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*PRESENTACION

ElInstituto de Investigaciones Econémicas y Sociales (IDIES) dela Universidad
Rafael Landivar (URL), como se ha explicitado en muchas ocasiones, tiene
comopropdésitorealizarinvestigaciones enel campodelascienciaseconémicas,
juridicas, politicas y sociales, encaminadas a alcanzar el objetivo fundamen-
tal de coadyuvar al desarrollo de Guatemala por medio de investigaciones
cientificas que -a partir de la realidad econdmica,social, politica y cultural
macional- determinen la viabilidad en Guatemala de los postulados de:

- La Economia Social de Mercado (ESM); que se basan en el liberalismo
clasico del siglo XVIII -que pone énfasis en la libertad de la persona
humana- y el Pensamiento Social de la Iglesia Catélica -que pone
énfasis en que la accién dela sociedad y, por lo tanto, de la economia,
debe estar al servicio de la persona humana—

- El Estado de Derecho.

- La Democracia Representativa, en una primera fase, y la Democracia
Participativa en el futuro cercano.

Para determinar la viabilidad indicada, el IDIES tiene plena conciencia que
debe hacerlo desde larealidad multiétnica y pluricultural de Guatemala: esto

explicaelnimeroelevadode pubhcac1ones quesebasanenel reconoc1m1ento
de dicha realidad.

Sin, desde luego, restar importancia a las publicaciones anteriores, el IDIES
se satisface en publicar los resultados, en dos articulos complementarios, del
fil6sofo Juan de Dios Gonzalez. Su contenido yace en el inicio o fundamento
que puedailustrarla viabilidad delos postulados delos tres aspectos listados
arriba: los valores de los pueblos mayas, tanto los registrados en escritos del
siglo XVI como los observados, al menos en tres municipios, en el afio 2000.
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El IDIES, con la publicacion del trabajo de Juan de Dios Gonzélez, desea
invitaraotros investigadores y centros de estudioa continuar profundizando
en la temdtica que se publica en este niimero de la Revista Estudios Sociales,
pues permitira conocer la cosmovision guatemalteca y, sobre ello, construir
su modelo econémico, juridico y de gobierno.

Guatemala, enero de 2002.

Miguel von Hoegen
Director
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ROLOGO

Danilo A. Palmwa Ramos

1. EL ESTUDIO DE LA COSMOVISION K'ICHE’

En 1950, el licenciado José Mata Gavidia escribi6é que entonces se contaba con
“no menos de treinta y dos voliimenes, entre traducciones, monografias,
comentarios y parafrasis de especialistas; y un niimero mayor de articulos
publicados en revistas cientificas, que divulgan numerosos temas histéricos,
lingiifsticos, literarios, religiosos y étnicos inspirados en la cultura quiché...
del libro llamado Popol Vuh”.! Tales volimenes cubrian un siglo,
aproximadamente de 1850 a 1950, e incluian los estudios de Brasseur de
Borbourg, Scherzer, Brinton, Genet, Pohorilles, Raynaud, Schultze-Jena,
Villacorta y Rodas, Imbelloni, Recinos, Girard y otros.

Sin embargo, fue el propio Mata Gavidia, en su trabajo, Existencia y
perduracién en el Popol-Vuh?, quien ofrecid la primera interpretacién dela
cosmovisién maya-k'iche’ expresada en este libro, analizando aspectos tales
como la existencia, el tiempo, Dios, el cosmos, el ser, la causalidad y el
realismo, asicomolaincertidumbre, laangustia y la muerte en el pensamiento
maya-k'iche’. El estudiorecibi6 una célida bienvenida entre los especialistas
y tuvo alguna difusién entre los académicos; pero, pese a su importancia, no
trascendi6 esos circulos y la cosmovision k'iche’ no volvi6 a ser estudiada en
el préximo cuarto de siglo.

Sin embargo, las investigaciones arqueolégicas, histéricas, lingiisticas,
etnolégicas y etnogréficas continuaronen Guatemala y nuevos conocimientos
se lograron sobre la cultura k'iche’. En 1979, en Santa Cruz del Quiché, se
realizé el Primer Congreso sobre el Popol Vuh, en el que se presentaron

' Mata Gavidia, J. (1950). Existencia y perduracion en el Pbpol Vuh, p.3.
2 1bid.
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varios trabajos sobre aspectos historicos, lingliisticos, arqueoldgicos,
etnograficos, de interpretacion simbolica e indigenistas del Popol-Vuh,
exponiendo, analizando y discutiendo los avances logrados en el estudio de
laantigua culturak’iche’. El tema de laantigua cosmovisién maya-k'iche’, pese
a ser obligado en este evento, fue, sin embargo, pasado por alto’.

Pero la marcha de los acontecimientos mundiales, las negociaciones de paz
para poner fin al conflicto armado interno de Guatemala y el avance de los
movimientos indigenas en el pais propiciaron un nuevo interés en el
conocimiento y comprensién de las culturas del pais, incluyendo la maya-
k'iche’. Y aparecieron algunos trabajos breves sobre la cosmovisién maya
moderna, incluido uno cuya publicacién patrociné el Instituto de
Investigaciones Econémicas y Sociales (IDIES) de la Universidad Rafael
Landivar*. No fue sino hasta inicios del nuevo siglo que, con el apoyo del
IDIES, el licenciado Juan de Dios Gonzédlez Martin retomé el estudio de la
antigua cosmovision kiche’.

Pero mientras Mata Gavidia utilizé6 como base de su estudio solamente el
Popol-Vuh, Gonzélez Martin'se ha basado en el Popol-Vuh, el Memorial de
Solol4, el Titulo de los Sefiores de Totonicapan, la Historia Quiché de Don
Juan de Torres, los Titulos de la Casa Ixquin Nehaib, la Historia de los
Xpantzay, las Guerras Comunes de Quichés y Cakchiqueles, el Testamento
de los Xpantzay, el Titulo de los indios de Santa Clara La Laguna, que son
los principales manuscritos k'iche” y kagchikel del siglo XVI d.C. Ademds,
mientras el licenciado Mata Gavidia no hablaba ninguno de los idiomas
mayas relacionados con su estudio, el licenciado Gonzalez Martin si lo hace,

El producto ha sido el trabajo Apuntes para la cosmovision pre-hispanica
guatemalteca, segiinlas cronicas indigenas del siglo XVI. Enéste, Gonzalez
Martin analiza los conceptos y creencias de estos pueblos, en relacién con la
divinidad, la naturaleza, el hombre y la sociedad. Quienes estén realmente
interesados en conocer la cosmovision prehisparica de los kiche’, deberan
leer y volver a leer detenidamente los manuscritos indigenas del siglo XVI,
especialmente el Popol-Vuh, que es la base principal del estudio. Estos
manuscritos indigenas del siglo XVI han sido paleografiados y traducidos a
varios idiomas. Gonzalez Martin ha utilizado las traducciones al Espafiol de
Recinos, Ximénez y Otzoy.

I Carmack, Robert M.y Francisco Morales Santos (1983). Nuevas perspectivas sobre el
Popol Vuh. S
4 Lima Soto, Ricardo E. (1995). Aproximacion a la cosmovision Maya, pp. 17-92.
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2. EL PoroL-VuH

Sin perjuicio de la cuidadosa lectura que se debe hacer de los manuscritos
indigenas, se ha considerado oportuno indicar aqui las partes y contenidos
principales del Popol-Vuh e insertar un breve resumen de éstos, enfocado a
los tépicos de la cosmovisién analizados por Gonzalez Martin. La primera
mitad del Popol-Vuh narra la creacién del mundo, la lucha épica entre los
dioses y las fuerzas de Xibalbd (el mal) y los primeros tres intentos de creacién
del hombre. De los dos cuartos restantes del Popol-Vuh, el primero narra la
creacion de los primeros cuatro varones y sus esposas, sus hazafas, la
multiplicacién de sus descendientes en muchas tribus grandes y pequefias,
y la muerte de los cuatro varones. El ultimo cuarto del Popol-Vuh narra
episodios de la historia de la nacién K'iche’ y sus relaciones con tribus
circundantes durante los gobiernos de las doce generaciones de reyes, desde
Balam Quitzé a Oxib-Qeh y Beleheb-Tzi, de la casa Cavec, quienes gobernaban
el reino Quiché cuando llegaron los castellanos. El libro concluye con la
enumeracion de las generaciones de gobernantes de las casas Nihaiby Ahau-
Quiché.

Con respecto a los dioses, el cuadro que emerge es un sistema complejo, no
panteista. El panteén explicito, activo, jerarquizado, comprende a “Tzacol,
Bitol, Alom, Qaholom, que se llaman Hunahpii-Vuch, Hunahpi-Utit, Zaqui-
Nimd-Tziis, Tepeu, Gucumatz, Ucux Cho, Ucux Palé, Ah Raxd Lac, Ah Raxi Tzel,
asi llamados”, a Corazén del Cielo y Corazon de la Tierra, acompafiados de
Ixpiyacoc e Ixmucané, acttian también Huhanhpit e Ixbalanqué. Entre los iconos
de las deidades, aparecen en el Popol Vuh Tohil, Avilix, Hacavitz y Chimalcin,
y en el Memorial de Solola, Chay Abah, Belehé Toh'y Hun Tihax, deidades con
poderes superiores a los del hombre pero que no son omniscientes ni
omnipotentes. También hay seres espirituales no divinos, como Vucub-Cakix,
sus hijos y los agentes de Xibalbd, el reino del mal.

La creacién del universo se hace a partir de un cielo vacio y un mar en reposo,
oscuro, sin luz, sin movimiento, sin sonido: en un mar sin criaturas vivientes,
donde se encuentra Corazén del Cielo/Corazén de la Tierra y suresplandor,
bajo las plumas verdes. Segtin el relato del Popol Vuh, el primer acto, el
primer movimiento, fue también la primera palabra de Tepeu y Gucumaiz, el
primer didlogo, el primer consenso: que se debia hacer al hombre antes de la
llegada del amanecer. En el proceso de creacion de un escenario apropiado
para la vida del hombre, primero deben haber aparecido las estrellas; luego

€studios Sociales 65 5
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latierraseca, las montanas y los rios; después sucesivamente, laluz enel cielo
y la tierra (el dia y la noche), las plantas, los animales y los genios de la
montafia, y por tltimo el ser humano.

La creacion del hombre se hizo en cuatro intentos, cuyas caracteristicas serdn
tratadas mas adelante. Entre la tercera y cuarta tentativas de crear al hombre,
elrelato del Popol Vuh incluyelas acciones de Vucub-Cakix y sus hijos Zipacnd
y Cabrakin, de Hun Hunahpil; de los héroes épicos Hunahpii e Ixbalangqué y su
victoria sobre los sefiores de Xibalbd. En la cuarta tentativa fueron creados los
cuatropatriarcasdelanacion maya-k'iche”: Balam Quitzé, Balam Acab, Mahucutih
e Iqui Balam y, un poco més tarde, sus esposas. Otros seres creados fueron los
genios de la montafia, que no son dioses, tienen poderes sobrenaturales pero
noson invencibles, puedenser vencidos por héroes y, al ser vencidos, quedan
esclavos de los héroes.

“All4 en el oriente”, los seres humanos se multiplicaron “en la oscuridad” y
dieron origen a las tribus grandes y a las tribus pequefias. Llegaron a Tulin-
Zuivd donde permanecieron un tiempo: luego salieron de alli, “cruzaron el
mar” y caminaron hasta llegar a Chi-Pixab, por el Rio Negro o Chixoy, hacia
1250 d.C>. Luego de esconder a sus dioses, los cuatro padres de la nacién
K'iche’, sus mujeres y sus tribus, permanecieron en Hacavitz hasta que lleg
el amanecer largamente esperado. Después, presintiendo que el momento de
su muerte se acercaba, los padres aconsejaron a sus hijos, se despidieron de
ellos, caminaron a la cima del monte Hacavitz y desaparecieron.

Ensuiltima parte, el Popol-Vuh narrala confirmacién de los reyes k'iche’ por
Naxcit (en una de las Tulés), los traslados de la capital desde Chi-Pixab hasta
Gumarcaaj, la expansion del reino en tiempos de Quicab y Cavizimdh y las
guerrasconreinos y tribus vecinos. Notorio es el afan k'iche” en esta época por
organizar las jerarquias y las casas grandes. El documento concluye
enumerando las doce generaciones de gobernantes de la casa de Cavec, once
de la casa de Nihaib y nueve de la casa Ahau-Quiché, que gobernaron a los:
k'iche’ hasta la llegada de los castellanos en febrero de 1524.

> Carmack, Robert M, 1979, Evolucidn del Reino Quiché, pp. 73-88.
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3. APORTES DE GONZALEZ MARTIN AL ESTUDIO
DE LA COSMOVISION MAYA~-K'ICHE’

Suautor dividelos Apuntes pfira la cosmovision prehispanica guatemalteca,
segun las cronicas indigenas del siglo XVI en una introduccién, cuatro
capitulos, reflexiones finales y las referencias bibliograficas de rigor. En la
introduccién enumera los documentos indigenas del siglo XVI y sus
traducciones al Espafiol; discute la cuestién de la posible influencia hispana
en ellos, concluyendo en que, aparte de algunos detalles secundarios, la
cosmovision prehispanica perdura. También explica qué se entiende por
cosmovision y como procedio al realizar el estudio.

En el primer capitulo, Lo Divino, menciona la posible conexién entre el
pantéc’)n k'iche’ y un Ser Supremo tinico, creador, formador, sustentador,
incorpdreo, eterno, no-representable materialmente, como el Hunab-Ku
yucateco, un tanto lejano de los afanes migratorios, de subsistencia, politicos
obélicos delos k'iche’. Uqux Cah/Ucux Uleu seria el nombre que los k'iche’ dan
al Ser Supremo. La concepcién de sunaturaleza, atributos y cualidades serian
unaporte original de losk’iche’ al pensamiento teolégico mesoamericano pre-
hispénico. Luego procede Gonzilez Martin a describir el panteén
acompafante, sujerarquizacion, sus poderes y limitaciones. Explica el proceso
que llevé a la representacion pétrea de los dioses, el que llevé de las ofrendas
vegetales y animales a los sacrificios humanos y que condujoalas guerras con
propios y extrafos. El andlisis del significado de Corazén del Cielo/Corazén
dela Tierra y el establecimiento de su originalidad, el esclarecimiento de las
relaciones jerdrquicas entre los dioses y su capacidad hipostatica son algunas
de las notas mas relevantes del estudio en esta parte.

En La Naturaleza, capitulo segundo, se despliega la estructura de la idea de
lacreacién, el poder de la palabra creadora, la concepcion k'iche” acerca de los
animales; el uso dellenguaje por parte de los objetos naturales, las plantas, los
animales y los utensilios hechos por elhombre. Se refiere también alos genios
de la montafia, a agentes patogenos y mortiferos antropomorfizados, las
enfermedades y la concepcion del tiempo. El autor hace gala aqui de la
comprension y manejo de la sutileza de los textos indigenas y analiza con
maestria el proceso gradual y la significacion de la creacion, desde el punto
de vista de sus fines. |
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En El Ser Humano, tercer capitulo, el autor analiza detallada, cuidadosa y
sistematicamente el propdsito de los dioses para crear al hombre, el proceso
de creacién del hombre, asi como la naturaleza y la condicién humana, su
muerte y perpetuacién. Cada intento fallido contribuye al mundo animal y,
finalmente, creael peligrodeaumentar el pantedn mismo, lo cual es corregido
inmediatemente: el hombre no seré lodo, ni vegetal, ni animal, sino algo
superior; pero tampoco sera dios.

El autor procede en el cuarto capitulo, La Sociedad, a establecer si en el
pensamiento k’iche’ es prioritario el humano como individuo o es prioritario
el humano como sociedad. La creacién en grupo le da la pauta inicial. Pero el
analisis de la organizacién social, de los principios del parentesco, de la
comunidad lingtistica, del origen y de las alianzas politicas, lo lleva a
concluir en que la sociedad pesa mas que el individuo en la cosmovision
k¥che'. Esta sociedad migratoria tenia cuatro fuentes de legitimacion para la
creacion y funcionamiento de su propio Estado: tres seculares y una sagrada:
primera, el sistema de patrilinajes reales-sacerdotales; segunda, el voto del
Consejo; tercera, Tuldn, el Estado gobernado por Nacxit, con el cual reconocian
vinculos étnicos y de parentesco, y, por lo tanto, de dependencia politica; y
cuarta, los poderes sobrenaturales, que legitimaban a los gobernantes,
marcando su nacimiento y existencia a través de sucesos prodigiosos y
dotdndolos de poderes nahualisticos. Numerosos y complejos simbolos
anunciaban a los stbditos la autoridad de sus reyes-sacerdotes, quienes
sobrellevaban la carga, de la adoracién, las oraciones, las vigilias, las
abstinencias, las ofrendas y sacrificios a los dioses, asi comola conduccion del
gobierno y de las guerras. ‘

Enelanalisis delos valores, antivalores y ambigiiedades valorativas, Gonzélez
Martin identifica el entendimiento como un valor instrumental previo, y la
invocacion y la adoracion de los dioses como valores supremos en la cultura
maya-k'iche’. La armonia, la paz, el bienestar, la ciencia méagica, el arte, la
humildad, la honra, son otros valores. La soberbia, el engafio, la fornicacion,
el abandono de la propia lengua, son antivalores. La astucia, la destreza enla
guerra, los sacrificios humanos y la hechicerfa, aunque valorativamente
ambiguas, son necesarias.

En sus Reflexiones Finales, el autor concluye que, en su cosmovisién, los
maya-k'iche’ formulan y responden preguntas que el pensamiento humano
ha planteado en todas partes y en todo tiempo, y que en estas respuestas se
advierten ideas comunes a las de otras culturas. La medida como parte del
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disefio del universo, la creacién a partir de una materia primigenia, la
creacion gradual, la tendencia a representar materialmente sus deidades, la
finitud e imperfeccién moral de los dioses, la singularidad de la criatura
humana, la visién teocrética de la vida social y el uso del mito como recurso
explicativo, son algunos de los complejos culturales comunes de los maya-
k'iche’ antiguos con otras culturas antiguas.

4, CUESTIONES PARA REFLEXIONES ULTERIORES

4.1 Relativas a la naturaleza de los creadores y de la creacion

Segun Gonzalez Martin, para los k’iche’ la materia primigenia de la que-los
dioses hicieron el universo es eterna, pero el universo es finito. ;Cémo ha de
comprenderse esta eternidad finita, sobre todo cuando en la cosmovisiom
maya-k'iche” el tiempo es concebido también como inseparable del espacio-
movimiento? Algocomparable ocurre conla pregunta desilos dioses pueden
ser eternos y omnipresentes y, al mismo tiempo, no ser omniscientes ni
omnipotentes.

4.2 Relativas a la creacion, naturaleza y significado de] hombre

El primer acto en el universo, el primer movimiento, es la primera palabra de
los creadores y sustentadores, Tepeu y Gucumatz; la expresion de su primera
decision, de su primer propésito: crear al hombre antes que amanezca. A
partir de alli, se lleva a cabo el proceso de la creacién de la naturaleza y del
hombre. Al parecer, el proceso creador es un continuum, en el que los dioses
intentaron dos veces quelos cuadripedos ylasaves hablaseny los invocasen.
S6lo después de hacer estos dos intentos con los animales y fracasar en ello,
los dioses tratan de crear alhombre como un ser original, inédito. Tres nuevos
intentos hicieron, hasta lograr su propdsito: un ser que los reconociera, los
invocara y los adorara. En estos intentos los dioses probaron diferentes
materiales; en el primero, lodo; en el segundo, tzité y espadafia; en el tercero,
maiz.

La capacidad creadora y la capacidad reproductiva se entrelazan sutilmente
en dos planos durante el proceso de creacién del hombre. En el plano
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inmediato, un criterio de éxito en los intentos de los dioses por crear al
hombre, aunque fuese parcial y relativo, fue la capacidad reproductiva del
ser creado. Una delasrazones dela falla del hombre de lodo fue queno podia
reproducirse. Los hombres creados de tzité y espadaiia, en el tercer intento,
y de maiz en el cuarto intento, en cambio, fueron capaces de reproducirse.
¢;Provino esta capacidad del hecho de haber sido elaborados de vegetales, los
cuales tienen esas capacidad? (aunque uno de los cuatro varones creados en
el cuarto intento, a pesar de tener esposa, no tuvo descendencia). En el plano
profundo, la capacidad reproductiva de los interactores de la creacién del
hombre -los dioses y el maiz-, es atin mas importante, aunque trastocada. Por
un lado, en su capacidad reproductiva natural, el maiz se reproduce sélo en
mas maiz. Y por el otro lado, segiin el Popol Vuh, entre los dioses actian el
principio femenino y el principio masculino, como Alom, que es la diosa
madre que concibe a los hijos y Qaholom, que es el dios padre que engendra
a los hijos; y algunos dioses, como Ixpiyacoc e Ixmucané, forman parejas y
engendran dos hijos, Hun-Hunahptl y Vucub-Hunahpii y llegan a tener nietos,
Hunbatz y Hunchouén (hijos de Hun-Hunahpil e Ixbaquiyald). Asi, la actividad
reproductiva de los dioses engendra nuevos dioses.

La interaccién de los dioses y el maiz para crear al hombre exigi6, sin
embargo, un trastocamiento de la actividad reproductiva normal de cada
interactor: el maiz engendra no méds maiz, y los dioses engendran no mas
dioses, sino que ambos producen al hombre y no en una cé6pula normal: “No
nacieron de mujet, ni fueron engendrados por el Creador y el Formador, por
los Progenitores. S6lo por un prodigio, por obra de encantamiento fueron
creados y formados” loshombres. Una preguntaresultaclave paracomprender
el significado del aporte de cada interactor: el entendimiento como sefial
distintiva delhombre, ;proviene del material utilizado parahacerloo proviene
de los dioses? Los mismos dioses manipularon diferentes materiales y
tuvieron varios fracasos, hasta obtener el resultado deseado. De modo que el
entendimiento del hombre parece provenir del maiz y no de ellos. Pero esto
es posible s6lamente si el mafz mismo es un dios y, gracias al trastocamiento
desuactividad reproductiva normal, comunica al nuevo ser nosunaturaleza
terrena sino una cualidad de su naturaleza divina, el entendimiento.

4.3 Relativas al sentido del animismo en las culturas humanas

En forma similar, el hombre creado desde el tercer intento ya era capaz de
hablar, pero no tenia entendimiento: no se acordaba de su Creador, ni lo
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invocaba, ni le agradecia, ni lo adoraba. En esa forma las piedras, las plantas,
los animales, los comales también pueden llegar a hablar. De modo que el
habla a que se refiere el Popol Vuh tiene dos componentes, uno fisico y otro
espiritual, como bien lo advierte Gonzalez Martin, y es posible tener el
primero sin el segundo. Un interlocutor valido para los dioses debe poseer
ambos. La falla del tercer intento reside en que, pese a haberse logrado el
componente fisico del habla, no se logrd el espiritual, es decir produjo
solamente antropomorfos parlantes. Por nuestra parte sélo deseamos sefialar
aqui que en el proceso de desbaratamiento de estos seres, la creacion de los
dioses (la naturaleza) y la creacién de estos antropomorfos parlantes (la
culturamaterial),adquierenel dondelhabla y cierto grado de entendimiento;
y su comportamiento siguiente es el de oprimidos que se rebelan contra su
opresor, el antropomorfo parlante, y lo castigan, cambiando su papel de
victimas a ajusticiadores, con el apoyo del mundo sobrenatural. Y
preguntamos: ;Es éste el sentido del animismo en las culturas humanas, una
denuncia del comportamiento del hombre que actia sin conciencia del
Creador, sin sensibilidad hacia la naturaleza y hacia la cultura? ;Es un juicio
divino, césmico y social contra é1?.

4.4 Relativas al conocimiento intuitivo,
empirico y racional en la cosmovision

Gonzélez Martin analiza detallada y cuidadosamente el cuarto intento de la
creacion del hombre y sus implicaciones. Por nuestra parte deseamos sugerir
otro grupo de cuestiones para ulterior reflexién que debieran ocuparse de las
tensiones entre el conocimiento intuitivo, el conocimiento empirico y el
conocimiento racional en la cosmovisién expresada por el Popol-Vuh. Las
lecturas paradigmaticas revelan anticipacién de aberraciones en la creacién
del hombre, tanto por parte del narrador como de los dioses. La creacién del
hombre, dehecho, comunicaria a estanueva criatura parte del entendimiento
divino; atin si se comunicara la medida correcta, habria posibilidad de que
algunas criaturas creyesen y pretendiesen ser iguales a sus creadores y
dioses; y si se comunicara en medida mayor que la correcta, se correria el
riesgo de que las criaturas efectivamente fuesen dioses. Los intentos previos
de creacion del hombre les habian ensefiado a los dioses que la prevencién de
esos problemas no podia consistir en dotar al hombre de un entendimiento
como el de los animales, que resulta insuficiente. En cambio, en prevencién
de la primera posibilidad, antes de la narracién del cuarto y final intento de
hacer al hombre, el Popol Vuh inserta el episodio de Vucub-Cakix y sus hijos,
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una criatura que creyd y pretendio tener poderes divinos, que quiso erigirse
en deidad o tomar el crédito del creador o ejercer el papel de dios: los dioses
lo destruyeron. O bien se elimina a la fuente del mal para evitar que
contamine al hombre que sera creado después; o bien se advierte al hombre
respecto de las consecuencias de esta soberbia; o ambas cosas.

Pero la prevencion de la segunda posibilidad requeriria de los dioses que
aprendieran cudl es una medida excesiva de entendimiento, cudles son sus
resultados y cémo se debe corregir tal error. Pues por ser el entendimiento de
origen divino y por constituir un vinculo con la divinidad, la comunicacién
alhombre de unamedida deentendimiento superior alanecesaria, conllevaria
el peligro de que el hombre adquiriera, de hecho, los poderes de los dioses,
llegando a ser un dios, problema mayor que el de Vucub-Cakix, quien
pretendia tener poderes divinos sin realmente tenerlos. La ocasion para que
los dioses aprendieran todo esto fue el cuarto intento de creacién del hombre,
cuando se hizo de maiz a los cuatro primeros hombres, que fueron los cuatro
patriarcas fundadores de la nacién k'iche’. Para activar su entendimiento, su
parte espiritual y material, pero también para sondear su medida de
entendimiento, el Creador y el Formador les hablaron y les preguntaron:

“Qué pensdis de vuestro estado? No mirdis? No ois? No son buenos
vuestro lenguaje y vuestra manera de andar? Mirad pues!
Contemplad el mundo, ved si aparecen las montarias y los valles!
Probad pues a ver!”™.

Alinstante, los cuatro varones hablaron y agradecieron dos y tres veces a sus
creadores, lo cual mostraba que su entendimiento no estaba por debajo de lo
necesario. Pero, ademads, reportaron que lo vefan todo y lo sabian todo, como
sus creadores. Es decir, la segunda posibilidad se realizé: los dioses crearon
otros dioses. Con preocupacidn se preguntaron los creadores: “;Han de ser
ellos también dioses? ;Y si no procrean y se multiplican cuando amanezca,
cuando salga el sol? ;Y sino se propagan?”. Y para corregir el problema y
prevenir sus indeseables resultados, los dioses echaron un vaho sobre los ojos
de los cuatro varones, disminuyendo su visién y su conocimiento. Ahora si
son humanos como deben serlo, porque a diferencia de los dioses, no podran
saberlo todo ni conocerlo todo permanenciendo en un solo lugar; y aunque
en su tiempo de vida individual puedan contribuir al conocimiento, por ser
mortales estetiemposerd muy breve para tener todoel conocimientonecesario,
y deberan acumularlo y trasladarlo de generacién en generacién; de modo

5 Popol Vuh (Traduccion de A. Recinos), Tercera Parte, Capitulo Il.
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que es esencial quese reproduzcan, sedisperseny pueblen el mundo. Sélolos
dioses tienen el conocimiento intuitivo total e inmediato; los humanos
deberan construir su conocimiento empirica, gradual e historicamente. Pero
hay algo que comparten los dioses y los hombres: el entendimiento, el
conocimiento racional. Si, atin los dioses necesitan prever, dentro de una
visién de la creacién del hombre como un proceso de aproximaciones
sucesivasa unaimagen-objetivo, a través deinterpolaciones y extrapolaciones;
y atin ellos necesitan medir, comd cuando hicieron el firmamento y cuando
determinaron la medida adecuada de entendimiento del hombre.

4.5 Relativas a la relacién intergéneros

Digna de ulteriores estudios es también la tensi6n intergéneros en la visién
del mundo maya-k'iche’. Aunque desde el principio estdn presentes los
principios masculino y femenino, no essino hasta el tercer intento de creacién
de los humanos que para su hechura se utilizan materiales distintos: un
material magico para hacer al hombre y un material artesanal para hacer ala
mujer. Y en el cuarto intento, se da la inquietantessituacién de que las mujeres
no participaron de ese primer momento divino en el que los hombres todo lo
vefan y todo lo sabian; no fue sino hasta que los dioses redujeron a los cuatro
varones a la condicién humana actual, de visién y conocimientos limitados,
quelas mujeres humanas entraron enlaescena, mientras sus esposos dormian.
¢Por qué mientras dormian, como le sucedi6 a Adan?

4.6 Relativas a la ansiedad por el amanecer y su significado

Desde el principio, los dioses parecen preocupados por hacer alhombre antes
de que amanezca. El proceso de creacién de la naturaleza y los tres primeros
intentos de crear al hombre ocurren en la penumbra, en espera del amanecer.
La lucha entre los representantes de Xibalbd y Hunahpi e Ixbalangué ocurren
enlaoscuridad: una delas pretensiones de Vucub-Cakix es que, puesto que no
se ve atn el sol, é se va a presentar ante todos como el sol. Luego son creados
los cuatro patriarcas k'iche’s y sus esposas, y se multiplican dando lugar a las
tribus grandes y pequefias, en la oscuridad; llegan a Tulan, permanecen un
tiempo alli y en la oscuridad salen en direccién a Chi-Pixab, para esperar en
Hacavitz el amanecer. No es que todo lo relatado ocurriera de noche, antes de
cada amanecer. Estaban realmente esperando un amanecer especial:
“Hablaban, pero no se calmaba la ansiedad de sus corazones por ver la
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llegada de la aurora”. Finalmente, llega ese amanecer, cuando los cuatro
patriarcas k'iche” estdn en Hacavitz: primero sali6 la estrella de la mafiana
(Venus); enseguida sali6 el sol, se levanto, se manifesté y subi6é como un
hombre y se qued? fijo como un espejo; “no era ciertamente el mismo sol que
nosotros vemos”. Inmediatamente se convirtieron en piedra Tohil, Avilix y
Hacavitz, el puma, el jaguar, la culebra, el cantil y el duende. “Tal vez no
estariamos vivos nosotros hoy dia...silos primeros animales no se hubieran
vuelto piedra por obra del sol”.

Aunquelodichonojustificariala hipotesis de Thompson de una obsesién por
el tiempo, ciertamente hay aqui una obsesién por este amanecer, tanto entre
los dioses como entre los hombres. ; Ha sido esta obsesién contagiada por los
dioses al hombre, es parte del entendimiento comunicado alhombre? ;Y qué
obscuridad es ésta en que vive el hombre y que prevalece a pesar de que los
dioses ya han creado la luz, han creado el dia y la noche? ;Qué sol es este
hombre-sol que surge, y que es diferente del sol que vemos? ;Por qué este sol
que nacid, que se quedo fijo como espejo, y cuyo resplandor era irresistible,
convirtié en piedra a Tolil, Avilix y Hacavitz, y alos seres deificados: el puma,
eljaguar, la culebra, el cantil y el duende? ;Qué relacién podria esto tener con
la ascension de Hunahpii e Ixbalangué quienes, después de haber vencido a
todos los de Xibalbi”...subieron en medio de la luz y al instante se elevaron al
cielo?” (A unole tocd el sol y al otro la luna; entonces se iluminé labéveda del
cielo y la faz de la tierra). Todo esto es campo fértil para las conjeturas, para
las suposiciones; y algunas de ellas han derivado en astrologia, ovnimania y
esoterismos. Nosotros pensamos en las ciudades de piedra abandonadas en
las tierras bajas y altas, en los iconos de piedra que alli permanecen; en los
monolitos zoomorfos de jaguares, pumas, serpientes y duendes; pensamos
en el hito o los hitos que pudieron haber dividido la historia maya-k'iche’ en
un antes, “la oscuridad” (posiblemente el pasado remoto, del cual no se
tienen noticias seguras), y un después, “la luz” (posiblemente el pasado
reciente, ya conocido), y que pudo haberse iniciado con la manifestacién de
un ser resplandeciente, de un hombre-sol que libré a los k'iche” del peligro de
estas fieras voraces, de estas ciudades; pero todo ello en vida de los cuatro
patriarcas fundadores de la nacién maya-kiche’. Pero algunos etnélogos
también han correlacionado la aparicién de este sol con el advenimiento del
nuevo sol maya (cuarto) o tolteca (quinto).”

7 Girard, Rafael, 1952, El Popol Vuh, fuente histérica. Pp. 264-306.
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4.7 Relativas al balance individuo-sociedad

Un altimo grupo de cuestiones suscitadas por el andlisis de Gonzalez Martin
se refiere al balance individuo-sociedad e individuo-cultura. Para é€l, la
cosmovisién maya-k'iche” se inclina hacia la sociedad y la tradicion. Pero,
;qué concepcion individualista del ser humano cabria en la cultura de un
conjunto de pueblos que se desplazan de un lugar a otro, en lucha contra la
naturaleza y en guerra con otras tribus? No obstante el cardcter societario de
la concepcion del ser humano, Gonzalez Martin encuentra que el poder y el
gobierno son estructuras personales en esta sociedad: son la proyecciéndela
figura paterna. Cabria entonces preguntarse: ;Es entonces el paternalismo el
comportamiento politico normal, institucionalizado, legitimo y esperado en
la sociedad maya-k’iche’ antigua?

Aunque el esclarecimiento de todas éstas y otras cuestiones requiere muchas
otras investigaciones, uno no puede menos que celebrar el reinicio del
estudio serio de la cosmovision de una de las culturas que han contribuido a
la formacién de la identidad guatemalteca, en este cuidadoso trabajo del
licenciado Juan de Dios Gonzalez Martin.
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“En efecto, la maravilla ha sido siempre, antes como ahora, la causa por la cual
los hombres comenzaron a filosofar. Al principio se encontraron sorprendidos

or las dificultades mds comunes; después, avanzando poco a poco, plantearon
P P P poco, p

problemas cada vez mds importantes, tales, por ejemplo, como aquellos que
giraban en torno a los fenomenos de la luna, del sol o de los astros, y finalmente

los concernientes a la génesis del Universo. Quien percibe una dificultad y se
admira, reconoce su propia ignorancia. Y por ello, desde cierto punto de vista,
también el amante delmito es fildsofo, ya que e[mito se compone de maravillas.”

(Aristoteles, Metafisica, I, 2, 9826)
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1. LOS DOCUMENTOS INDIGENAS DEL SIGLO XVI

Los documentos indigenas escritos en el siglo XVI, en Guatemala, que fueron
analizados para este estudio son los siguientes®:

El Popol Vuh.

El Memorial de Solola.

Titulo de los Sefiores de Totonicapan.

Historia Quiché de Don Juan de Torres.

Titulos de la casa Izquin-Nehaib, sefiora del territorio de Otzoya.
Titulo Real de Don Franciso Izquin-Nehaib.

Historia de los Xpantzay de Tecpan Guatemala.

Guerras comunes de quichés y cakchiqueles.

Testamento de los Xpantzay.

Titulo de los indios de Santa Clara 1a Laguna.

Convento de Santo
Tomés
Chichiscastenango
lugar donde fueron
hallados los
manuscritos del
Popol Vuh.

¥ Una amplia lista de documentos indigenas puede encontrarse en el libro Quichean
Civilization de Robert M. Carmack.
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Como es sabido, una sintesis de la historia de estos documentos puede
encontrarse:

» Respectoal Popol Vuh, enla introduccién que hace Adrian Recinos a
la reimpresién de su traduccién de este documento (Recinos, 1997: 7-
18) |

o Respectoal Memorial de Solola, enla introduccién de Adridn Recinos
a la reimpresion de su traduccion de este documento (Recinos, 1980:
11-44); también en la introduccion de Jorge Lujan Muhoz a la primera
edicién de la traduccién del documento Kagchikel, hecha por Simén
Otzoy (Otzoy, 1999: xi-xxiii)

» Respecto al Titulo de los Sefiores de Totonicapdn, en la advertencia
a la publicacion del documento, de Adridn Recinos (Recinos, 1980:
211-213)

¢ Respecto a los otros documentos mencionados, en las Crénicas
Indigenas de Guatemala, publicado por la Editorial Universitaria
(Recinos, 1953: 7-22)

Estos documentos tienen un contenido en parte mitico y en parte historico.
Algunos con mas datos miticos que los demds, y ctros con mas datos
histéricos. Por ejemplo, el Popol Vuh contiene mds mitos que el Memorial de
Solol4, y éste mas historia que aquél.

Tanto los mitos como algunos datos histéricos aportados por ellos, en
general, son compartidos por otros documentos indigenas del éarea
mesoamericana. Estenoes ellugar parasefalar especificamente las semejanzas
entre los documentos escritos en el territorio guatemalteco y los escritos de
otros lugares del area; baste con decir que en ellos se percibe un trasfondo de
pensamiento comun. Lo cual hace pensar que durante una buena parte de la
época prehispdnica, en toda el area se compartia la misma religién, los
mismos supuestos acerca de sus dioses, los mismos supt:_stos acerca del ser
humano, incluso las mismas instituciones sociales y poliiicas.

De manera que puede decirse que los documentos indigenas guatemaltecos
del siglo XVI contienen una versic:i del pensariento mesoamericano
prehispanico.

Pero, al mismo tiempo, dichos documentos contienen, en el fondo, una
version prehispdnica guatemalteca del planteamiento de los problemas
fundamentales del pensamiento humano, de cualquier latitud del planeta y
de todas las épocas.
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;Cuéles problemas fundamentales? Por ejemplo, ;c6mo lleg6 el universo a
ser lo que hoy es? ;Existi6 alguna vez una materia primigenia de la cual se
desarroll6 todo o éste apareci6 de la “nada”? Existe algin Ser Supremo que
intervino en el surgimiento o desarrollo del universo? ;Qué sentido tiene la
existencia humana? ;Se relaciona su existencia con algtin Ser Supremo? ;Se
prolonga la vida en alguna dimensi6én después de la muerte?

Lasrespuestasdel pensamiento prehispanico guatemaltecoa estas preguntas
fundamentales estan contenidas especialmente en sus mitos. Por esta razén,
para comprender tal pensamiento es importante profundizar el analisis de
esos mitos y de los conceptos utilizados en ellos.

Desde luego, este estudio esta lejos de profundizar tales andlisis. Un trabajo
de tal naturaleza requiere, sin duda, del esfuerzo de especialistas de distintas
disciplinas.

2. ¢HAY INFLUENCIA HISPANA
EN LOS DOCUMENTOS INDIGENAS DEL SIGLO XVI?

Entérminos generales puede decirse quehay menosinfluencia hispanaenlos
documentos mayores que en los documentos menores. Se denomina aqui
como documentos mayores al Popol Vuh y al Memorial de Solol; y
documentos menores al resto de los listados anteriormente.

En la Historia de los Xpantzay de Tecpin Guatemala puede notarse
claramente la influencia hispana; mas que hispana, cristiana. En este
documento se dice que los padres de las naciones prehispanicas fueron
descendientes de Abraham, Isaac y Jacob; se dice que dichos descendientes
compartieron durante un tiempo la misma historia y el mismo destino con él
pueblo de Israel, y que después vinieron a poblar estas tierras americanas:

“Nosotros los principales, este es nuestro titulo, como vinieron
nuestros abuelos y padres cuando vinieron en la noche, en la
obscuridad. Somos los nietos de los abuelos Abraham, Isaac y
Jacob, que asise [lamaban. Somos, ademds, los de Israel. Nuestros
abuelosy padres quedaron en Canadn, en aquella tierra de Dios que
Nuestro Sefior concedid a Abraham. Nosotros también estuvimos
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en Babilonia, donde hicieron una gran casa, un gran edificio todos
los hombres. La cima del edificio crecio hasta lamitad delcielo por
obra de todos los fiombres.

Entonces se iablaba un solo lenguaje por todos los grandes. Luego
sesepararon en la noche; se fueron asus casas a dormir. ¥ les hablo
Dios, Nuestro Serior, porque eran de su imagen, de laraza, los hijos
de Addn. &Y como eran pecadores, se mudaron las lenguas y se
volvieron muy diferentes...

“...Luego se separaron y se desparramaron por todo el mundo. Se
marcharon a conocer sus montariasy sus valles. Entonces vinieron
nuestros abuelos y padres que pasaron por medio del mar.
Reuni¢ronseen unagran casay tuvieron sus trompetasy chirimias,
tenian sus flautas, sus pitos y sus cantos. Alld se juntaron en la

casa gram{e.

Luego se levantaron y vinieron y le pusieron nombre alotro lado del
mar: Vucub Pec, Vucub Ctvdin, ri Quim Tuldn, r’Ahzib Tuldn, Asi
le llamaron.” (Recinos, 1953: 121-123)

El Titulo de los Sefiores de Totonicapan, aunque muy brevemente, también
hace descender a los pueblos prehispanicos de Israel:

“Estas, pues, fueron las tres naciones de quichés y vinieron de alld
de donde sale el sol, descendientes de Israel, de un mismo idioma y
de unos mismos modales.” (Recinos, 1980: 216)

Un evento relatado en el Exodo se reproduce en el Titulo de los Sefiores de
Totonicapan con otro personaje y en otro lugar. En efecto, segtin el Exodo,
Moisés abri6 el mar, extendiendo suvara, para que su pueblo pasara en tierra
seca; y segun el documento indigena Balam-Qitzé, el antiguo caudillo k'iche’,
con su baston también abrid el mar —probablemente la Laguna de Términos-
para pasar a su pueblo a la otra ribera:

“Cuando llegaron a la orilla del mar, Balam-Qjitzé le tocd con su
baston y al instante abrid paso que volvio a cerrarse luego, porque
elgranDios astlo quiso de él pues eran hijos de Abrafiamy de Jacob.
Asi fue como pasaron aquellas tres naciones y con ellas otras trece
llamadas Vukamag.” (Recinos, 1980: 216)
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En la Primera Parte del Memorial de Solola, que trata de la época anterior a
la “conquista”, practicamente no hay influencia hispanica; en la Segunda
Parte, que comienza con el relato de la “conquista”, se nota muy escasa
influencia hispénica. El parrafo 175 por ejemplo, que se refiere al inicio de la
instruccion en la doctrina catdlica de los kagchikel, contiene expresiones como
éstas:

“Hasta entonces no conociamos la palabra ni los mandamientos de
Divs; habiamos vivido en las tinieblas.” (Recinos, 1980:139)

La traduccion de Simén Otzoy del mismo texto dice:

“Hasta entonces la palabra y la ley de Dios nos eran desconocidas,
todavia estdbamos en la oscuridad.” (Otzoy, 1999: 190)

Aparentemente estas expresiones echarian portierraaspectos fundamentales
del pensamiento prehispénico, pues con el uso de la palabra “tinieblas” u
“oscuridad” el autor del documento estaria calificando como falsos los
supuestos en los que crefan antes de conocer “la palabra y laley de Dios”. Sin
embargo, el relato que sigue en la Segunda Parte, por el tipo de informacién
que presenta, no permite ver facilmente cuan profundos fueron los cambios
en el pensamiento indigena, aunque, también aparentemente, las lineas
basicas del pensamiento prehispanico continuaron vivas.

En el Popol Vuh practicamente tampoco hay influencia hispanica. A pesar
de que aparece, al principio del documento, la siguiente expresion:

“Esto lo escribiremos ya dentro de [a ley deDios, enelCristianismo...”
(Recinos, 1997: 21)

realmente el autor de ese documento no descalifica el pensamiento
prehispanico. Al contrario, sigue a sus antepasados en sus supuestos; por
ejemplo cuando afirma que

“de verdad hablaba el Tohil a Balam Quitzé, Balam Acab,
Mahucutah, y Iqui Balam” (Ximénez, 1973: 186-189).
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Tampoco se considera influencia hispana el relato del diluvio que destruyo
a los hombres de madera, pues también aparece en otros relatos de otras
culturas antiguas.’

De manera quelos escritosindigenas del siglo XVImencionados anteriormente
contienen informaciénauténtica y, por lomismo, confiable para el estudio del
pensamiento, las valoraciones, las practicas, la religién, en una palabra la
cosmovisién prehispénica.

3. ¢{QUE ES UNA COSMOVISION?

Eltérmino “cosmovision” no aparece enlos diccionarios especializados, pero
en algunos aparece uno equivalente: “concepcion del mundo”.

Cuando se habla de la “cosmovisién” o la “concepcién del mundo” de una
persona, de una sociedad, o de un pueblo, se alude al conjunto de ideas que
se tiene acerca de tres conceptos basicos: Dios, la naturaleza y el ser humano,
y las relaciones entre éstos. Aunque hay cosmovisiones que prescinden del
primer concepto.

El primer concepto, desde luego, tiene variantes, desde el politefsmo al
monoteismo, o de algun tipo de deismo o teismo al panteismo o al ateismo.
En general, es el concepto que se relaciona con la trascendencia.

El segundo concepto -la naturaleza- tiene que ver con las ideas sobre el
universo: su origen y su desarrollo, el espacio y todo lo que hay en él, el
movimiento de los astros, y el tiempo, que tiene relacién con el movimiento.

El tercer concepto, el del ser humano, se relaciona con su naturaleza y el
sentido primordial desuexistencia, lamuerte, el destino posterior a ésta; pero
también tiene que ver con las valoraciones que hace un pueblo y con la
jerarquizacién quehace conforme aaquéllas, desusacciones, susinstituciones,
sus propositos y sus relaciones.

9 Véase el articuio “ ;Influencia del cristianismo en el Popol Vuh?”, de Miguel Rivera
Dorado en: Revista Espafola de Antropologia Americana, no. 30-2000.
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Escomprensible, por la complejidad de temas involucrados en cada concepto,
que las ideas contenidas en una concepcion del mundo no siempre sean
susceptibles de ser calificadas de verdaderas o falsas. Aunque el avance
cientifico ha contribuido enormemente en el proyecto de configurar una
concepcidon del mundo, mas objetiva.

Verdaderas ¢ falsas, las ideas contenidas en una cosmovisién cualquiera
funcionan como supuestos que orientan la vida y la historia de un pueblo o
de las personas. Son estasideas, al fin de cuentas, las que crean una cultura.

4, 10OS PALABRAS SOBRE EL. CAMINO RECORRIDO

Para realizar este estudio se tomaron como base las traducciones hechas por
Adrian Recinos, aunque se examinaron también otras como la de fray
Francisco Ximénez en el caso del Popol Vuh, y la de Simén Otzoy en el caso
del Memorial de Solola.

Cuando se tienela traduccién de undocumento como punto de partida de un
estudio se corre el riesgo de analizar, comentar o interpretar algo diferente al
espiritu del texto original, de manera que el producto puede ser ajeno al
pensamiento que se quiere comprender.

Precisamente para obtener una mejor percepcion de las ideas contenidas en
los documentos, se compararon tales traducciones en los lugares pertinentes
al estudio.

También, y quiza es el aspecto mas importante, se hizo andlisis de textos y de
conceptos, y cuandolas posibilidades del autor de este estudio lo permitieron
se recurrid a los términos utilizados en los idiomas originales de los
documentos. En algunas ocasiones se pidié el auxilio de personas que
conocen mejor tales idiomas como Martin Sacalxot quien, a solicitud del
autor de este estudio, tradujo varias paginas de la Historia Quiché de Don
juan de Torres para hacer una comparacion con la que hizo Adrién Recinos.
También se solicité la ayuda de Martin Chacach para la comprensién de
algunos términos en los idiomas originales.
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Por otro lado, con el proposito de tener una lectura directa del pensamiento
prehispanico a través de la ventana que abren los documentos indigenas se
limit6, hasta donde fue posible, la consulta de estudios relacionados con el
tema.

En cuanto a los estudios vinculados a esta tematica, hay variantes en las
interpretaciones de algunas lineas generales que siguié el pensamiento
prehispanico. Por ejemplo, en las que hace un arquedlogo y las que hace un
historiador. Lo que obliga al lector de tales estudios a profundizar y a tener
conciencia de que deben tomarse como acercamientos a dicho pensamiento.

Es obvio, demasiado obvio, que ninguno de los temas presentados en este
estudio fue examinado de manera exhaustiva. Tampoco tiene tal proposito.
Este estudio debe entenderse como estd enunciado en su titulo: nada mas
como apuntes iniciales, como ciertas “fichas” que tienen anotaciones al
margen y concierto orden. Otros podran corregirlo y profundizar en el tema.
En esta tarea hay lugar para especialistas de diferentes disciplinas.
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0 DIVINO

1. LA IDEA DE UN D10s SUPREMO

“Los mayas reconoctan La existencia de un sex supreao, es decir, el
dios creador; pero lo mismo gue los mexicanos, parece gue no le
rendian mucho culto, probablemente debido a gue lo consideraban
muy alejado de Los asuntos humanos.” (Thompson, 1988: 317).

Alparecer, en el pensamientoy en la historia delos pueblos prehispanicos del
altiplano guatemalteco, hubo variaciones en la concepcién de la divinidad y
por lo mismo, en la relacién que tuvieron con ella. En un principio, dice el
Popol Vuh:

“No invocaban la madera ni [a piedra, y se acordaban de [a palabra
del Creador y del Formador, del Corazdn del Cielo, del Corazon de
fa Tierra.” (Recinos, 1997: 109).

“Nuestras primeras madres y padres no tenian todavia maderos ni
piedras que custodiar...” (Recinos, 1997: 110)

El autor del Popol Vuh, aparentemente no escribié con la intencién de
agradar a un ptiblico espafiol como para comunicarle que su pueblo en un
principio tenia un concepto de Dios parecido al del Dios cristiano. Escribi6
—entre otros- con el propésito de dejar registrado para su propio pueblo los
cambios de concepcién que sus antepasados tuvieron respecto dela divinidad.

Segunel presmbulodel Popol Vuh, losk'iche’~y con ellos, muy probablemente,
los demas pueblos indigenas del altiplano- creian en una divinidad a quien
le daban diferentes nombres: Tzacol, Bitol, Alom, Qaholom, Hunahpii-Vuch,
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Hunahpni-Utiu, Zagui-Namad-Tziis, u Qux Cho, u Qux Palé. Por lo menos es la
opiniéndeRecinos® . Estos diferentes nombres indicarian las cualidades que
querian resaltar dela divinidad: Creador, Formador, Madre y Padre, Dios del
amanecer, Dios de la noche, Anciano, Soberano, Corazdn o Sustancia de la
laguna, Loqueledael seral mar. (Recinos, 1997:164). Enelmismo predmbulo
se dice que la divinidad —el Creador y Formador- es

“La madre y el padre de [a vida de todo lo creado, el que da [a

respiracion y el pensamiento, la que da a [uz a los hijos, el que vela

por la felicidad de los pueblos, [a felicidad del linaje Aumano, el

sabio, el que medita en la bondad de todo o que existe en el cielo,

en la tierra, en los lagos y en el mar.” (Recinos, 1997:22).
Llama la atencién el uso del singular: “la madre”, “el padre...” “el que da...”
“el quevela...” “elsabio..” “el que medita...” dando a entender que existe un
solo Dios quien es la razon y el fundamento de todo lo existente. Las figuras
de “madre” y “padre” sélo quieren sefialar que de la divinidad suprema se
genera todo lo creado, divinidad que es la causa de la vida material
(“respiracién”) y de la razén y entendimiento humano (“pensamiento”). El
mismo texto subraya suinterés porla felicidad ybondad de todoloexistente.

i

1y i

Es interesante notar el sefialamiento particular que hace el autor del Popol
Vuhrespectoa laidea de que el Creador dio orden y armonia al universo por
medio de la medida, la proporcién, y que el universo tiene armonia no por si
mismo:

“Grande era la descripcion y el relato™ de como se acabo de formar
todo el cielo y la tierra, como fue formado y repartido en cuatro
partes, como fue sefialado y el cielo fue medido y se trajo la cuerda
de medir y fue extendida en el cielo y en [a tierra, en los cuatro
rincones, como fue dicho por el Creadory el Formador.” (Recinos,
1997: 21-22).

El padre Francisco Ximénez tradujo el mismo texto de otra manera, pero la
idea es la misma:

® linda Schele tiene una opinion distinta. Ella encuentra en esta parte una lista de
nombres de deidades mayas de la época clasica, especiaimente los que corresponderian
a lxmucané e Ixpiacoc, 1a primera madre y el primer padre. Véase el articulo "El hogar
y el arbol, la creacion maya”, en El Cosmos maya, de Freidel, Schele y Parker.

" Refiriéndose a un antiguo libro perdido al que el documento indigena llama Popol Vuh.
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“Se acabd de formar todo el cielo y [a tierra, su Ser cuadrado, su Ser
repartido en cuatro partes, su Ser serialado, su Ser amojonado con
estacas, su Ser medido a mecates o cuerdas, y su Ser estirada [a
cuerda en el cielo, y en [a tierra, que es dicho de cuatro esquinas, y
cuatro lados por el Formador y Criador” (Ximénez, 1980: 25).

Aunque esta traduccion es muy literal, tiene la virtud de revelar los recursos
quelosindigenasutilizaban, y siguen utilizando, parala medida: los mojones,
las estacas, los mecates, las cuerdas

Adrian Recinos dice que, segun Brasseur, las “cuatro partes”, los “cuatro
rincones”, o las “cuatro esquinas”, los “cuatro lados”, a que hace referencia
el Popol Vuh, son los cuatro puntos cardinales. Agustin Estrada Monroy, en
las notas que hizo a la edicion facsimilar de la traduccién de Ximénez, dice
que se refiere a la divisién del tiempo en equinoccios y solsticios. Pero la
interpretacion de Brasseur parece ajustarse mas al texto, puestoquelas cuatro
partes y las medidas de las que habla se refieren al espacio y no al tiempo.

La idea de un Dios Supremo probablemente fue una idea compartida con
otros pueblos dela América indigena prehispanica como se ve enlarespuesta
que la gente del Darién dio al Requerimiento que se les ley6 en 1514. El
‘proposito de tal documento era que los indigenas reconocieran la autoridad
del Papa y del Rey de Castilla; en caso contrario serfan sometidos por medio
de la guerra, serfan obligados a tributar y serian hechos esclavos. El
argumento se apoya en la afirmacién de que existe un solo Dios, duefio del
universo y que el Papa es su representante en la tierra y que, por lo mismo,
tiene la potestad de dar al Rey de Castilla parte de esta tierra. A tal
argumentacion la gente del Darién responde:

“Que en o que dezia que no avia sino un dios y que este governava
el cielo y [a tierra y que era serior de todo que les parecia bien y que
ast devia ser. Pero en lo que dezia que el Papa era sefior de todo el
universo en lugar de Dios y que él avia fecho merced de aquella
tierra al Rey de Castilla; dijeron que el papa deviera estar borracho
quando lo hizo pues daba lo que no era suyo, y que el rey que pedia
y tomava tal merced devia ser algin loco que pedig lo que era de
otros...” (Lujan Muhoz, 1968: 39).
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Era facil que estuvieran de acuerdo con una idea que no les era extrafia, en la
que yacreian, eneste casola existencia de unsolo Dios. Y como puede notarse
en el radical rechazo ala pretension espafiola sobre la tierra, no manifestaron
esa creencia por miedo a la guerra o por ganar favores del conquistador.

Lépez Cogolludo,en su Historia de Yucatan alreferirsea las deidades de los
mayas de Yucatan, anota :

“Cretan los indios de Yucatdn que habia un dios iinico, vivo y
verdadero, que decian ser el mayor de los dioses, y que no tenia
figura ni se podia representar por ser incorpdreo. A éste llamaban
Hunab Ku, y decian, que de él procedian todas las cosas; y como era
incorporeo no lo adoraban con imagen alguna, ni la tenian de é.”
(en Krikeberg, 1994: 141).

2. Ugux Can, Ugux ULEu

El nombre més conocido del Dios Supremo k'iche’ es Uqux Cah, Ugux Uleu,
palabras que, tanto Adridn Recinos como el Padre Francisco Ximénez,
traducen como Corazon del Cielo y Corazon de la Tierra. Ciertamente esta
traduccién se aproxima al espiritu de la letra; sinembargo, puede ampliarse
su comprension.

Uguxnotieneequivalente exactoenel espafiol; segtin el contexto susignificado
puede aproximarse al del término sustancia, término que es fundamental en
la metafisica occidental. Ugux también es aquello que hace que algo dure o
perdure. En este sentido se utiliza este término en algunas comunidades
indigenas actuales. Cuando a una familia, por ejemplo, le abunda el maiz,
se dice que tiene ugux. Cuando el dinero que se tiene no abunda, se dice que
no tiene ugqux. Sin uqux las cosas pasan rapidamente.

Cah muy bien puede traducirse como cielo cuando este término se refiere al
firmamento, al espacio. Es necesaria esta aclaracion porque el término cielo
es mas plastico que el término cah .

Uleu, en cambio, tiene los mismos usos que la palabra tierra en el espafiol: un
puiiado de tierra, una fraccion de tierra (lote, sitio, finca), o el planeta tierra.
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Uniendo los términos, Ugux Cah, Uqux Uleu no hacen dos conceptos sino uno
que significa aproximadamente la sustancia del firmamento y de la tierra.
Ugux Cah, Uqux Uleu es aquello que hace que el universo exista. Pero Ugux
no es algo diferente de Cah y de Uleu (la sustancia, en el pensamiento
prehispdnico k'iche’, aquello que hace que el universo sea, no es algo distinto
del universo). Ugux estd indisolublemente unido al Cah y a Uleu.

Los conceptos de la filosofia occidental, panteismo, deismo, teismo no
pueden aplicarse con propiedad a este pensamiento. Hasta aqui, podiia
pensarse que Uqux Calt, Uqux Ulew implica un panteismo: que Dios esidéntico
al universo. Sin embargo el asunto se complica cuando se toma en cuenta que
enelrelato dela creacién del Popol Vuh, Ugux Cah, Ugux Uleu, piensa, maneja
conceptos, decide, planifica, que tiene poder, que conversa con Tepeu y
Gucumatz, con los adivinos Ixpiyacoc e Ixmucané. Ugux Cah, Ugux Uleu, en la

creacion, aparentemente es una persona.

A este Ser Supremo ~Ugqux Cah, Ugux Uleu, persona, a quien también llaman
Huracan® - los sacerdotes-reyes Gucumatzy Cotuhd, Quicaby Cavizimah, y los
demds sefores k'iche” acostumbraban invocar principalmente; con ayunos,
abstinencia y sacrificios:

“Oh tit, hermosura del dia. ‘Tii, Huracdn; tii Corazon del Cielo y de
la Tierra. Til, dador de [a riqueza, y dador de (as hijas y de [os hijos.
Vuelve hacia acd tu gloria y tu riqueza; concédeles la vida y el
desarrollo a mis hijos y vasallos; que se multipliquen y crezcan los
que han de alimentarte y mantenerte; los que te invocan en los
caminos, en los campos, a [a orilla de [os rios, en [os barrancos, bajo

los drboles, bajo los bejucos.

Dales sus hijas y sus hijos. Que no encuentren. desgracia ni
infortunio, que no se introduzca elengafiador nf detris ni delante
de ellos. Que no caigan, que no seqn feridos, que 1o forniquen, ni

2 Roman Pifia Chan y Patricia Castillo Pefia han publicado un libro que titulan Tajin, la
ciudad del dios Huracan. En éste anotan que “la ciudad prehispénica de El Tajin (trueno
2 rayo en totonaco) estuvo y estd sujeta a frecuentes tormentas y ciclones, por lo que en
la antigliedad se le consideré como la Ciudad Sagrada de Huracén, el ¢ual era dios de los
nortes.” (Piia Chan y Castillos Pefa, 1999: 17) También dicen que, por la forma en que
fue representado, este dios puede ser el mismo Quetzalcoatl. Ademas, éste, en la
cosmovision mexicana, era dios del viento y de la lluvia.
Sin embargo, en el pensamiento k’iche’ Huracan y Gucumatz, es decir Quetzalcoatl, son
claramente distintos. |
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sean condenados por a justicia. Que no caigan en la bajada ni en
{a subida del camino. Que no encuentren obstdculos ni detris ni
delante de ellos, ni cosa que losgolpee. Concédeles buenos caminos,
hermosos caminos planos. Que no tengan infortunio, ni desgracia,
por tu culpa, por tu fechiceria.

Que sea buena [a existencia de [os que te dan el sustento y el
alimento en tu boca, en tu presencig, a ti Corazon del Cielo,
Corazdn de la tierra, Envoltorio de la Majestad.” (Recinos, 1997:
156).

En el Popol Vuh hay otros términos parecidos a Ugux Cah, Ugux Uleu, tales
como Upan Cah, Upan Uleu. Recinos traduce Upan Cah comobdveda del cielo,
y Ximénez lo traduce como Vientre del Cielo; el primero traduce Upan Uleu
como superficie de la tierra, y el segundo como Vientre de la Tierra. En este
punto, la traduccidén de Ximénez se aproxima mas al espiritu de la letra. Lo
mads probable es que con términos distintos, los pueblos prehispénicos de la
subdrea maya se refirieran al mismo concepto: que Upan Cah, Upan Uleu es lo
mismo que Ugux Cah, Uqux Uleu, pues, por el contexto, Upan Cah debe
entenderse como las entraias del cielo, imagen que sirve para indicar que se
refiere a lo més importante del cielo (del espacio o del firmamento). Y que
Upan Uleu debe entenderse como las entranas de la tierra, lomas importante
de la tierra.

Este concepto, que es denominado con términos distintos ~Ugux Cah, Ugux
Uleu, Upin Cah, Upin Uleu- es realmente nuevo, y desconocido en otras
regiones de Mesoamérica. Por lo mismo, puede considerarse como un aporte
k'iche” al pensamiento prehispanico.

3. LA NECESIDAD DE DIOSES PARTICULARES
(O LA NECESIDAD DE REPRESENTACIONES MATERIALES)

Enalgunaépocay en algtnlugar-;sureste deMéxico o Yucatdn?-los pueblos
indigenas que conquistaron y se asentaron en las tierras altas del territorio
que hoy ocupa Guatemala no tenian dioses particulares (representaciones
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materiales deladeidad), dioses propios (de “madera”, de “piedra”), mientras
que otros pueblos de Mesoamérica si los tenian. El autor del Popol Vuh dice
que no teniendo dioses aquellos antepasados:

“No sustentaban nimantenian[asuDios]; solamente alzaban sus
caras al cielo y no sabtan qué habian venido a hacer tan lejos”
(Recinos, 1997: 108).

La traduccidén de Ximénez dice:

“Y no sabian de sustento, sino que levantaban las caras al cielo, y
no se sabian alexar” (Ximénez, 1973: 175).

La idea es que no teniendo iconos ante los cuales sacrificar, equivalia a no
tener dioses y, por lo mismo, estar desamparados.

Las Cronicas Indigenas, cuando hablan de “sustentar”’® a los dioses, se
refieren a los sacrificios. Probablemente consideraban que no contribuian a
mantener el orden del universo,ademds de sentirse desamparados, al carecer
de algo material ante el cual presentar sus ofrendas, sus peticiones y sus
sacrificios, mientras que otros pueblos ya lo hacian. No era suficiente, segtin
ellos, “levantar las caras al cielo” sin ver a alguien con los ojos materiales.

La necesidad espiritual (o sélo cultural, o religiosa; paradéjicamente, mate-
rial) de tener dioses particulares -propios de cada grupo- “de madera” o “de
piedra”, fue la que impulsé, segin el Popol Vuh, a aquellos pueblos a
abandonar sus lugares de origen, los que antes probablemente nunca habian
dejado. En este punto la traduccién de Ximénez (cita anterior) parece estar
mas acorde al contexto: ...”y no se sabfan alexar”, para realizar un viaje tan
penoso y probablemente muy largo:

“Vamos, vamos a buscar y a ver si estin guardados nuestros
stmbolos, siencontramos lo que pondremos a arder ante ellos. Pucs
estando de esta manera no tenemos quien vele pornosotros, dijeron

B La palabra k’iche’ que es traducida como "sustentar”, "mantener”, es tzuc, Iz ¢
significa literalmente “dar de tomer” o "alimentar”. Pero a lo que realmente se refisi s
es a los sacrificios,
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Balam-Quitze, Balam-Acab, Mahucutah e Iqui-Balam. Y habiendo
llegado a sus oidos lanoticia de una ciudad, se dirigieron hacia alld.
Ahora bien, el nombre del lugar a donde se dirigieron...era Tuldn-
Zutva, Vucub-Pec, Vuch-Zivin. FEste era el nombre de la ciudad
a donde fueron a recibir a sus dioses.” (Recinos, 1997: 110).

La traduccién de Ximénez coincide en su mayor parte con la de Recinos:

“Ea, vamos, dijeron, a buscar, y vamos a ver s hay sefial de hallar
esto que decimos Y no quenos estamos aguzj no teremos quien cuide
de nosotros ynos guarde. Esto dijeron Balam Quitzé, Balam Acab,
Mahucutah, Iqui Balam, y oyo esto, y dio oidos un pueblo, y les
sigud, y se fueron. Y el monte y paraje donde se fueron...se llamaba:
Tuldn Zuiug, Siete Cuevas, y Siete Barrancas, y asi se llamaba el
pueblo a do fueron a traer los idolos.” (Ximénez, 1973: 179).

El Memorial de Solold no dice expresamente el propésito del viaje, pero en
repetidas ocasiones dice que “llegamos a Tulan...” “fuimosa Tuldn...” “en
laoscuridad yenlanoche” (figura que utilizanlos escritores delos documentos
indigenas del siglo XVI para indicar que fue hace mucho tiempo, que no se
sabe precisar cudnto hace); alli “pagamos el tributo...” alli “les fueron

entregados los idolos de madera y de piedra.”
Ademas de los kiche”, viajaron a Tula, segtin el Popol Vuh:

“Los trece [pueblos] de Tecpdn, y los Rabinales, los Cakchiqueles,
los de Tziquinahd, y los Zacahd y los Lamagq, Cumatz, Tuhalhd,
Uchabahd, los de Chumilahd, los de Quibahd, [los de Batenabd,
Acul-Vinac, Balamihd, los Canchaheles yBalam-Colob” (Recinos,
1997: 108)

El Memorial de Solola dice que llegaron a Tula:

“Los de Rabinal, los Zotziles, los TuKuchées, los Tuhalafiay, los
Vuchabahay, los Ah Chumilahay; [legaron también los Lamaquis,
los Cumatz y los AKakales. Con los de Tucurii acabaron de llegar
todos.” (Recinos, 1980: 54)
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El Popol Vuh agrega que

“Estas son solamente las tribus principales, las ramas del pueblo,
que nosotros mencionamos; solo de las principales hablaremos.
Muchas otras salieron de cadagrupo delpueblo, perono escribiremos
sus nombres.” (Recinos, 1997: 108).

Tal como lo refiere el Popol Vuh, el viaje a Tula (que cambi6 toda la historia
delos antepasados de los pueblos mencionados) tuvo un proposito religioso.
Fue impresionante, seguramente, el hecho de que muchas tribus, con sus
hombres, mujeres y nifios, caminaran por montanas, rios, selvas, buscando
la ciudad de Tula para tener dioses propios.

;Cudl era esa ciudad llamada Tula o Tollan? La Tula mas conocida es la que
se localiza en Hidalgo, México, aunque el Memorial de Solola habla de
cuatro Tulas (Recinos, 1997: 48), y Krickeberg dice que con el nombre Tula

“Se relacionaron mds o menos todos los centros culturales de épocas
anteriores con [os toltecas que eran vistos como los antepasados de
los nahias.” (Krickeberg, 1994: 220).

Pifia Chan dice lo mismo: qué habfan tantas Tulas como centros importantes
existianen Mesoamérica, porloquees unerror identificar ala Tulamencionada
en el Popol Vuh con la Tula de Hidalgo. Sostiene que la ciudad mencionada
en el documento k'iche” seria Xochicalco (Pifia Chan, 1998: 49-50).

Cualquiera que hubiese sido la ciudad, es probable que, ademés del motivo
religioso, el viaje lo realizaran atraidos por el arte de dicha Tula; en este caso,
especialmente por la escultura, en piedra o en madera.

El Memorial de Solola en repetidas ocasiones menciona el culto a la Chay
Abah (la Piedra de Obsidiana), jen este material fueron esculpidos algunos de
sus dioses? Esta posibilidad tiene sentido si se tiene en cuenta que el
documento dice que

“Asi les hablo [a Piedra de Obsidiana... estos son los regalos que os
dare, vuestras riquezas y vuestro sefiorio”(Recinos, 1980: 52-53).

Tanto la traduccién del Popol Vuh de Recinos como la de Ximénez dicen que
el primer dios que “salié¢” fue Tohil. El texto k'iche” dice nabe xel ri tohil. Xel,
puedetraducirse comosalir, pero también puede traducirse como: se termind
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de hacer o fabricar. El contexto da a entender que este tltimo es el sentido
correcto, de manera que muy probablemente lo que se quiere decir es que el
primero que se terminé de esculpir fue Tohil, el dios de Balam Quitzé (padre
de los Cavec). Después se terminaron de esculpir a Avilix, el dios de Balam
Acab (padre de los Nehaib); a Hacavitz, el dios de Mahucutah (padre de los
Ahau-guiché); a Nicahtacah, el dios de Iqui Balam, quien no tuvo descendencia.

Como Iqui Balam no tuvo descendencia, al parecer tampoco sobrevivié su
dios: Nicahtacah. No hubo pueblo que le rindiera culto, que lo recordara, que
lo mantuviera. Por lo que el Popol Vuh tiene muy pocas referencias a este
dios y cuando quiere resaltar la importancia y el poder de los dioses k'iche’,
explicitamente menciona a los otros pero no a Nicahtacah:

“Grande era en verdad la naturaleza de los tres, Tohil, Avilix y
Hacavitz” (Recinos, 1997: 111).

Junto alos kiché, las demas tribus también trajeron sus dioses de Tula. El dios
de los de Tamub y los de Ilocab también se llamaba Tohil; el de los de Rabinal,
.Hun Toh; el de los k'aqchikel, Tzotzihd Chimalcin; el de los yaquis (tribu que
viaj6 a Tula junto a las demas, pero se establecio en el actual territorio de
México; ver Recinos, 1997:124), Yolcuat-Quizalcuat.

4. ;PUEDE HABLARSE DE UNA JERARQUIZACION DE SUS DIOSES?

Los documentos indigenas del siglo XVI tienen referencias suficientes para
pensar, como se indic anteriormente, que estos pueblos prehispéanicos
concibieron a un Ser Supremo, cuyo nombre mds conocido entre los k'iche’ es
Uqux Cah, Ugux Uley. Laidea del Ser Supremo probablemente fue compartida
por muchos o por todos los pueblos del Nuevo Mundo, aunque, como se dijo
antes, el contenido del concepto Ugux Cah es realmente nuevo en el
pensamiento prehispénico.

Ademas del Ser Supremo, en Mesoamérica se dio culto a Quetzalcéatl. Lo que
se explica por la influencia mexicana en la subdrea maya durante el periodo
postclasico.
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En opinién de Thompson el paso de este dios —Quetzalcoatl- en el pantedn
maya fue fugaz; parece, dice, que se le consideré como deidad extranjera por
la mayoria de la gente maya (Thompson, 1988: 314-315).

Este, desde luego, no es el lugar para hablar del proceso de formacién de la
idea que da origen al dios Quetzalcoat] en el pensamiento mexicano™, que
aparentemente se llevo a cabo a través de cientos de afios. Ni del sacerdote
tolteca del mismo nombre, de la ciudad de Tula de Hidalgo, gran civilizador,
con quien frecuentemente se confunde el dios en mencion.

Escultura que representa

a Quetzalcoat]. Proviene de
El Adivino, de Uxmal,
Yucatan. (Tomado de: Pifia
Chan, 1993: 108).

El nombre de Qietzaicont] en el Popol Vuh es Gucumatz. Las dos palabras -
la primera en ndhuatl y la segunda en k’iche’-tienen el mismo significado:
serpiente emplumada. En el documento en referencia, en el relato de la
creacion, Gucuinatz aparece como uno de los dioses. Sin embargo, él mismo
reconoce que es poi el poder de Ugux Col (Corazon del Cielo) que fue posible

]

el surgimiento de las montafas, los valles, los rios:

“Conto la snebling, como [a nube y como wia polvareda fue la
cregeinn, cuands surgieron del agua las iontasias) y al instante
erecieront lus montatias, Solanente por un prodigio, solo por arte
magica se realizd [a formacion de lus montarias y los valles; y al
imstante brotaron juntos los cipresales y pinares en la superficie, o

" Para este tema véase, entre otros: Ei Universo de Quetzalcoatl, de Laurette Séjourné;
El Mito de Quetzaicoat!, de Enrique Florescano; Quetzalcoatl, Serpiente Emplumada, de
Roman Pifia Chan.
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ast se llend de alegria Gucumatz, diciendo: Buena ha sido tu
venida, Corazon delCielo; tii Huracdn, y tii, Chipi-Caculhd, Raxd-
Caculhd.” {Recinos, 1997: 24).

En un pérrafo anterior, se dice:

“El primero se llama Caculhd Huracdn., El segundo es Chipi-
Caculhd. ‘El tercero es Raxa-Caculhd. 7Y estos tres son el Corazon
del Cielo.” (Recinos, 1997:24).

Otro dios, de la misma importancia que Gucumatz segtn el Popol Vuh, es
Tepeu. Al parecer, también reconocido en toda Mesoamérica, y cuyo nombre
se liga especialmente con los pueblos yaguis que se establecieron en el sureste
mexicano. Comoen el caso de Gucumatz, el culto a Tepeu muy probablemente
tuvo su origen entre los pueblos que tuvieron su asiento en el area mexicana
de Mesoamérica.

Los dos -Gucumatz y Tepeu- estan presentes en la creacién. Algunas veces
~ conferencian con Ugux Cah para decidir juntos sobre la creacién, otras veces
son como los encargados de llevar a cabo detalles tales como la biisqueda del
material para la formacién del hombre. Son, al final de cuentas, los artesanos

de cuyas manos salen las cosas creadas bajo la direccién y voluntad de Ugqux
Cah.

Cuando fracasan en esta tarea, los dioses consultan a los adivinos y éstos, al
invocar a Uqux Cah, dicen:

“No castigues a Tepeu y Gucumatz” (Recinos, 1997: 29).
La traduccién de Ximénez dice:
“No afrenteis a Tepeu y Gueumatz”  (Ximénez, 1973: 39).

Estas expresiones indican el reconocimiento de los k'iche” de que Ugux Cah
tiene una jerarquia mayor que la de Tepeu y Gucumatz.

En el Memorial de Solola no hay referencias directas al dios Gucumatz. Sin
embargo, elnombre esusado parareferirse a uno de los pueblos prehispéanicos:

“Otros, llamados Gucumatz, dijeron que solo en el agua habia
salvacion.” (Recinos, 1980: 62).

38 Coleccion IDIES



Apuntes para la cosmevision prehispanica guatemalteca

p—

El dios Gucumatz o sea Queiziicdat] (Serpiente Emplumada) en la literatura
indigena mesoamericaria generaimente se asocia a la idea del agua (Recinos,
1980, 62). Este dato sugiere la confianza del pueblo referido en este dios. En
las otras crénicas indigenas del siglo XVIno hay referencias al dios Gucumatz.

A Ugux Cah —el Ser Supremo-, Gucumatz y Tepeu se agregan los dioses
particulares de cada pueblo.

El Popol Vuh, tal como se indic6 anteriormente, dice que Tohil era el dios de
Balam Quitzé y de sus descendientes; Avilix era el dios de Balam Acaby de sus
descendientes; Hacavitz el de Mahucutah y de sus descendientes.

Este mismo documentc dice que el dios de los zotzil era Chamalcin (Recinos,
1997:115) y que tenia la forma de un murciélago (zofz). También le denomina
Tzotzihd Chimalcdn (Recinos, 1997: 124). Este dios era probablemente el mas
conocido de los kagchikel debido a que los zotzil era el mas importante entre
los cuatro grupos de este pueblo (los otros son los xahil, los tukuché y los
akajal).”

El Memorial de Solold habla de otros dioses de los kagchikel:

“..elidolo demadera y de piedra llamado Belehé Tohy el otro idolo
de piedra llumado Hun Tihax, Rendid culto a cada uno, se nos
dijo.” (Recinos, 1980: 56).

El Popol Vuh dice que Tofi! también era el nombre del dios de los Tamub y
delos Ilocab, que eran otras ramas del pueblo k'iche’(Recinos, 1997: 111, 124).
Elnombre del dios de los de Rabinal era Huntoh, que segtin el documento en
mencion era el mismo Tohil (Recinos, 1997: 124).

Llamalaatenciénel parecido delosnombres delosdioses Tohil (de los kiche’),
Belehé Toh (de los kagchikel), y Huntoh (de los de Rabinal). ;Era inicialmente
el mismo dios?, ;Era Tohil? Si se agrega que el Popol Vuh afirma que,

“En verdad, el llamado Tchil es el miismo dios de los yaquis, cuyo
nombre es Yolcuat Quitzalcuat” (Recinos, 1997: 123).

'* Eric Thompson dice que las deidades de origen animal, como el murciélago, el perro, los
pajaros ya eran venerados en el periodo cldsico maya {Thompson, 1988: 317). Con base
en ello, existe la probabilidad de que Tzotzihd Chimalcan, el dios de los kagchikel, no
sea de origen mexicano, sin einpargo el icono correspondiente, aparentemente fue
esculpido en la Tula mencionada.
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se comprende que, al menos los k'iche’, identificaban a Tohil con Quetzalcdatl.
Recinos dice que los antiguos mexicanos consideraban a Quetzalcdatl (Ehecatl)
como dios del viento (Pifia Chan dice que Ehecat! era el nombre calenddérico
de Quetzalcoat], 1998: 30). Pero al mismo tiempo lo consideraban como el dios
delalluvia; y los k'iche’ también tenian a Tohil como el dios de la lluvia. Y si
inicialmente algunos pueblos prehispénicos del postclasico maya de Guate-
‘mala tenfan el mismo dios, como sugiere el parecido de sus nombres,
probablemente éste era identificado con Quetzalcéatl. Lo cual negaria, de
alguna manera, la afirmacién de Thompson de que el paso de este dios en el
panteén maya fue fugaz. |

Respecto a la identidad de Tohil hay otra referencia en el Popol Vuh. Un
mensajero de Xibalbd les recuerda a Balam-Quitzé, Balam-Acab, Mahucutah e
Iqui-Balam que Tohil es representacion del Creador y Formador:

“Este [Tohil] es, en verdad, vuestro ‘Dios; este es vuestro sostén;
esta es, ademds, [a representacion, el recuerdo de vuestro Creadory
Formador. (Recinos, 1997: 113).

Esta afirmacién puede entenderse en el sentido de que Tohil era una
representacién de Uqux Cah, Ugqux Uleu, del Ser Supremo. Pero tomando en
cuenta que Gucumatz (Quetzalcéatl) también estuvo presente en la creacion,
puede interpretarse en el sentido de que Tohil era representacién de
Quetzalcéatl.

En cuanto a los otros dioses k'iche’, Avilix y Hacavitz, aparentemente
representaban al mismo dios que representaba Tohil (a Ugux Cah o/y
Gucumatz). Eraelmismo condiferentenombre. Sinembargoera Tohila quien
se le tenia por mas poderoso. Tohil, en efecto, sobresalia porque los Cavec
constituian la familia dominante entre los k"iche’. El mismo caso se dio entre
los kagchikel; el dios mas mencionado por el Popol Vuh es Tzotzihd Chimalcin
porque los zotzil fueron la familia dominante, como ya se indic6. El Memorial
de Solol4, en cambio, menciona médsa Chay Abah (Piedra de Obsidiana) como
objeto de adoracién, probablemente refiriéndose al material de que estaban
hechos sus dioses, o simplemente porque los kagchikel apreciaban este mate-
rial porque de él hacian sus instrumentos y sus ornamentos, como dice
Recinos en un pie de pégina. El caso es que |

“Veneraban esta piedra como simbolo de la divinidad”
(Recinos, 1980: 49).
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Por otro lado, aproximadamente una tercera parte del Popol Vuh esta
dedicada al relato de las hazafas de Hunahpii e Ixbalanqué, lo cual evidencia
laimportancia de estos personajes -dioses- en el pensamiento prehispanico.

Primero, son las hazafias relacionadas con la muerte de Vucub Caquix, Zipacni
y Cabracin. Luego, la victoria de estos dioses gemelos sobre los sefiores de
Xibalbi, el reino del mal.

Aunque la narracion merece un estudio mas analitico y por separado, puede
decirse que apunta a una concepcion de liberacién humana. En efecto, con la
muerte de los sefiores ~los gobernantes- de Xibalbd, este reino no podra mas
hacerle dafioal ser humano. Este reino fue sometido por el poder, lasabiduria
y la astucia de Hunahpit e Ixbalanqué, quienes declaran a los sobrevivientes:

“Ya no os apoderaréis repentinamente de los hombres, y tened
presente la Aumildad de vuestra sangre. Asi les dijeron a todos los
de Xibalbd.” (Recinos, 1997: 100).

La muerte de Vucub Caquix y la de sus hijos, decretada por Ugux Cah a causa
de la soberbia de aquéllos, tuvo el propdsito de ensefiar la humildad al ser
humano y a desterrar el orgullo adn en posesién de poder y de riqueza:

“Y asi lo hardn todos los hombres, porque no deben envanecerse por
el poder ni [a rigueza.” (Recinos, 1997: 34).

El destierro del orgullo, en la concepcién prehispanica, como que va en
direccién a la liberacién humana del vicio. Presupone un modelo de vida,
pero presupone ataduras que deberdn ser eliminadas.

Este inicio de la tarea de liberacion la realizan Hunahpii e Ixbalanqué a quienes
el documento indigena llama dioses:

“...el primero de los cuales se llamaba Hunahpii y el sequndo
Ixbalangué. ‘Estos eran dioses verdaderamente.” (Recinos,
1997: 34).

Segunelrelato, estos dioses, despuésdesushazafiasliberadorasse convirtieron

enelsolylaluna. Astros, que como se sabe, fueron venerados por los mayas
(Thompson, 1988: 311-312).

'8 El manuscrito original dice xa vi e cabauil, que significa: eran dioses.
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Enlajerarquia delos dioses que presenta el Popol Vuh, Hunahpii e Ixbalanque,
desde luego, estaban debajo de Ugux Cah, el Ser Supremo, pues obedecen a
sus preceptos. |

A pesar de la extensién que ocupa el relato de los hechos de Hunahpii e
Ixbalanuéen el documentoindigena-lo querevela, comose dijo, suimportancia
en la cosmovisién prehispédnica antigua-, en la practica religiosa del pueblo
k'iche estos dioses ya no tuvieron un lugar preponderante. Fue Tohil el centro
de sus cultos; Hunahpii e Ixbalanqué parecen muy lejanos. Incluso Ugux Cah,
aunque estuvo presente en sus oraciones, parece un Ser Supremo relegado
frente a Tohil.

5. LIMITACIONES DE SUS DIOSES

“....los droses [mayas] podian ser Tanto benevolentes como maléricos...”
" (Thompson, 1988: 320).

Los documentos indigenas del siglo XVI permiten inferir, sin dificultad, que
los pueblos prehispénicos concebieron a sus dioses con limitaciones en
conocimiento, en podet, en bondad.

ElMemorial de Solold, enel breve relato que hace dela creacion del hombre,
anota que “nose sabia qué [material] debfa entrar” en su formacién (Recmos
1980: 50), lo cual sefiala la finitud de los dioses en conoc1m1ento lo que
conduce a que su poder también sea finito.

Con mayores detalles, el Popol Vuh narra los intentos fallidos de los dioses
en la creacién del hombre, al grado que tuvieron necesidad de recurrir a
Ixmucané e Ixpiacoc, qulenes eran héabiles en el arte de la adivinacién, con el
propésito de saber de qué mater1al debia hacerse al hombre. Pero Ixmucané
e Ixpiacoc también se equ1vocaron ‘Su arte de adivinacién tampoco acerto:

“Y dijeron Huracdn, Tepeu y Gucumatz cuando le hablaron al
agorero, al farmaa’ar, gue sont los adivinos: Hay que reunirse y
ericontrar los medios para que el hombre que formemos, el hombre
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que vamos a crear nos sostenga y alimente, nos invoque y se acuerde
de nosotros. ‘Entrad pues, en consulta, abuela, abuelo, nuestra
abuela, nuestro abuelo, Ixpiacoc, Ixmmucané..(Recinos, 1997:28)

Entonces hablaron y dijeron [a verdad: Buenos saldrdn vuestros
mugiecos hechos de madera; Aablardn y conversardn sobre [a faz de
la tierra..Y al instante fueron hechos los mufiecos labrados en
madera. Se parecian al hombre, hablaban como el hombre y
poblaron [a superficie de [a tierra. ‘Existieron y se multiplicaron;
tuvieron hijas, tuvieron hijos los muriecos de palo; pero no tenian
alma, ni entendimiento, no se acordaban de su Creador, de su
Formador; caminaban sin rumbo...Yano se acordaban delCorazon
del Cielo y por eso cayeron en desgracia. Fue solamente un ensayo,
un intento de hacer hiombres.” (Recinos, 1997: 29-30).

- Esta cita sugiere que el principal problema de los dioses era no saber -no
poseer el conocimiento suficiente- y, por lo mismo, no tener el poder para
crear a un ser que respondiera a sus expectativas: que tuviera entendimiento
y se acordara de su creador.

Posteriormente lo lograron, pero como productode ensayoy error. Estavez,
yerran por exceso:

“Entonces les preguntaron e[ Creadory el Formador: ;Qué pensdis
de vuestro estado? ;No mirdis? ;No 0is? ;No son buenos vuestro
lenguaje y vuestra manera de andar? Mirad, pues! Contemplad el
mundo, ved si aparecen las montafias y los valles! ‘Probad, pues, a
ver!, les dijeron.

¥ en sequida acabaron de ver cuanto fabia en el mundo. Luego
dieron las gracias al Creador y al Formador...hablamos, oimos,
pensamos y andamos; sentimos perfectamente y conocemos lo que

estd lejos y lo que estd cerca, Vemos también lo grandey lo pequefio
enelcieloyenla tierra...,

Acabaron de conocerlp todo y examinaron los cuatro rincones...

Pero el Creador y el Formador no oyeron esto con gusto. No estd
bien lo que dicen nuestras criaturas, nuestras obras; todo lo saben,
lo grande y lo pequefio...Que su vista solo alcance a lo que estd
cerca...” (Recinos, 1997: 106).
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“Estoncesel Corazondel Cielo lesecho unwvaho sobre.los ofos.. - Ast
fue. destrgida su sabiduria y-todos los conocimientos delos cuatro
fibmbres...” (Recihos, 1997:107).

Los pueblos prehispanices tampoco cancibieron a sus dioses como
infinitameénte buenos, envarios sentidos. Porunlado,losdiosesparticulares,
los de cada pueblo, eran protectores 'y benefactores de sus pueblos. Tohil era
el dios delas familias k‘iche’; el benefactor:de éstos, el benefactor.de quienes
lo posefan no.de los pueblos.que tenfan otros.dioses. Subondad abarcaba
hasta los limites de'su pueblo. Subondad-permitia la exclusion.de los otros.

Por otro lado, la préctica de los sacrificios, especialmente en el postcldsico
(comoserdescribe adelante) revela-una -concepcion ide dioses sedientos .de
sangre, algradoquelos mismossereshumanos=lossacerdotes ysacrificadores:
serdesconcientan ante su.mismaiconcepeion:

“;Qué dirdn de las muertes del pueblo, que uno por uno los vamos
matando?; decinnentresicuandasedirigiana la presencia.de Tokil
Avilix y Hacavitz.” (Recinos, 1997: 128).

En la concepeidn K'iche’ y:tade otrospueblos:prehispanicos; los:dioses tienen
algunas caracteristieas humdnds:antropomorfismo. Un:casodeeste tipo estd
enelrelato quehaceél Popol Vihidelosintentosdelagente de VucAmag para
vencer a losk'iche’-a causa de que estos Gltimos secuestraban a-aquéllos para
sacrificarlos. Uno de los recursos que utilizaron los de Vuc:Amag:fue tratar
de seducir a los dioses k'iche’. Para tal efecto enviaron a dos hermosas
doncellasabanarse en el rio:donde sabian que:se bafiaban dichos'dioses. El
resultadadeesteintento de seduccion noesimportante-aqui. -Loimportante
es notar que lospueblos prehispanicos consideraban que sus dioses podian
ser sujetos de:las mismas“tentaciones” de los:seres humanes;lo.cual denota
una concepcidn antropomorfica, que implica atribuir alos dioses las mismas
limitaciones humanas. |

Ademas de loanterior, al parecer algunos pueblos de Mesoamérira creyeron
que habian dioses buenos y dioses malos. Esto se descubre en un texto -que
incluye Agustin Ydnez en una seleccién aue publica con el titulo de Crénicas
de la Conquista- en el que se relata como los indigenas de Tlaxcala, en 1519,
quieren saber si los espafioles son dioses u hombres:
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“Tres o cuatro dias antes desto habian venido ciertos indios alreal
e traido almarquez (Herndn Cortés) cinco indios, diciéndole: Sieres
dios de los que comen sangre e carne, comete estos indios; e traerte
hémos mds; e si eres dios bueno, ves aqui incienso e plumas; e si eres
hombre, ves aqui gallinas e pan e cerezas.” (en Polo Sifontes,

1986: 102).

6. LAS OFRENDAS A SUS DIOSES

Hay datos relacionados con las cosas que ofrecian los pueblos prehispanicos
deGuatemala asus dioses, en Guerras Comunes de Quichés y Cakchiqueles,
en la Historia Quiché de Don Juan de Torres, en el Titulo de los Sefiores de
Totonicapin; y desde luego, en el Memorial de Solol4 y el Popol Vuh.

Aunque con algunas reservas en la traduccién del pérrafo (no sélo de una
palabra), las Guerras Comunes de Quichés y Cakchiqueles dice que los
zotzil y tukuché (familias kaqchikel)

*Se comunicaban con el demonio...le daban navajas chay], piedras
verdes, esmeraldasy cautivos. Enaqueltiempo lagentealimentaba
al demonio” (Recinos, 1957: 133).

La palabra “demonio” tiene en el espafiol y en la cultura occidental cierta
connotacién que no tiene la palabra gaxtoq del k'agchikel antiguo, pero es
ciertamente una traduccién aproximada. En el contexto de la traduccion de
Recinos se refiere a los dioses, a quienes se les ofrendaban piedras verdes,
esmeraldas y ante quienes se hacian sacrificios, que es el significado de
“alimentar al demonio”.

Enla Historia Quiché de Don Juan de Torres se habla del incienso (pom), el
cual era una de las ofrendas mas frecuentes:

“Mientras estaban en Zaquiribal les amanecid. Y cuando amanecid
acabaron de hacer sus ofrendas...Del corazon de los drboles hacian
su lefia, y cuando conseguian un poco de incienso, lo echiaban en el
fuego.”  (Recinos, 1957: 39).
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El Titulo de los Sefiores de Totonicapan también habla del incienso, el cual
quemaban al momento de hacer:sus oraciones. - Dice también que

“A" se dedicaron a [a caza de venados cuya sangre pre.sentaﬁan
al nafual Tokil...” (Recinos, 1980: 228).

Este documento relata, aunque mas brevemente, que el Popol Vuh, las
dificultades y las guerras que tuvieron los k’iche’ con sus vecinos, a causa de
que aquéllos hacian secuestros para sacrificar a sus victimas ante Tohil
(Recinos, 1980: 218-219).

El parrafo 44 del Memorial de Solold, préicticamente en su totalidad, se
refiere a las ofrendas de los k'aqchikel;

“Porentonces comenzarontambién aadorar al demonio. Cada siete.
dias, cada trece dias le fncian ofrendns poniéndole delante resing .
fresca, ramas verdes i cortezas frescas de los drboles, y quemamfa

- anteélaungato pequerio, imagen de la noche. Llevibanle también
los hongos [que. crecen al pie] de:los arﬁoks .y se sangraban las
orejas. No lerendian culto antiguamente a [a Piedra de Oﬁsztﬁana -
[Chay Abafy], segiin contaban. Solamente crecia mds y mds [a
adoracion al demonio a medida que aumentaba la prosperidad de
las. tribus. ‘Posteriprmente aumentd su culto, segin. contaba
antiguamentenuetro padrey abuelo Gagavitz.”. (Recinos,1980:
85-86)

Fray Bernardino de Sahagtin anota que, segiin las leyendas, fue Quetzalcéatl
(el sacerdote delaciudad de Tula de Hidalgo, que llevé el mismo nombre del
dios) quien-ensefid a . sacarse sangre para ,.er_e(_:erla__ a los. dioses, lo cual
significa que esta costumbre: proviene de los toltecas:

“También dicen queeldicho Quetzalcoatlhacia penitencia punzando

sus piernasy sacando [a sangre con quemanchabay ensangrentaba
las puntas de maguey..Esta costumbre y orden tomaron los
sacerdotes y ministros de los idolos mexicanos, como el dicho
Quetzalcdutl lo usaba y hacia en el pueblo de Tollan.”  (en
Krickeberg, 1994: 44)

7 Se refiere a un lugar lamado Chi-Qabauilanic, que significa el lugar de los dioses.
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Esta misma idea (la de sacarse sangre para ofrecerla a los dioses) registrada
en el Memorial de Solol3, es anotada por el escritor del Popol Vuh quien
atribuye al mismo Tohil la exigencia de la sangre. Confirma también el uso
de la resina y el sacrificio de animales del campo.

“Dejad hecha vuestra aecion de gracias, disponed lo necesario para
sangraros las orejas, picaos los codos, haced vuestros sacrificios,
éste serd vuestro agradecimiento ante Dios. ‘Estd bien, dijeron
[Balam Quitzé, Balam Acab, Mafiucutah e Iqui Balam], y se
sacaron sangre de las orejas. » (Recinos, 1997: 116).

“No traian grandes presentes, solo resina, restos de goma noh y
pericon quemaron ante su dios..Dadnos a nosotros [decian los
dioses] en cambio los hijos de [a hierba y los hijos del campo y
también las hembras de los venadosy [as hembras de las aves. Venid
a darnos un poco de vuestra sangre, tened compasion de
nosotros...Entonces comenzd la persecusion de los hijos de las aves
y los hijos de los venados, y el producto de [a caza era recibido por
los sacerdotes y sacrificadores. % en cuanto encontraban a las aves
y a los hijos de los venados, al punto iban a depositar la sangre de
los venados y las aves en la boca de las piedras de Tohil y de
Avilix..Y cuando la sangre habia sido bebida por los dioses, al
punto hablaba la piedra[los dioses], cuando llegaban los sacerdotes
y sacrificadores, cuando iban a llevarles sus ofrendas. ¥ de igual
manera lo hacian delante de sus simbolos, quemando pericon y
holom-ocox.” [hongos] (Recinos, 1997: 125-126).

Respecto de los sacrificios humanos, se sabe que fue una de las practicas
religiosas observadas tanto por los mayas como por otros pueblos del drea
mesoamericana durante varios periodos de su historia.

Aparentemente, la razon de los sacrificios ~y de otro tipo de ofrendas- reside
enla concepcion de que los dioses necesitan ser alimentados' para continuar
el proyecto de sostener al universo. De esa manera puede explicarse su
desesperacion por crear al ser humano; haciéndolo, asi, participe en la tarea
de su continuidad.

® Es interesante observar el uso de |a palabra tzuc en el manuscrito k‘iche’ del Popol Vuh
y que es traducida como “alimentar”, como se indicé arriba, pues fue interpretado por
los pueblos prehispanicos como necesidad de sacrificarse ante los dioses.
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-El Cenote

0 Pozo Sagrado de

8 Chichén Itz4, lugar al que
B searrojaba a las victimas
B del sacrificio. (Tomado
de: Pifia Chan, 1993: 89).

Pero pronto esta concepcion fue adquiriendo otros mat1ces espec1almente en
el drea mexicana durante el perlodo militarista. La necesidad de alimentar a
los dioses en este perlodo se ligd a la supremacia sobre otros pueblos. Para
mantener dicha supremacia era urgente elsacrificiomasivo deseres humanos.

Los k'iche’ hicieron suya esta concepcmn Asi, llegaron a creer que sus dioses
siempre estaban sedientos de sangre. que ya no les bastaban las ofrendas de
tipo material, ni la sangre de las aves y venados; tampoco hastaba la sangre
de los mismos sacerdotes. En su concepc1on fueron los dioses quienes
ordenaron el dominio delas otras tribus con el propésito de tomar deellas las
victimas para el sacrificio:

“Grande serd vuestra condicion; dominaréis a todas las tribus;
traeréis su sangre y su sustancia ante nosotros, y los que veryjan a
uﬁra_zamos, nuestros serdn también, dijeron entonces Tohil, ﬂvili’;c
y Hacavitz.” [a £Baﬁ1m Quitze, Balam Acab, .‘Maﬁucutaﬁ e Iqui
Balam ] (Recmos 1997: 126).

“Luego vino la matanza de las tribus. Cogian a uno solo cuando
iba caminando, o a dos cuando iban caminando, y no se sabia
cudndo los cogian, y en sequida los iban a sacrificar ante Tohil y
ﬂw[vc Después regaban la sangre en el camino y ponign la cabeza
por .sepamzfo en el camino.... Asi comenzd el rapto. de la gente
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cuando los brujos [los sacerdotes y sacrificadores [ cogian a las
tribus en los caminos y las sacrificaban ante Tohil, Avilix y
Hacavitz.” (Recinos, 1997: 128-129).

7. CONSECUENCIAS DE LOS SACRIFICIOS HUMANOS
EN LA RELACION ENTRE PUEBLOS PREHISPANICOS

Referirse a las consecuencias de los sacrificios humanos en las relaciones
entre los pueblos prehispdnicos de la subdrea maya, es tratar de las
consecuencias desu propia concepcion, desus propiasideas, desus supuestos.

Enefecto, en algunas ocasiones los dioses unieron a familias y pueblos; les
dieron cierta identidad. Este es el caso de familias diferentes que tenian el
mismo dios:

“Y asimismo Tohil fue el nombre del dios de los de Tamub, que
recibieron el abuelo y padre de los sefiores deTi amub que conocemos

hoy dia.

En tercer lugar estaban [os de I locab. Tohil era también el nombre
del dios que recibieron los abuelos y los pad’re.s de los sefiores a
quienes igualmente conocemos ahora.

Asi fueron llamadas las tres [familias] quichés y no se separaron
porque era uno el nombre de su dios, Tohil de los Quiché, Tohil de
los Tamub y de los Ilocab; uno era el nombre del dios, y por eso no
se dividieron las tres [familias] quichés.” (Recinos, 1997: 111)

“Y también es el nombre del dios de los rabinaleros, pues hay poca
diferencia con el nombre de Huntoh, que asi se llama el dios de los
rabinaleros; por eso dicen que quisieron igualar su lengua a la del
Quiché.” (Recinos, 1997: 124).

A pesar de esta nota de unidad de los pueblos, propiciada por el hecho de
tener un mismo dios, la nota sobresaliente en el Popol Vuh -registrada
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también en el Titulo de los Sefiores de Totonicapan- es la separacion entre
pueblosylaviolencia provocadas por laidea de quelos dioses constantemente
exigian sangre, no s6lo humana sino también de animales.

En cuanto a este dltimo asunto, en alguna medida puede decirse que su
concepcién provocéd una lucha contra la naturaleza:

“Entonces comenzo la persecuswn de [os ﬁyos de las aves y los ﬁyos
de los venados, y el producto de [a caza era recibido por los
sacerdotes y sacrificadores.” (Recinos, 1997: 126).

La traduccién de Ximénez dice:

“Y entonces empezd a ser buscados los pollos de los pdxaros, y de los
venados. Y eranarmadas trampas por los principales...” (Ximénez,
1973: 205).

Probablemente el temor —en el sentido de miedo, pavor y desconfianza- a sus
dioses fueel aspecto predominantedelareligiéndelos pueblos prehispanicos
de Guatemala ¢ en un momento de su historia. Al parecer, especialmente el
pueblok’ iche’ aunque ‘esta impresion puede derivarse del hecho de que hoy
disponemos de mds literatura escrita por ellos. Fue ese temor a sus dioses el
que los empuj6 a la “persecucion” de aves y venados, y la “matanza de las
tribus” de las que habla el Popol Vuh.

Este documentonarra que en algin lugar durante el peregrinaje de las tribus,
antes de su establecimiento en el alt1plan0 guatemalteco se les “apag¢” el
fuego a causa de un “aguacero” con “granizo”. Los k'iche’ lo obtuvieron de
nuevo por intervencién de Tohil, mientras las demas tribus

“Yano podian soportar el frioni la felada” (Recinos, 1997:113).

Por lo que fueron ante aquellos para que les dieran fuego. Los sacerdotes
K'iche’ consultaron a Tohil, quien les indic6 que dieran el fuego a cambio de
que las tribus entregaran victimas para el sacrificio:

“En seguufa llegaron los suplicantes a presenaa de Balam Quitzé,
fBa[am ﬂcaﬁ Maﬁucutuﬁ e Iquz Ba[am ¢ 9\[0 temf rezs compa.szon

iAcaso no estdbamos juntos y reunu{os? 357\[0 fue una misma
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nuestra morada y una sola nuestra patria cuando fuisteis creados,
cuando fuisteis formados? Tened, pues, misericordia de nosotros!
Dijeron.

_iQué nos daréis para que tengamos misericordia de vosotros?, les
preguntaron.

_Pues bien, os daremos dinero®, contestaron las tribus.

_No queremos dinero, dijeron Balam Quité y Balam Acab.

_ Y qué es [o que queréis?

_Ahora lo preguntaremos.

_Estd bien, dijeron las tribus.

_Le prequntaremos a ‘Tohil y luego os diremos, les contestaron.

_sQué deben dar las tribus, Oh Tohill, que han venido a pedir tu
fuego?, ...

_Bueno! ;Querrdn darsupecho ysusobaco? ;Quieren sus corazones
que yo Tohil, los estreche entremis brazos? Pero siasino lo desean,
tampoco les daré su fuego, respondid Tohil...

Y ésta era la abertura que habia dicho Tohil: que sacrificaran a
todas las tribus ante él, que se les arrancara el corazon del pecho y
del sobaco.” (Recinos, 1997: 114-115).

El autor del Popol Vuh, quiza conciente de la gravedad de las implicaciones
que tuvo esta opcidn en las relaciones entre las tribus, atribuye a un personaje
de Xibalbd —es decir, alguien del reino del mal- el consejo de no regalar el

fuego.

“Entonces se presento un hombre ante Balam Quitze, Balam Acab,
Mahucutah e Iqui Balam, y habld de esta manera el mensajero de
Xibalbd: - Este es, en verdad, vuestro Dios; este es vuestro sosten;

" En el original k‘iche’ dice puvac, que puede traducirse como oro o como metal precioso.
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ésta es , ademds, [a representacion, el recuerdo de vuestro Creador
y Formador. No les deis, pues, sufuego a los pueblos, hasta que ellos
ofrenden a Tohil.” (Recinos, 1997: 113)

Es interesante notar que los dioses Tohil, Hacavitz y Avilix se alegraron por el
consejo que el mensajero de Xibalbi —el reino del mal- les dio a los sacerdotes

k'iche’:

“Llendronse entonces de alegria, y se ensancharon también los
corazones de Tohil, Avilix y Hacavitz cuando habld el de Xibalba,
el cual desaparecid al instante de su presencia.” (Recinos, 1997:
114)

A partir de entonces, segtin el documento en referencia, constantemente
desaparecia la gente de las otras tribus a causa del afan de los sacerdotes y
sacrificadores k'iche” de ofrecer sangre humana ante Tohil.

El Titulo de los Senores de Totonicapan dice que

“Esto fue motivo suficiente para que los.pueblos de. Vukamuy se
determinasen en matar a nuestros padres ‘Balam Qitzé, Balam

Agab y Mahucutah...

Esta fue la primera vez que amenazd @ guerra en Hacavitz-
Cﬁipaﬁ.. '

Otra vez volvieron a reunirse los pueblos de Vukamag para
determinar otra guerra. Did esto ocasion los muchos fijos que
seguian desapareciendo alli.” (Recinos, 1980: 219)

Recinos, en las notas que hace en el Popol Vuh (Recinos, 1997: 174), indica
que; seguin Brasseur, los pueblos de Vukamag son los pocomames'y poconchies.
Sin embargo, el relato sugiere que-estas guerras no fueron tinicamente con
ellos.

Es en este contexto -de guerra religiosa- en el que los sacerdotes de las otras
tribus, las:tribus afectadas, pronuncian, segtn el:Popol Vuh, la conocida
frase:

“Que todos se levanten [contra los k'iche’], que se llame a todos,

queno hayaun grupo, ni dos grupos de entre nosostros quese quede

atrds de los demds.
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Reuniéronse todos, se reunieron engran nimeroy deliberaron entre
st. Y dijeron, prequntdndose los unos a {os otros: _ ;Como haremos
paravencer a los quiché de Cavec por cuya culpa se estdn acabando
 nuestros hijos y vasallos? No se sabe como es lg destruccion de [a
gente. Si debemos perecer por medio de estos raptos, que asi sea; y
st es tan grande el poder de Tohil, Avilix y Hacavitz, entonces que
sea nuestro dios este Tohil, y ojald que lo hagdis vuestro cautivo!
No es posible que ellos nos venzan. ;No hay acaso bastantes
hombres entre nosotros? ¥ los Cavec no son muchos, dijeron,
cuando estuvieron todos reunidos.” (Recinos, 1997: 130).

El Titulo de los Senores de Totonicapan, segtin la cita anterior, habla de una
segunda guerra provocada por el mismo hecho -la desaparicién de gente de
otras tribus por los k'iche’-. Al respecto el Popol Vuh dice que

“Entonces celebraron con.s'ejd nuevamente todas las tribus. _ ;Qué
haremos conellos? [los k'iche’]. Enverdadgrandees su condicion,
dijeron cuando se reunieron de nuevo en consejo. _ Pues bien, los
acecharemos, los mataremos, nos armaremos de arcos y de escudos.
sNo somos acaso numerosos? Que no haya uno, ni dos de entre
nosotros que se quede atrds. Asi hablaron cuando celebraron
consejo. Y armdronse todos los pueblos. Muchios eran los guerreros
cuando se reunieron todos los pueblos para darles muerte.”
(Recinos, 1997: 134).

La traduccién de Ximénez no tiene diferencias esenciales al respecto.

Una buena parte de esta concepcién de lo divino la obtuvieron los pueblos
prehispanicos dela Tulaa que hacen referencia los documentos indigenas. Y
seguramente las précticas relacionadas conel cultoasus dioses provienen del
mismo lugar:

“Ald en Tuldn-Zuiva, de donde habian venido, acostumbraban no
comer, observaban un ayuno perpetuo, mientras aguardaban la

llegada de la aurora y atisbaban la salida del sol...

No fue aqui, pues, donde recibieron su poder y sefiorio, sino que alld
sometieron y subyugaron a las tribus grandes y pequerigs, cuando
las sacrificaron ante Tohil y le ofrendaron la sangre, la sustancia,
el pecho y el costado de todos los hombres.”(Recinos, 1997: 116).
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Para formar una idea de la creacién de la naturaleza en el Popol Vuh debe
analizarsetantoel “preambulo” (enla traduccién de Recinos; “introduccién”,
en la de Ximénez), como los primeros capitulos de la “primera parte”, (en la
traduccién de Recinos; “primera narracién”, en la de Ximénez), porque
ambas partes son complementarias.

David Freidel, Linda Schele y Joy Parker en su libro El Cosmos Maya, dicen
que:

“En el Popol Vuh las historias delgénesis son una redaccion de los
mitos esenciales celebrados por los mayas clisicos de las tierras
bajas, como expresion fundamental de su propio genesis.”
(1999: 39).

Una de las tesis que sostienen en su libro se relaciona con la idea de que todo
el mundo maya -a lo largo y ancho de la geografia, durante “tres mil afios”
hasta hoy, cualquiera que fuera la clase social — compartié y comparte, en lo
esencial, una misma cosmovision. Las variaciones se han dado —dicen-
respecto a los aspectos no esenciales. Eric Thompson sostuvo algo diferente:

por ejemplo que los campesinos no compartian las ideas cuasi-monoteistas
de la élite maya (Freidel et al, 1999: 43).

En el marco de la tesis de Freidel, Schele y Parker, el Popol Vuh es la version
k'iche” —o una version k'iche’- de las ideas bésicas de la cosmovision maya,
especialmente del periodo cldsico. Ideas que se encuentran, inicialmente, en
estelas, templos, ceramicas, codices; y en la actualidad se observa en ritos,
ceremonias, danzas y festividades de los pueblos mayas. Por donde se
empiece ~dicen- siempre se llega a unos cuantos temas ceritrales:

“la creacion del cosmos; el ordenamiento del mundo de los seres
humanos y de los dioses y los antepasados del Otro Mundo; el
~m'unfb de [os seres humanos ancestrales sobre las fuerzas de [a
muerte;...y los origenes del maiz como sustancia del cuerpo y del
alma mayas.” (Freidel et al, 1999: 39).

Entre estos temas -afirman- sobresale el de la creacién:
“Para los antiguos maya.s la creacion ocupaﬁa el centro de todo lo

- que representapan en su arte y su arquitectura.” (Freidel et al,
1999: 56).
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Teniendo en cuenta estas observaciones de Freidel, Schele y Parker resulta
mas interesante de lo que es ya por si mismo, lo que dice el Popol Vuh en su
predmbulo:

“Existia el libro origina[ escrito antiguamente, pero su vista estd
aculta alinvestigador y al pensador. Grande era la descripciony el
relato de como se acabo de formar todo el cielo y [a tierra, como fue
formado y repartido en cuatro partes, como fue serialado y el cielo
fue medido y se trajo la cuerda de medir y fue extendida en el cielo
yen latierra, en los cuatro dngulos, en los cuatro rincones, como fue
dicho por el Creador y el Formador...” (Recinos, 1997: 21-22).

El hecho de que el autor del Popol Vuh haya anotado que existia un libro
original, “escrito antiguamente” en donde se describia la formacion del cielo
y delatierra corroboralaimportancia que tenia la creacion, enel pensamiento
maya antiguo. Y el hecho de que él mismo inicie su libro con el relato de la
creacién, antes que otros mitos y antes de la historia k'iche’, denota la
importancia que seguia teniendo, en este caso en el pensamiento k'iche” del
siglo XVL.

Aparte de lo sefialado en el capitulo anterior en relacién con el papel que
juegan la medida y la proporcién en la armonia del universo, llama la
atencién la utilizacion de las palabras cah tzuc y cah xucut (hoy se escribe: kaj
tz'uk y kaj xukut) en el Popol Vuh. Cah tzuc se refiere a los &ngulos interiores
del cielo; y cah xucut, a los &ngulos exteriores. La traduccién de Recinos dice
que se extendid la cuerda de medir en el cielo y en la tierra, “en los cuatro
angulos (cah xucut), en los cuatro rincones (cah tzuc)”. La idea que resulta,
ateniéndose al significado de las palabras (dngulos interiores, angulos
exteriores), es que el universo es finito. Entendido universo como “el cielo”
y "la tierra” del Popol Vuh. |

En la primera parte del Popol Vuh se dice:

“Estaes larelacion decomo todo estaba en suspenso, todo en.calma,
en silencio; todo inmovil, callado, y vacia la extension del cielo.

Esta es la primera relacion, el primer discurso. No habia todavia
un hombre, niun animal, pdjaros, peces, cangrejos, drboles, piedras,
cuevas, barrancas, hierbas ni bosques: solo el cielo existia.
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No se manifestaba la faz de a tierra. Solo estaban elmar en calima
y el cielo en toda su extension.

No habia nada junto, que hiciera ruido, ni cosa alguna que se
moviera, ni se agitara, ni hiciera ruido en el cielo.

No habia nada que estuviera en pie; solo el agua en reposo, el mar

apacible, solo y tranquilo. No habia nada dotado de existencia.

Solamente habia inmovilidad y silencio en la oscuridad, en [a noche.
Solo el Creador, el Formador, Tepeu, Gucumatz, [os Progenitores,
estaban en el agua rodeados de claridad. Estaban ocultos bajo
plumas verdes y azules, por eso se les llama Gucumatz. De grandes
sabios, de grandes pensadores es su naturaleza. De esta manera
existia el cielo y también el Corazon del Cielo, que éste es el nombre
de Dios. Ast contaban.” (Recinos, 1997: 23).

El autor del Popol Vuh y con él quiz4 todo el pueblo k'iche’, no concibieron
la nada. El término “nada” en las frases “no habia nada junto, que hiciera
ruido...” , “no habia nada que estuviera en pie...” se refiere al hecho de que
no habia vida, no a ausencia total del ser. En efecto, la creacién ocurre a partir
de la existencia de alguna materia: el agua, el mar. Ademads esta ahi “la
extensién del cielo” . Su concepcién de la creacion de la naturaleza no es ex-
nihilo, pues la materia existe eternamente.

Asi, el trasfondo de la creacion es la calma, el silencio, la inmovilidad, la
ausencia de piedras, cuevas, barrancas; la ausencia de hierbas, arboles; la
ausencia de pajaros, peces, cangrejos; y la ausencia del hombre; pero estén el
mar y la extensién del cielo.

La creacion consistira en introducir el movimiento, la vida, el ruido, la
algarabia en el universo. Recinos traduce que “no habfa nada dotado de
existencia”, pero estaba ahi una materia primigenia, el agua, el mar. El
sentido original era que no habja nada con vida, exceptuandola delos dioses.

Freidel, Schele y Parker (1999) dicen que la creacién es un gran drama que
ejecutan los dioses en el cielo, en las estrellas, en las constelaciones, enla Via
Lactea. Incluso identifican a los dioses y seres sobrenaturales con las
constelaciones, por ejemplo a Vukub-Caquix ("7 Guacamayo”, dicen Freidel,
Scheley Parker) con la Osa Mayor, y a Chimalmat -sumujer- con la Osa Menor.
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Sin embargo, el Popol Vuh dice que estaba “vacia la extension del cielo”, lo
que significa que no habian estrellas, ni constelaciones. Claro, los autores
mencionados hacen la salvedad de que cada pueblo tiene su propia versién
del drama, que hay varias creaciones y que las investigaciones respecto al
pensamiento maya no estan concluidas. Pero debe, al menos, revisarse si las
creaciones de que hablan ellos'encajan con las del Popol Vuh, osi ellos forzan
los textos para hacerlos coincidir con una teoria.

Por otro lado, Freidel, Schele y Parker dicen que para los mayas antiguos el
corazon del cielo era el “eje central del cosmos” localizado en el “polo celeste
norte”, que en tiempos antiguos era un vacio negro, y en la actualidad se
ubica cerca de Polaris, la estrella del norte. Esta estrella —que ocupa hoy el
lugar del vacionegro- “comonuncasepone” dalaideade que alrededorsuyo
giran las constelaciones (Freidel et al, 1999: 69-71, 101):

“Al parecer los mayas cldsicos llamaban a esa oscuridad central
Wak-Chan-Ki, ‘Corazdn del Cielo Elevado’... ” (Freidel et al,
1999: 103).

Es claro que el Corazén del Cielo del Popol Vuh rebasa el concepto de un eje
central del cosmos propuesto por Freidel, Schele y Parker, por el significado
de Ugux Cah explicado en el capitulo anterior. El texto de Recinos agrega que
ése era el nombre de Dios; la traduccién de Ximénez dice que ése era el
nombre de aquel idolo; el original dice cabauil.

El Popol Vuh agrega Ugux Uleu —al de Ugux Cah- que es otro nombre de la
misma entidad y que también contribuye a pensar que este concepto
sobrepasa al de eje central —fisico- del cosmos.

Porotrolado, siel corazén del cieloinicialmente seidentificé con el eje central
del cosmos, entonces habra que profundizar las investigaciones respecto a
Caculhd Huracin, Chipi Caculhd y Raxd Caculhd, porque el Popol Vuh
-traduccién de Recinos- dice que “estos tres son el Corazén del Cielo”. ; Tiene
el origen de estos conceptos que ver con otros puntos importantes
-constelaciones, espacios vacios- del cosmos?

Contintia la traduccién de Recinos asi:
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“Llego aquientonces la palabra, vinieron juntos Tepeuy Gucumatz,
en laoscuridad, en la noche, y hablaron entre siTepeu y Gucumatz.
Hablaron, pues, consultando entre siy meditando; se pusieron de
acuerdo, juntaron sus palabras y su pensamiento.

Entonces se manifestd con claridad, mientras meditaban, que
cuando amaneciera debia aparecer el hombre. ‘Entonces dispusieron
la creacion y crecimiento de los drboles y los bejucos y el nacimiento
de la vida y la creacion del fombre. Se dispuso asi en las tinieblas
y en la noche por el Corazon del Cielo, que se llama Huracdn...

Higaseasi. Quese [lene elvacio. Que esta agua seretirey desocupe
[el espacio], que surja la tierra y que se afirme. Asi dijeron. Que
aclare, que amanezca en el cielo y en la tierra. No habrd gloria ni
grandeza en nuestra creacion y formacion hasta que exista la
criatura Aumana, el fombre formdc{o. Ast dijeron.”” (Recinos, |
1997: 23-24).

' Es interesante notar el proceso previo a la creacién, que evidencia una
concepcién semejante a la que se da antes de la construccién o
institucionalizacién de una obra de fabricacién humana: la transcripcién del
texto de Recinos, hecha en lineas anteriores, dice que los dioses vinieron
juntos, hablaron, consultaron, meditaron, se pusieron de acuerdo, dispusieron,
y luego hicieron. La traduccién de Ximénez utiliza términos muy semejantes
a los de Recinos. Primero, fue la etapa de planificacion; después, la accién.

En este sentido, es significativo que s6lo en la transcripcién anterior aparecen
tres referencias a este proposito:

» “Entonces se manifest6 con claridad, mientras meditaban, que
cuando amaneciera debia aparecer el hombre”,

* “Entonces dispusieron... la creacién del hombre”,

* “No habré gloria ni grandeza en nuestra creacién y formacién hasta
que exista la criatura humana, el hombre formado” dijeron los dioses.
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2. GRADUALIDAD DE LA CREACION

En el relato del Popol Vuh, la creacién se desarrolla con un orden especifico.
Si la traduccién de Recinos se ajusta al original y si el orden del relato
corresponde a un orden cronolégico, posiblemente los dioses iniciaron con la
creacién de las estrellas, las constelaciones, las galaxias; pues las primeras
palabras que pronunciaron fueron: “Que se llene el vacio”. La traducciénen
mencién habia anteriormente indicado que estaba “vacia la extension del
cielo.”

A continuacién los dioses separan las aguas del mar y hacen surgir la tierra,
las montafas y los valles:

“Que esta agua se retire y desocupe [el espacio], que surja la tierra
y que se afirme...

Luego la tierra fue creada por ellos. Asi fue en verdad como se hizo
la creacion de (a tierra. Tierra!, dijeron, y al instante fue hecha.

Como [a nebling, como la nube y como una polvareda fue la
creacion, cuando surgieron del agua las montafias; y al instante
crecieron las montarnias.

Solamente por un prodigio, solo por arte mdgica se realizo [a
formacion de las montarias y los valles; ...” (Recinos, 1997: 24).

La traduccién de Ximénez dice:

“Tierra dixeron, y luego alinstante fue hecha. Asi como laneblina,

y como nube su ser formada, en retazos quando se puso como
cangrejo sobre el agua el cerro fue hecho, sélo por milagro, y
maravilla fue hecho.” (Ximénez, 1973: 29).

Es interesante notar que en el original k'iche’el autor utiliza las palabras xa
quitzih , las que son traducidas por Recinos como “enverdad”. Estas palabras
en k'iche’ denotan conviccién. En este caso, el autor del Ropol Vuh muestra
conviccién en lo que esté diciendo, que su relato es verdadero. Era parte de
la cosmovision aceptada y compartida, muy probablemente, por todo el
pueblo k’zche
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El relato, contenido en la transcripcion anterior, tiene otro elemento que no
estd demads resaltar. La capacidad —inherente a todo el género humano- de
maravillarse ante el universo, ante todo lo que existe, se manifiesta con estas
palabras: “solamente por un prodigio, sélo por arte magica se realizé la
formacién de las montafias y los valles”. La traduccién de Ximénez dice que
“S6lo por milagro, y maravilla fue hecho”. Y en una traduccién que
aparentemente disminuye la magnitud de la admiracién del autor del Popol

Vuh ante la creacion, Tedlock, tratando de evitar palabras con carga mégica,
dice:

“Solo merced a sugenio, solo con su industria y agudeza ejecutaron
[los dioses] el proyecto de los montes y los valles...” (Tedlock
_citado por Freidel et al, 1999: 55). |

Otraidea correspondiente a esta cosmovision consiste en que los continentes,
las montafas, los valles como que s6lo estaban escondidos dentro del agua.
“Surgieron del agua las montafias” dice la traduccién de Recinos, por la
palabra de los dioses. Ahi, en el agua, habian estado eternamente; lo cualno
resta que, para el autor del Popol Vuh, sea un “prodigio” su surgimiento.

Inmediatamente después del surgimiento de los continentes, las montafas y
los valles se pobl6 la tierra de arboles y demés plantas:

“yalinstante brotaron juntos los cipresalesy pinaresen la superficie.”
(Recinos, 1997: 24).

Es decir los arboles propios de clima frio del altiplano guatemalteco, a los
cuales estaba mas acostumbrado el autor.

Con esto tltimo se inaugura la vida sobre la tietra, y los dioses celebran el
‘acontecimiento; Gucumatz —Quetzalcéatl- se alegra y dice: “Buena ha sido tu
venida, Corazén del Cielo”.

El paso siguiente fue la creacion de los animales: los venados, los pajaros, los
leones, los jaguares, las serpientes, las culebras, los cantiles, los animales
pequefios del monte. Los dioses designaron a cada especie su morada, su
comida, los sonidos para comunicarse entre si, su destino:

“En sequida les repartieron [los dioses] sus moradas a los venados
y las aves. —Tii venado, dormirds en la vega de los rios y en los
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barrancos. Aqui estards entre [a maleza, entre las hierbas; en el
bosque os multiplicaréis, en cuatro pies andaréis y os
sostendréis...designaron también su morada a los pdjaros pequesios
y a las aves mayores. —Vosotros, pdjaros, habitaréis sobre los
drbolesy los bejucos, alliharéis vuestros nidos, alli os multiplicaréis,
alli os sacudiréis en [#s ramas de los drboles y de los bejucos. Asiles
fue dicho a los venados y a los pdjaros para que ficieran lo que
debian fhacer, y todos tomaron sus habitaciones y sus nidos.”
(Recinos, 1997: 25-26).

Por ultimo, hicieron al ser humano como culminacién de la creacién. El
proceso, como es notorio, sigue las mismas lineas generales de la evolucién
subrayada por la ciencia moderna. Este mito escrito en el siglo XVI, pero
generado alo largo de los siglos anteriores, se toca de la mano en este punto
con la ciencia, como ha ocurrido con mitos de otras regiones del mundo.

3. LA PALABRA CREADORA

En las religiones muertas y también en las religiones vivas la palabra de la
divinidad es creadora. En la palabra —en su pronunciacién- se manifiesta el

poder de los dioses; en cierto sentido la palabra es prolongacion de la misma
deidad.

El mito kiche’ no es ajeno a esta idea. Después de que dialogan y toman
decisiones, pronuncian la palabra correspondiente:

“Hagase asi! Que se llene el vacio! Que esta agua se retire...que
surja la tierra.. Tierra! dijeron, y alinstante fue fecha.” (Recinos,
1997: 24).

Sin embargo, conforme a lo anotado en el capitulo anterior, las limitaciones
de las palabras de los dioses descubren -dejan al descubierto-las limitaciones
de su poder. Es como sila naturaleza hubiese puesto algunas resistencias a la
palabra de los dioses; como si s6lo les hubiese obedecido relativamente. Por
ejemplo cuando los dioses se dirigen a los venados, a los pajaros, a losleones,
a los tigres y a las serpientes:
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“Decid, pues, nuestros nombres, alabadnos a nosotros, vuestra
madre, vuestro padre. Invocad pues a Huracdn, Chipi Caculhd,
Raxd Caculhd, el Corazon del Cielo, el Corazon de [a Tierra, el
Creador, el Formador, los Progenitores; hablad, invocadnos,
adoradnos!, les dijeron.

Pero no se pudo conseguir que hablaran como los hombres; solo
chillaban, cacareaban y graznaban,...

Cuando el Creador y el Formador vieron que no era posible que
hablaran, se dijeron entre si: - No ha sido posible que ellos digan
nuestro nombre, el de nosotros, sus creadores y formadores. Esto no
estd pien...” (Recinos, 1997: 26).

Las limitaciones del poder de los dioses y la consecuente resistencia de la
naturaleza a su palabra fue interpretada por ellos, en este caso, como
resistencia voluntaria de los animales. Por lo mismo, los trataron como
‘responsables de sus actos. No conseguir el propésito de que fueran
invocados y adorados por los animales, los dioses lo consideraron como acto
de rebeldia y desobediencia. Por esta razén los condenaron a cierto estado: -

“Todavia hay quienes nos adoren, haremos otros [seres] que sean
obedientes. Vosotros, aceptad vuestro destino: vuestras carnes
serdn trituradas. Asi serd. ‘Esta serd vuetra suerte. Asi a’ijeron
cuando hicieron saber su voluntad a los animales peguenos y
grandes que hay sobre (a faz de la tierra...

Por esta razon fueron inmoladas sus carnes y fueron condenados a
ser comidos y matados los animales que existen sobre la faz de [a
tierra.” (Recinos, 1997: 27)

4, IDEAS ACERCA DE LOS ANIMALES

Laprimeraidea que unlector del Popol Vuh obtienerespecto delosanimales,
enladescripcién delas primeras paginas dellibro, es que sonintentos fallidos
de la creacién de seres capaces de invocar y adorar a los dioses. Esto altimo
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presupone el entendimiento, la voluntad, la libertad y, por lo mismo, la
responsabilidad. Son, pues, intentos fallidos de crear estos atributos.

Sinembargo el libro en cuestién, como se anot6 anteriormente, presenta a los
animales como culpables ~que presupone la responsabilidad- de no invocar
niadorar alos dioses; por lo que son merecedores, segtin éstos, delos castigos
impuestos.

Pero a los mitos no se les puede exigir coherencia légica. El texto de Recinos
utiliza términos que dejan ver que la responsabilidad es de los dioses (la
traduccion de Ximénez utiliza términos parecidos):

“no se pudo conseguir que hablaran [los animales]
no se ha conseguido que Aabléis...
no se ha podido lograr que nos adoréis...” (Recinos, 1997: 26-27).

Quienesno pudieronlograr-segtnestos términos- que los animales hablaran
o invocaran a los dioses fueron éstos, por su finitud.

En el caso de los monos, también son resultado de intentos fallidos de crear
el entendimiento, segtin el Popol Vuh; son, segtn este libro, el remanente de
los hombres hechos de madera:

“No tenian alma, ni entendimiento, no se acordaban de su Creador,
de su Formador; caminaban sin rumbo y andaban a gatas.

Ya no se acordaban del Corazdn del Cielo, y por eso cayeron en
desgracia...” (Recinos, 1997: 29-30).

Quiza intuyendo alguna superioridad de los monos sobre los otros animales,
el libro no los coloca dentro del primer intento de crear el entendimiento,
junto a los venados, las culebras, los pdjaros; sino en el tercer intento, cercano
al intento final -con éxito- de crear al hombre.

Como se ve, los animales son el producto del esfuerzo de los dioses de crear
el entendimiento sobre la faz de Ia tierra.
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Una segunda idea es la que se relaciona con la concepcion de que algunos
animales son portadores de malas noticias para el ser humano. Por ejemplo
cuando los sefiores de Xibalbi deciden dar muerte a Hun Hunahptt y Vucub
Hunahpii, aquéllos envian —dice el Popol Vuh-a unos buhos allamarlos para
jugar a la pelota. (Eljuego de la pelota no era siempre un juego. En muchas
ocasiones tenia un fin religioso, el sacrificio de los perdedores; aunque en este
caso el énfasis no era lo religioso, sino la muerte).

Hun Hunahpity Vucub Hunahpii entiendenlo que significalainvitaciondelos
sefiores de Xibalbd, por lo quela madre Ixmucané llora al enterarse del mensaje
llevado por los buhos: Chabi Tucur, Huracin Tucur, Caquix Tucur y Holom
Tucur

“Los cuatro mensajeros tenian la dignidad de AR Pop Achifr.
Saliendo de Xibalbd llegaron rdpidamente, levando sumensaje, al
patio donde estaban jugando a la pelota Hun Hunahpii y Vucub
Hunahiptl, en el juego de pelota que se llamaba Nim Xob Carchah.
Los butiwsmensajeros se dirigieron aljuego de la pelotay presentaron
su mensaje...

sDe veras han hablado asi los sefiores Hun Camé y Vucub-Camé?”
(Recinos, 1997: 52).

Aun hoy el buho es considerado, en las comunidades indigenas, como
mensajero de la muerte.

El Memorial de Solola presenta una vision del asunto, entre lo sobrenatural
y lonatural. Enelrelatodelasalida deloskagchikel de Tula, el documento dice
que:

“Al instante comenzaron a llegar los agoreros. A las puertas de
Tuldn llego a cantar un animal lamado Guardabarranca, cuando
sallamos de Tuldn. ‘moriréis, seréis vencidos, yo soy vuestro ordculo’
nos decia el animal. ‘;No pedis misericordia para vosotros?
Ciertamente seréis dignos de ldstima’. Asi nos hablo este animal,
segin contabarn.

Luego cantd otro animal llamado Ticur, que se habia posado en la
cima de un drbolrojo, el cual nos hablo también diciendo: ‘yo soy
vuestro ordculo’. “Tii no eres nuestro ordculo, como pretendes’, le

66 : Coleccion IDIES



——— Apuntes para la cosmovision prehispdnica guatemalteca

respondimos aesta lechuza... Después cantd otro animalen el cielo,
el llamado perico, y dijo también: ‘yo soy vuestro mal agiiero,
moriréis’. Pero nosotros le difimos a este animal: ‘cdllate, tii no eres
mds que la sefial del verano. Til cantas primero cuando sale el
verano y después que cesan las [luvias, entonces cantas’. Asi le
difimos.” (Recinos, 1997: 57).

El hecho de que el autor del relato se haya ocupado en anotar a los péjaros
agoreros y sus mensajes (o sea la interpretacion que los k'agchikel hacian del
canto de aquéllos) denota la importancia que los pueblos prehispanicos
daban al aparecimiento de estas aves; el miedo que les provocaba. Sin
embargo, como en un intento de racionalizar estos eventos, el documento les
restaimportanciay dice, dirigiéndose alas aves: “Tino eres nuestro ordculo,
como pretendes”; “céllate, t(i no eres mas que la sefial del verano. Tti cantas
primero cuando sale el verano y después que cesan las Iluvias, entonces
cantas”. Esto es dar una explicacién natural al aparecimiento de estas aves.

A pesar de esta ultima explicacién, es significativo que este relato esté
colocado al inicio de la narracién de la salida de Tula -al inicio de la larga
peregrinacion hacia el territorio que hoy es Guatemala- como presagiandolos
peligros y las muertes que ocasionaria el viaje. El autor, pues, se mueve entre
una visioén sobrenatural y una visién natural. |

Laideaanteriorestdligadaa estas otras: que losanimales pueden comunicarse
con el ser humano y cumplir 6rdenes. Aunque el Popol Vuh indica que “no
se pudo conseguir que hablaran comolos hombres; sélochillaban, cacareaban
y graznaban”, varios mitos de este libro y del Memorial de Solol4 presentan
la imagen de que algunos animales pueden obedecer mandatos y establecer
cierta comunicacién con los hombres.

Ademds de los anteriores, otro mito que ilustra esta idea es el que cuenta una
de las maravillas que hacian Hunahpi e Ixbalanqué. Cuando éstos trabajaban
en el campo, sus instrumentos de labranza hacian la tarea por si mismos,
mientras ellos tiraban con la cerbatana. No queriendo que la abuela Ixmucané
se diera cuenta del asunto, el texto dice que:

“...habiendo aleccionado a un animal llamado Ixmucur [la paloma

de campo], lo hicieron subir a la cima de un gran tronco y Hunahpii
e Ixbalangué le dijeron: -Observa cuando venga nuestra abuela a
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traernos la comida y al instante comienza a cantar Yy nosotros
empufiaremos la azada Y el hacha.

-Esta bien, contesté Ixmucur,

‘En sequida se pusieron a tirar con la cerbatana; ciertamente no
hactan ningin trabajo de lapranza.

Poco después cantd la paloma e inmediatamente coTTio uno a coger
la azada y el otro a coger el hacha...” (Recinos, 1997: 70-71).

Estos mismos personajes, en otras circunstancias, hablan a un ratén, a las
hormigas, a los zompopos, al pizote, al jabali, al conejo.

El Memorial de Solol4, en una visién menos mitica, mas natural y mds
histérica, relata el temor y la amenaza que representaban algunas especies,
especialmente por la pérdida de los cultivos. Por ejemplo, dice que:

“Durante este afio pasaron los animales, salieron del bosque las
palomas. ‘El dia 3 Caok (20 demarzo de 1513] pasaron las palomas
por la ciudad de Yximcheé, y en verdad causaban espanto los
animales.

Cien dias después de haber salido las palomas del bosque, llego la
langosta. ‘El dia 2 Yq[30 de junio de 1513] paso por laciudad yen
verdad causo gran alarma en aquel tiempo antiguo el paso de la
langosta.” (Recinos, 1980: 117-118).

Afios més tarde vuelve a pasar la langosta y el hecho de registrarlo en sus
anales da idea de la magnitud de las pérdidas que ocasiono:

“Durante el curso de este afio volvid a llegar la langosta. Los
insectos llegaron al din siguiente del dia dv ‘¢ Visitacion, el dia 12
Tziquin (3 de julio de 1554] llego la langosta. Pasaron por igual
por todos los lugares y nosotros los vimos con vosotros, ok hijos
mios.” (Recinos, 1980: 142-143).
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5. “Y LES HABLO EL CIELO Y LES HABLO LA TIERRA”
(ReciNos, 1957: 35)

Es comdn encontrar en las mitologias a animales u objetos -naturales o
fabricados por el hombre- que hablan, acttian y sienten a la manera de los
seres humanos.

ElPopol Vuh contienemuchos de estos mitosenlos que los objetos inanimados
cobran vida. Por ejemplo en las primeras paginas del libro se habla de un-
levantamiento universal contra el hombre de palo de pito (tzité) porque éste
no pudo adorar e invocar a los dioses. Por orden de Corazén del Cielo cay6
una gran diluviosobreellos; los animales grandes, los animales pequefios, las
piedras, los palos, las tinajas, los comales, las piedras de moler, los platos, las
ollas, en sintonia con la voluntad de los dioses se levantaron y los golpearon:

“Mucho malnos hacias; nos comias, ynosotros ahoraos morderemos,
les dijeron sus perros y sus aves de corral.

¥ las piedras de moler: -Eramos atormentadas por vosotros; cada
dia, cada noche, al amanecer, todo el tiempo hacian holi, foli,
hugui, Auquinuestras caras, acausa devosotros. Esteeraeltriputo
que os pagdbamos. Pero afiora que fabéis dejado de ser hombres
probaréis nuestra fuerza. Moleremosyreduciremos a polvo vuestras
carnes, les dijeron [as piedras de moler” (Recinos, 1997: 30).

En este mito hay animismo, pues los objetos inanimados cobran vida; y hay
antropomorfismo porque a los animales y a los objetos se les atribuyen
cualidades que son propias del ser humano; en este caso el pensamiento, el
uso.del lenguaje, el dolor —de las piedras de moler, las ollas, los comales-y
la venganza:

“sPor qué no nos dabais nuestra comida?. Apenas estdbamos
mirando Y ya nos arrojaﬁai.s de vuestro lado y nos echabais fuem.
Siempre teniais listo un pa&: para pegarnos mientras comiais.

Ast era como nos tratabais. Nosotros no podiamos hablar. Quizd
no os diéramos muerte ahora; pero ;por qué no reflexionabais, por
qué no pensabais en vosotros mismos? Ahora nosotros os
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destruiremos, ahora probaréis vosotros los dientes que hay en
nuestra boca: os devoraremos, dijeron los perros, y luego les
destrozaron las caras.” (Recinos, 1997: 31-32).

Otra forma de animismo en el Popol Vuh es que la naturaleza se modifica a
voluntad de los seres humanos. Tal es el caso en el que Ixquic, encontrando
una sola mata de maiz, quita los pelos a las mazorcas y los colocaen lared y
ésta se llené completamente de mazorcas.

En el relato de la venganza de Hunahpii e Ixbalanque contra Hunbatz y
Hunchouén se dice que aquellos les piden a estos dltimos que suban a un érbol
atraer los pajaros que habfanmatado con sus cerbatanas, peromilagrosamente
el drbol aumenté de tamafio, hinchdndose su tronco. Cuando Hunbatz y
Hunchouén quisieron bajar, no pudieron.

6. EL ESPIRITU DE LAS MONTANAS

En la concepcién indigena prehispénica, las montanas, los volcanes, los
bosques, loscaminos, tienen unespiritu guardidn a quienatribuyen “poderes
magicos”. Al parecer la idea es que si se quiere entrar, por ejemplo a la
montania, habrd que pedir permiso al espiritu guardidn o vencerlo. Este
espiritu no es un dios, aunque posee poderes sobrenaturales. A pesar de esto
ultimo, no es invencible, pero si- temible.

El Memorial de Solola narra el encuentro de los k'agchikel con dos espiritus
guardianes, el del Volcan de Fuego y el del Volcén Gagxanul (fuego desnudo,
el de Santa Maria en Quetzaltenango):

“En seguida se marcharon de ally, de Chiyoly ChiabaK, y dos veces
anduvieron su camino, pasando entre los volcales que se levantan
en fila, el de Fuego y Hunahpii. Alli seencontraron frente a frente
con el espiritu del Volcdn de Fuego, el llamado Zaquicoxol. “En
verdad, a muchos ha dado muerte el Zaquicoxol y ciertamente
causa espanto ver a este ladron’, dijeron.” (Recinos, 1980: 64-
65).
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Para cerciorarse de quién era el que impedia el paso entre los volcanes, los
k'agchikel enviaron a dos valerosos hombres que tenian poderes magicos:
Qoxuahil y Qobakil, quienes trajeron la noticia de que el aspecto de Zagquicoxol
“era temible”. Ante tal noticia salieron a enfrentarlo Gagavitz y Zactecauh, los
lideres y héroes k'aqchikel, también poseedores de poderes magicos. Estos
vencieron al espiritu del volcén, pero le perdonaron la vida. Zaquicoxol,
entonces, abandona el lugar, dejando el paso libre.

El otro encuentro—con el espiritu del volcan gagxanul- fue por la necesidad de
poseer el fuego, aprovechando la ocasion de una terrible erupcion del volcan.
Ninguno quiso arriesgarse para capturar el fuego, por lo que todos los
guerreros le dicen a Gagavitz:

“Oh, til, hermano nuestro, tithas llegado y tii eres nuestraesperanza.
JQuien ird a traernos el fuego y a probar de esa manera nuestra
suerte, of hermano mio. Asi le dijeron...;Quién desea que yo vaya
a probar suerte? Corazon de héroe tiene el que no teme. Yo iré
primero, les dijo Gagavitz...” (Recinos, 1980: 73).

El héroe Gagavitz trajo el fuego después de haber vencido al espiritu del
volcan, por lo que los guerreros lo confirmaron como jefe:

“En cuanto regresé lo sentaron en el trono, le hicieron grandes
honores y le dijeron todos: “Iii, hermano nuestro, has conquistado
el fuego de la montasia y nos has dado nuestro fuego...’Asi dijeron
todos los guerreros de las siete tribus dirigiéndose a Gagavitz,
éste les contestd: El espiritu de la montafia se ha convertido en mi
esclavo y mi cautivo, oh hermanos mios. Cuando vencimos al
espiritu de la montafia libertamos la piedra de fuego...” (Recinos,
1980: 74).

Estos dos relatos sugieren que, en la cosmovision prehispénica, el llamado a
vencer al espiritu de la montafia era el héroe que poseia poderes
extraordinarios, poderes magicos. A loshombres comunes y corrientes no les
estaba permitido hacer tal hazafa. Era, ademads, una de las formas para
confirmar la autoridad de una persona, autoridad que se fundamentabaenla
posesién de poderes extraordinarios. Enlos casos anotados, el Memorial de
Solola los registra para mostrar el liderazgo y autoridad de Gagavitz.
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7. RELACION DE LAS ENFERMEDADES CON EL REINO DEL MAL

En la cosmovisién que presenta la mitologia del Popol Vuh, la causa de
algunas enfermedades es atribuida a personajes de Xibalbd, el reino del mal.

En los nombres de estos personajes, incluso, estd incorporado el de la
enfermedad. Por ejemplo la palabra quic, que en los idiomas mayances
significa sangre, forma parte delnombre Cuchumagquic que corresponde a uno
de los sefiores de Xibalbi sefialados como causantes de los derrames de
sangre.

Puh, que en los idiomas mayances significa pus —la secrecién que ocurre
cuando hay una infeccion- forma parte del nombre Ahalpuh que corresponde
~a uno de los personajes a quienes se atribuia la responsabilidad de las
infecciones.

Las autoridades supremas del reino del mal, Hun Camé y Vucub Camé, los
sefiores de la muerte, eran quienes sefialaban'las atribuciones a cada uno de
los personajes de Xibalba:

“Xiquiripat y Cuchumaquic, eran los Sefiores de estos nombres.
Estos son los que causan los derrames de sangre de los hombres.

Otros se llamaban Ahalpuh y Ahalgand, también Sefiores. Y el
oficio de éstos eran hinchar a los hombres, hacerles brotar pus de las

piernas y teftirles de amarillo la cara, lo que se llama chuganal. Tal
era el oficio de Ahalpuh y Ahalgand.

- Otros eran el Sefior Chamiabac y el sefior Chamiafiolom, alguaciles
de Xibalbd, cuyas varas eran de hueso. La ocupacion de éstos era
enflagquecer a los hombres fasta que los volvian solo fuesos y
calaveras y se morian y se los llevaban con el vientre y [os huesos
estirados. ‘Tal era el oficio de Chamiabac y Chamisholom, asi
famados.

Otros se llamaban el Sefior Ahalmez y el Sefior Ahaltocob. Eloficio
de éstos era fiacer que a los hombres les sucediera alguna desgracia,
ya cuando iban para la casa, o frente a ella, y que los encontraran
heridos, tendidos boca arriba en el suelo ymuertos. Tal era el oficio

de Ahalmez y Ahaltocob.
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Venian en seguida otros Sefiores [lamados Xic y Patdn, cuyo oficio
era causar la muerte a los fiombres en los caminos, lo que se lama
muerte repentina, haciendoles [legar [a sangre a [a boca hasta que

morian vomitando sangre...” (Recinos, 1997: 50-51).

ElMemorial de Solold, que enmayor medida que el Popol Vuh corresponde
a datos historicos, en parte tiene una visién més natural de la enfermedad y
lamuerte. Por ejemplo, en este documento se narra una epidemia que azoté
a los k'agchikel, y probablemente a otros pueblos, en el afio 1520 (un ciclo de
20 anos k'aqchikel més otros cinco afios a partir de la revolucién de los
Tukuché), o sea antes de la conquista espafiola.

“He aqui que durante el quinto ario aparecio [a peste, of hijos mips.
Primero se enfermaban de tos, padecian de sanyre de narices y de
mal de orina. Fue verdaderamente terrible el nimero de muertes
que fiubo en esa época. Muric entonces el principe Vakaki Afimak,
Poco a poco grandes sombras y completa noche envolvieron a
nuetros padres y abuelos y a nosotros también, ofi hijos mios,
cuando reinaba la peste....

Grande era [a corrupcion de los muertos, Después de haber
sucumbido nuestros padres y abuelos, la mitad de [a gente hAuyo
hacia los campos. Los perros y los buitres devoraban los caddveres.
La mortandad era terrible.. Asi fue como nosotros quedamos
huérfanos, oh hijos mios. Asi quedamos cuando éramos jovenes.
Todos quedamos asi, Para morir nacimos.” (Recinos, 1980:
119-120).

Esta altima frase, aunque corresponde a una visién natural, en el espaiiol
pareciera tener una carga fatalista.

Esta enfermedad vuelve a azotar en 1559 (tres ciclos de 20 afios kagchikel
después de la revolucién de los Tukuché). En esta ocasién el Memorial de
Solola hace explicita la influencia espaiola relacionando la enfermedad y la
muerte con el Dios Cristiano:

“En el sexto mes después de la llegada del Sefior Presidente a
Pangdn| Antigua Guatemala] comenzd aqui [a peste que habia
azotado antiguamente a los pueblos. Poco a poco llego aqui. En
verdad una muerte espantosa cayo sobre nuestras cabezas por
disposicion de nuestro poderoso ‘Dios...” (Recinos, 1980: 146-147)
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8. EL TIEMPO

Es muy conocida la preocupacién de los mayas, tanto del preclésico, del
clasico y del postclasico por el tema del tiempo. Esta preocupacién fue
compartida por otros pueblos mesoamericanos.

Es muy probable que ésta se explique por la dependencia de estos pueblos de
laactividad agricola, a partir de cierto momento de su historia. Pero también
cabe la posibilidad de que, ademds de ese hecho, dichos pueblos tuvieran
inclinacién -; vocacion? ; pasion?-por el conteo delos dias, porla observacion
del movimiento de los astros. Tal seria dicha inclinacién-pasién que al leer
estudios sobre el tema o las inscripciones hechas en las estelas o los mismos
documentos indigenas, dan la impresién de que aquella gente tenia siempre
lavistaendireccién hacia el firmamento, es decir, endirecciénala disquisicion
sobre el tiempo. |

En efecto, la mayoria de los documentos indigenas guatemaltecos del siglo
XVI contiene alguna referencia respecto del tiempo y su relacién con el
movimiento de los astros, de los dias y con otros fenémenos naturales.

Por ejemplo, en la Historia de los Xpantzay de Tecpan Guatemala el tiempo
es relacionado directamente con el sol y con los amaneceres a través de una
bella expresion. Al final del documento (Recinos, 1957: 128), después de
sefialar los linderos de las tierras de esta familia, se dice que a ésta le
pertenecen “parasiempre jamds”, como lo traduce Recinos. La expresiénen
el lenguaje original dice ti be kih ti be zak, que l1teralmente significa: seirdn los
soles-dlas se irdn los amaneceres o las auroras.

En esta expresion el transcurrir del tiempo es visto como el movimiento
continuo del sol y, por lo mismo, como el paso de los dias y de las auroras. El
tiempo, en esta expresion, como se ve tiene una relacién indisoluble con el
movimiento celeste.

Aunque no es éste el lugar para ampliar la relacién entre el tiempo y el
movimiento, cabe la observacion de que la filosofia y la ciencia occidentales
siempre han concebido estos conceptos en una relacién indisoluble.

El Popdl Vuh contiene la misma idea, la de la relacién entre el tiempo y el
movimiento celeste. Al final del documento, al anunciar que hara la
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enumeracién de “las generaciones y el orden” de los reyes que gobernaron a
Ja nacion k'iche’, hace arrancar el tiempo con el aparecimiento del sol, de la
luna y las estrellas:

“He aqui, pues, las generaciones y el orden de todos los reinados que
nacieron con nuestros abuelos y nuestros primeros padres, Balam-
Quitzé, Balam-Acab, Mahucutah e Iqui-Balam, cuando aparecio
el soly aparecieron [a luna y [as estrellas.” (Recinos, 1997: 158).

Valga sefialar que la frase “cuando aparecié el sol y aparecieron la luna y las
estrellas”, equivalea decir: al principio del tiempo. Aunque puedesignificar,
como se verd adelante, el inicio de una nueva era, o el principio de una nueva
creacion, o la fundacién de una nacién. Cualquiera que sea el significado que
se escoja entre éstos, lo esencial no cambia, que es la identificacién del inicio
de “un” tiempo —-aunque no sea con el “del” tiempo- con el aparecimiento de
los astros. Mas especificamente, con el inicio del movimiento de estos astros.

Aparentemente los pueblos prehispanicos no estaban pendientes solamente
del movimiento de los astros, también lo estaban de otros fendémenos natu-
rales; lo cual es comprensible por los efectos que podrian tener sobre sus
cultivos o sobre la vida humana. De tal suerte, que en sus documentos
registraron incluso las fechas de la ocurrencia de dichos fenémenos.

El Memorial de Solol4 registra erupciones, terremotos, eclipses, el paso de
cometas. Por ejemplo, cuando dice que:

“El 8 de noviembre, viernes, aparecio una estrelln que echaba
Aumo.” (Recinos, 1980: 155).

En otra parte dice que:

“El sabado 14 de marzo se enrojecid [a [una, solamente se puso
colorada y se le obscurecio [a cara.” (Recinos, 1980: 171).

También registra eclipses de sol como el siguiente:

“Hoy jueves 3 de septiembre, tres dias antes de [a fiesta de [a
Natividad de Santa Maria, se obscurecio la faz del sol y entrd
verdaderamente [a noche siendo de dia. Permanecio asiy se aclaro
un poco después de estar deesamanera, y brillo completamente. Por
espacio de dos horas fubo plena obscuridad.” (Recinos, 1980: 187),
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Estos fenémenos naturales, enla concepcion indigena prehispénica, también
estaban asociados a la idea del tiempo. En este caso, el tiempo en el sentido
de época de bienestar, de dificultades, de sequias, de armonia o de paz.

Quiza sea importante sefialar que, en este punto, en la concepcién indigena
sale a la vista la idea de la unidad del mundo. El ser humano est4 unido
indisolublemente a la marcha del universo, pues el movimiento y los
fenémenos que ocurren en €] tiene efectos en la vida individual y social.

Tales efectos en la vida humana no deben entenderse a la manera de un
‘determinismo mecanicista o de un destino inexorable, porque en esta
concepcion el ser humano puede contribuir a cambiar el rumbo de las cosas
mediante las ofrendas, los ayunos, los sacrificios, es decir, por medio de la
religion. La religién, aqui, resulta siendo la manera en que el ser humano
contribuye a la armonia del universo.

Por otro lado, los mayas —no sélo los del periodo clasico- aparentemente
deificaron el tiempo. A decir de Thompson:

“Los 20 dias que constituian el ‘mes’ maya se consideraban como
dioses y, por lo tanto, recibian [as oraciones de los mortales. Y es
que en clerto modo los dias no eran sino materializaciones, por
decirlo ast, de los dioses, como el Soly la Luna, de la deidad delmaiz,
el dios de [a muerte y el dios del jaguar, ... Los niimeros que
acomparian a los dias también eran dioses... De modo semejante,
todos los periodos del tiempo aparecen considerados como dioses y
las divinidades mayas forman y vuelven a formar sorprendentes
agrupaciones, fiecho que proporcionaba al sacerdote-astrologo una
serie de medios para lograr sus profecias, pero que al estudioso de
la religion maya solo han servido para dejarlo perplejo.” (Thomp-
son, 1988: 316-317).

Otros pueblos de Mesoamérica tuvieron dioses de las estaciones, como Xipe,
que entre los teotihuacanos era el dios de la primaveta. Estos mismos
- concibieron a un dios del tiempo ciclico, del afio, que era, segtin Pifia Chan,
el Sefior del Tiempo. Después de la “creacién” de Quetzalcoatl, la idea del
Sefior del Tiempo fue absorbida en la idea de aquel dios recién creado. De
manera que Quetzalcoat! se convirtié en el dios del tiempo. Pifia Chan dice
que:
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“Eneste caso hay que recordar que Quetzalcoatl, el hombre-pdjaro-
serpiente, es Venus...” (Pifia Chan, 1998: 32).

Como puede verse, igual que en el pensamiento maya otros pueblos
mesoamericanos también deificaron a los astros, lo que equivale a deificar el
tiempo, porque éste, como se dijo arriba, estd unido al movimiento de
aquellos.

Otro aspecto en el tema del tiempo en el mundo prehispénico es el del estudio
y la interpretacién del movimiento celeste. Aunque probablemente todo el
pueblo tuviera interés en su conocimiento, eran los sacerdotes® los
especialistas en estetema. En el caso delosmayasaquellos eranlos astrénomos,
o como dice Thompson: “sacerdotes-astrologos”.

En el postclasico, que' es el contexto historico inmediato a los documentos
indigenas que ocupan este estudio, los sacerdotes posiblemente no tuvieron
el nivel de desarrollo intelectual de los del periodo anterior. Sin embargo,
contaban con el reconocimiento de la poblacién porque conservaron el
conocimiento astrondémico-astrolégico heredado y porque eran los
responsables de la interpretacién de los cédices que eran los lugares donde
estaba plasmadodicho conocimiento. Interpretar dichos cédices eralo mismo
que interpretar lo que el tiempo -o el movimiento de los astros- deparaba al
ser humano.

El Popol Vuh, por esta razén, exalta a los sacerdotes-reyes, llamandolos
“prodigiosos” y “portentosos”:

“Grandes Sertores y hombres prodigiosos eran [os reyes portentosos
Gucumatz y Cotuhd, y los reyes portentosos Quicab y Cavizimah,
Ellos sabian sise haria la guerray todo eraclaro ante sus ojos; vetan
si habria mortandad o hambre, si habria pleitos. Sabian bien que
habia donde podian verlo, que existia un libro por ellos llamado
Popol Vuh.” (Recinos, 1997: 155).

Los sacerdotes eran como los “doctores de la ley”, pues conocian la “ley”
astrondmica-astrolégica descubierta por sus antecesores.

2 El término “sacerdote”, que es propio del lenguaje occidental, le queda estrecho al
quehacer de estos personajes en el mundo prehispénico. Aunque realizaban actividades
que leson propias al sacerdote del mundo occidental -la intercesion-, también realizaban
otras que no le son, como el estudio de los astros y su influencia en la vida social, por
ejemplo.

€studios Sociales 65 27



La cosmovisién indigena guatemalteca ayer Y hoy

El Testamento de los Xpantzay —en la traduccién de Recinos- a los sacerdotes
se les llama “sabios”, y eran los que “escribian y contaban los dias”:

“Este es el principio de la estirpe del principal (lamado Qabuvil
Tenam, el Alay Tem, el Alay Chacat, que no en balde le pusieron
estos nombres nuestras madres y abuelas, porque eran sabios y
escribian y contaban los dias.” (Recinos, 1957: 169).

Esta traduccién, como se anotd, dice que eran los que “escribian y contaban
los dias”. En el idioma original del documento se les llama —a los sacerdotes-
Ajcholkih® . Esta palabra literalmente significa: el que conoce acerca de la fila
delos dias o de soles, mas correctamente, del orden de los dias. Pero sabemos
que los mayas llamaban Cholkin al calendario—el ordenlos de dias-, por loque
el Ajcholkih era el encargado, el conocedor, o el que sabia interpretar el
calendario. En otras palabras, el sacerdote era el poseedor de la “ciencia”
referente al tiempo, lo que implicaba el conocimiento del futuro, del signo de
los tiempos.

De esa cuenta los sacerdotes eran los orientadores de la vida social. Eran los
encargados de informar a la poblacién acerca de las épocas propicias o
dificultosas para la prosperidad individual o de la comunidad.

Pero lo que verdaderamente llama la atencién de los documentos indigenas
del siglo XV1es la espera -la esperanza- dela “aurora”. En efecto, la aurora
es uno de los temas recurrentes de estos documentos; tan importante como
el de la creacién del hombre. Aunque en opinién de Thompson, el tema de la
aurora en el pensamiento prehispanico es mas importante:

“Ahora bien, en todos los mitos de la creacion propios de
Mesoamérica, el punto culminante no es [a aparicion del hombre,
sino el momento de la aurora.” (Thompson, 1988: 330).

Este tema —el de la aurora- no aparece tinicamente en el Popol Vuh; estd
también en la Historia Quiché de don Juan de Torres, en el Memorlal de
Solola, en el Titulo de los Sefiores de Totonicapan.

21 | os mayas, anteriormente, les llamaban Aj Cholkin. En donde kin significaba sol o dfa.
Posteriormente en los idiomas mayances la nse cambio por la h con la prenunciacion de
laj. En la época en que fueron escritos ios documentos indigenas que ocupan este
estudio, alossacerdotes atin les llamaban Ajcholkih; hoy en dia simplemente se lesllama
Ah q’ij, que es una especie de contraccion y modificacién de Ajcholkih.
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Al parecer, esta preocupacion por el amanecer - zaquiribal, que es el término
utilizado en los documentos indigenas - no se limitaba al circulo de los
sacerdotes, al de los lideres y gobernantes; también era preocupacién del
pueblo que vino con ellos de Tollan. Esto es lo que se puede inferir, si es
correcta la traduccién de Recj; 10s, del textodela Historia Quiché de don Juan
de Torres:

“Ahora bien, con temor de los sabios y naguales fueron a observar
si llegaba la aurora y fueron a ver en la obscuridad y la noche si se
levantaba la luna y salian [as estrellas.” (Recinos, 1957: 35).

El término “sabios” aqui, muy probablemente, se usa para referirse a los
sacerdotes-reyes, quienes eran los especialistasen el estudio delos astros. Por
lo mismo, los indicados para hacer el control diario de su movimiento. Sin
embargo, aparentemente, el resto de la poblacién, aunque sin la formacién
suficiente para ello, también estaba pendiente del movimiento celeste.

Esta misma idea —la de que era preocupacién general- puede verse también
enel Popol Vuhendondesedice que todaslastribusesperaban el “amanecer”;
que no era la espera de la alta jerarquia religiosa, nila de los k"iche’, sino, por
lo menos, de todos los pueblos recién llegados al altiplano guatemalteco:

“Cada una de las tribus se levantaba continuamente para ver [a
estrella precursora del sol. ‘Esta sefial de [a aurora la traian en su
corazdn cuando vinieron de alld del Oriente, y con la misma
esperanza partieron de alld, de aquelly gran distancia, segin dicen
en sus cantos fioy dia.” (Recinos, 1997: 117).

En el Popol Vuh se nota mas claramente que en los otros documentos la
expectacion por el amanecer. Tanto por la cantidad de veces que se repite en
el mismo tal espera del amanecer, como por las palabras utilizadas. En este
punto, las utilizadas enlas traducciones quizéd no encierran toda la dimensién
de la expectacién. Aun asi, dan una idea:

“Asi hablaban y esperaban con inquietud (a (legada de la aurora.”
(Recinos, 1997: 109).

“Nuestras primeras madres y padres no tenian todavia maderos ni
piedras que custodiar, pero sus corazones estaban cansados de
esperar el sol.” (Recinos, 1997: 110).
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“Turndbanse para ver [a grande estrella que se llama Icoquif® , y
que sale primero delante del sol, cuando nace el sol, la brillante
Icoquifi, que stempre estaba allf frente a ellos en el oriente...”
(Recinos, 1997: 116).

En vista de que una de las maneras para descubrir los temas y las
preocupaciones mas importantes de una persona o de un pueblo, es analizar
sus oraciones - las peticiones a sus dioses -; entonces, éstas nos dan una pista
de las expectativas sobresalientes de los pueblos prehispanicos. En ese
sentido, puede reafirmarse que la espera de la “aurora” era un asunto muy
significativo,al grado de que puede percibirse surecurrencia ensus oraciones:

“Danos nuestra descendencia, nuestra sucesion, mientras camine
el soly haya claridad! Que amanezca, que llegue la aurora! ... jQue
amanezca y que llegue la aurora!” (Recinos, 1997: 109).

De nuevo, si la traduccién de Recinos se ajusta al espiritu del texto original,
las peticiones de esta gente iban acompanadas de penitencias aprendidas en
“Tulan-Zuiva”. Las cuales aumentan —a los ojos de un espectador de hoy- la
dimesién del significado que tendria el evento de la “aurora”:

“Ald en Tuldn-Zuiva, de donde habian venido, acostumbraban no
comer, observaban un ayuno perpetuo, mientras aguardaban la
llegada de la aurora y atisbaban la salida del sol.” (Recinos,
1997: 116).

Pero en la cosmovisién prehispanica no sélo los seres humanos estaban
pendientes -expectantes- de ese “amanecer”; los documentos indigenas
insindan que los mismos dioses k'iche’ y también los animales lo estaban. El
Titulo de los Sefiores de Totonicapan, por ejemplo, permite advertir dicha
expectacion de los dioses respecto del tiempo: |

“Cuando mds descuidados estaban, hablaron los nahuales y dijeron
a Balam-Qitzé y a (os otros jefes: ‘antes que salga el sof antes que
amanezca, sacadnos de este lugar y escondednos en otra espesa

2 Esta “estrella” es Venus, que, como se dijo arriba, en muchas partes de Mesoamérica se
le identificaba con Quetzalcoatl. Lo cual sugiere que la espera de la aurora eratambjén
la espera inquietante del aparecimiento de este dios, que saldria triunfante de la lucha
que ciclicamente tendria en el inframundo, seglin el pensamiento de los pueblos
mexicanos del postcldsico (véase, Pifia Chan, 1999: 108).
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montana, y si no lo hiciéreis, sin duda seréis perdidos. Hasta a
dondenos fuérais a escondery poddisir a consultarnos. ‘Ddos prisa,

escondednos antes que alumbre el sol, antes que venga otra luna y
antes que alumbren otras estrellas.” Atemorizados, los jefes
obedecieron. Tohil, dias de Balam-Qjtze, fue a dar a unmonte que
desde luego se nombrd Patohil, en donde habitaban tres pares de
dguilas, tres pares de tigres, tres pares de viboras y tres canties. ‘El
dios de Balam Agab fue a dar a un monte que se llamo Avilix; el de
Mahucutahsubio alo altoyespeso delmismoHacavitz,” (Recinos,

1980: 225).

Respecto a los animales, el Popol Vuh dice que cuando llegé la aurora, éstos
se regocijaron como los seres humanos, lo cual puede presuponer su
expectacion:

“En sequida, salio el sol. Alegraronse los animales chicos y grandes
y selevantaron en las vegas de los rivs, en las barrancas, yen [a cima
de las montafias; todos dirigieron [a vista alld donde sale el sol.

Luego rugieron el ledn y el tigre. Pero primero cantd el pdjaro que
sellamaQueletzii. Verdaderamente se alegraron todos los animales
y extendieron sus alas el dguila, elrey zope, las aves pequefias y las
aves grandes,” (Recinos, 1997: 122).

Por otro lado, la llegada de la “aurora” fue recibida, segtin el Popol Vuh, con
espectacular celebracion. La cual se inicia con el aparecimiento de Icoguih, la
estrella dela mahana, con danzas que realizaron en direccién al oriente y con
laquema del incienso por los sacerdotes-caudillos. Luego, dice el documento
que:

“Los sacerdotesy sacrificadores estaban arrodillados; grandeera [
alegria de los sacerdotes y sacrificadores y de los de Tamub e Ilocab,
y de los rabinaleros, los cakchiqueles, los de Tziquinahd y los de
Tuhalhd, Uchabahd, Quibahd, los de Batend y los Yaqui Tepeu,
tribus todas que existen hoy dia. Y no era posible contar la gente.
A unmismo tiempo alumbrd [aaurora atodas las tribus.” (Recinos,
1997: 122).

Pero, ja qué aurora se refieren estos documentos? ;Cudl era el dia, o la era,
0 el periodo de tiempo que esperaban con ansiedad estos pueblos y sus
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dioses? ;Cual era el significado de ese tiempo esperado? ;Era acaso la misma
idea del “Quinto Sol” de la cosmovision mexicana?>.

Cualquiera que hubiera sido el significado de esa “aurora”, de esa fecha, es
posible que la fundacién de sus naciones y el inicio “oficial” de la practica de
su religién las quisieran hacer coincidir con ella. Existe esta posibilidad por
el contexto de la llegada del “amanecer”.

El Popol Vuh relata que antes de que ocurriera tal evento, los pueblos de
habla k'iche’ se reunieron en el monte Chi Pixab, entre otras cosas,
aparentemente, para reafirmar suidentidad. Su decision: fundar juntos una
nacién, un mismo destino. Y al dar nombres a otros pueblos, como si
reconocieran implicitamente la identidad y nacionalidad de éstos:

“Reuniéronse alliy se ensalzaron asimismos: -jYo soy, yo, el pueblo
del Quiché! 7Y tii, Tamub, éste serd tu nombre. Y a los de Ilocab les
dijeron: -Til, Ilocab, éste serd tu nombre. Y estos tres [pueblos]
quichés no desaparecerdn, una misma es nuestra suerte, dijeron
cuando designaron sus nombres.

En sequida dieron su nombre a los Cakchiqueles: Gagchequelet™
fue sunombre. Asimismo a los de Rabinal, que éste fue sunombre
que hasta ahorano han perdido. % también a los de Tziquinahd, que
asi se laman oy dia. Estos son los nombres que se dieron entre si.”
(Recinos, 1997: 117)

Inmediatamente después de la descripcion que hace el Popol Vuh de la
magna celebracién de la llegada de la “aurora”, refiere el inicio de la
fundacién de pueblos:

“Ahora bien, muchos pueblos fueron funddndose uno por uno, y las
diferentes ramas de [as tribus se iban reuniendo y agrupando junto
a los caminos, sus caminos que habian abierto.” (Recinos, 1997:127)

2 Lacosmovision indigena mexicana hablaba de cinco creaciones, entretanto que la maya,
de cuatro.

2 Puede existir diferencia entre el origen del término kaqgchik’e/ que presenta el Popol Vuh
y el que presenta el Memorial de Solola. En el caso del Popol Vuh, pudiera interpretarse
el término como: los que robaron el fuego. Pues, seguin este documento, este pueblo
no aceptd la condicion dada por los k'iche’ a cambio del fuego (Recinos, 1997: 115). El
Memorial de Solol3, dice que “Cuando llegamos a las puertas de Tulan fuimos a recibir
un palo rojo que era nuestro baculo, y por esto se nos dio el nombre de Cakchiqueles...”
“Xa ka hun caka chee ka chamey..." (Recinos, 1980: 58)
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Este punto de vista en parte es sostenido por Roman Pifia Chan. En efecto,
el “amanecer” lo interpreta como el abandono de la vida némada, la cual por
dificultosa se califica de “obscura”. Tambiénes “obscuro” el tiempo de andar
sin dioses particulares, sin religién. Por lo que al recibir sus dioses y fundar
sus naciones, dejan la “obscuridad” y aparece la “aurora”:

“...emigran en busca de sus casas u hogares donde asentarse; salen
de las tinieblas, de [a obscuridad, es decir, ven [a [uz o les amanece
s0lo cuando reciben a su dios y cambian su vida errante...” (Pifia
Chan, 1998: 59).

Segtinesta cita, el término “amanecer” es usadoen los documentos indigenas
en sentido figurado. Pero en todo caso hace alusion a un momento historico
~a un tiempo- de los pueblos prehispdnicos: el del asentamiento en un
territorio -lo que equivale a la fundacién de una nacién-, y el de la adopcion
de un dios.
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EL SER HUMANO

1. PROPGSITO DE LA EXISTENCIA HUMANA

Lno de los temas sobresalientes del Popol Vuh —si no el méds importante- se
relaciona con el sentido de la existencia humana. En efecto, en las primeras
paginas del libro el tema primordial de los dioses es la creacidon del hombre,
quien los alimentaria v sustentaria; vy en la tercera v cuarta parte, en la
fraduccion de Recinos (tercera y cuartanarracionen la traduccion de Ximénez)
el tema primordial de los seres humanos es como agradar a sus dioses; dicho
enotras palabras, como Hlevar a cabo el propaésito quelos dioses establecieron
para el hombre.

Enel relato que hace el Popol Vuh, la concepeidn de la idea del hombre por
los dioses es anterior a la creacion de los drboles, de los bejucos y de la vida
en general. La concepcion de esta idea y su creacién en ¢l mundo concreto
fueron resuitado de la meditacion, del didlago, del acuerdo v de la decision
de los divses:

“Entonces se manifesto con claridad, mientras meditaban, que
cuando amaneciere debia aparccerel hombre. Entonces dispusicron
fa creacion y crecimiento de los urbeles y los bejucos y el nacimiento
de la vidu y la creacion def hombre. Se dispuso asi'en las timieflas
y e fu woche por e Corazon del Cielo, que se llama Huracdn...

Entonces vinteron juntos Tepeu y Guoumats; entonces
conferenciaron sobre la vida y la clandad, como se hara para que
acfare y amanesca, quien serd el que producca el alimento y of
sustente...
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No habra gioria ni grandeza ent nuestra creacion y formacion hasta
que cxisia (a criatura fiumana, el frombre formarfo. Ast di'jemn. ”
{Recinos, 1997: 24)

“...hagamos al que nos sustentard y alimentard. ;Cdmo haremos
para ser inzocados, para ser recordados sobre {a tierra?”(Recinos,
1997:27)

Estas frases se repiten una y otra vez, manifestando la necedad -la insistencia-
y la necesidad divina de crear al hombre. En la cosmovision del Popol Vuh
los seres humanos son complemento de los dioses; la existencia de éstos no
tendria sentido sinla de aquéllos. Los dioses necesitaban de alguien mds que
pudiera hacer uso de la palabra que hasta entonces era exclusivamente suya.
Porello el Creador y Formador y los Progenitores dijeron a los cuadripedos
y a los pajaros:

“Hahlad .. Jumad, hablad...

Decid, pues nuestros nombres, alabadnos a nosotros, vuestra
madre, vuestro padre...

Pero 1o se pudo conseguir que fubleran...” (Recinos, 1997: 26)

Ademas de la necesidad de ser invocados y adorados, los dioses buscaban la
comunicacion con otros seres, poreso pidieronalos cuadripedos y alas aves
que hablaran, que les dijeran sus nombres; buscaban también que alguien
tuviera memoria de ellos, alguien que supiera de la existencia de los dioses.
No veian bien su soledad.

Es probable que ladea de que los dioses tienen necesidad de ser alimentados
(tzucul en el original k'iche’, lo mismo que en el kagchikel del Memorial de
Solold ) no fueratanantigua. La palabra tzic ola palabra tzucul hacen alusion
a los sacrificios que se hacian a los dioses y, como se anoté en el primer
capitulo, esta préctica pertenece a una etapa tardia -postclasica- de los
pueblos mesoamericanos y que coincide con el militarismo de éstos.

Lo importante del provecto divinoe en la cosmovisidn k'icle” es que se concibe
al ser humano como indispensable para los dioses; lo cual explica su
persistencia en cnsayar, una y otra ves, la creacién del hombre, sin que sus
fracasos representaran motivo suficiente para renunciar a su propaosito.
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Como puede notarse, el proposito de {a existencia humana fue decidido por
los dioses desde antes de la creacion de cualquier forma de vida sobre la
tierra. Y, correspondientemente, los seres humanos -segtin el Popol Vuh-le
encontraron un sentido a la vida dnicamente en su relacion con los dioses.

¢{Quéjuicio puede decirse sobre esta concepcidn? Que ésta, posiblemente, refleja
la necesidad de trascendencia del hombre prehispénico y per lo mismo llegé a
pensar que el fin de la vida humana no se agota en la lucha por la sobrevivencia;
que este fin esta més alla de la naturaleza, que se encuentra s6lo en lo divino.

2. LA NATURALEZA HUMANA

No hay diferencias fundamentales respecto de la concepcion de ta naturaleza
humana que presentan los documentos indigenas guatemaltecos del siglo
XV1y la concepcion de otras culturas -pasadas o presentes-, incluyendo la
filosofia y la ciencia occidentales. Al contrario, existe coincidencia entre ellas
al sefalar que el hombre ademas de ser materia tiene el entendimiento cemo
nota distintiva.

El Memorial de Solola —aunque brevemente- y el Popol Vuh -—mis
ampliamente- expenen esta idea, que implica el descubrimiento, de parte del
hombre prehispanico, de la singularidad del ser humano sobre el planeta
tierra. En la cosmovisién k'ichie’el hombre es tan singular que no sélo sus
capacidades intelectuales son superiores, sino que esta hecho de wna materia
superior: el maiz.

La lucha de los dioses por ctear al hombre no se complica wnicamente por la
dificultad decrear el entendimiento - que es como crear en otros seres el rasgo
fundamental de los mismos dioses. Se complica porque no encuentran
facilmente el tipo de materia a utilizar en la formacién del cuerpo humazno.
Y se complica atin s si se ticne en cucnta que tal tipo de materia deberia
tener las cualidades apropiadas para que en ella pudierd desarroliarse el
entendimiento.

De esa suerte, antes de tener éxito en su creacién del hombre, los dioses 1o
intentaron tres veces, segtin el Popol Vuh. El Memorial de Solola habla sélo
de un intento previo.
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Segun el primer documento mencionado,la mayoria de animales (los pajaros,
los jaguares) como se dijo en el capitulo anterior, fueron el resultado del
primer intento, sin que se anote el tipo de materia utilizado en su formacion.
Lo que se subrava aqui es 2l tropiczo que tuvieron los dioses en crear el
entendimiento.

Enel segundo intento, segun el Popol Vuh, se utilizé ticrra, lodo (uleu, xocol,
dice el original ichie} como la base material para ia formacién del hombre.
Pero los mismos dioses sabian que estaban ensayando, que podrian fracasar:

A probar otra vez..Ya hemos probado con nuestras primeras
obras, nuestras primeras criakuras [refiriendose a los
animales).. Probemos ahora a Racer unos seres obedientes,
FESPeLuosos, que nos sustentent y alimenten. Ast dijeron.,

Entonces fue la creacion y [z formacion. De tierra, de lodo iicieron
la carne [del fiombre]. Pero vieron que no estabu bien, porque se
deshacia, estaba blando, no tenig movimiento, no tenia fuerza, se
cata, estaba quado, iwo movia la cabeza, lg cora se fe iba pard un
lado, tertia velada la visia, no pmﬁa ver Aacta atras. ﬂ[prz’r:cz’pz’u
fublaba, pero no tenta entendimiento. Kipidamente se humedecio
dentro ffe[aﬁuu i #to se pudo sostener.” (Recinos, 1997: 27-28).

La “ticrra” -el lodo- no funciond en el mismo plano material, pues “se
deshacia, estaba blando”; tampoco funciond en el plano mecinico porque
‘ne tenia movimiento, no tenia fuerza”, “no movia la cabeza”; ni en el plano
de la percepeion, pues “tenia velada la vista”; menos en el plano superior, el
delarazon, el del conocimiento. Eltexto dice que “al principio hablaba, pero
no tenia entendimiento”. La energia, la percecepcion, el entendimiento

requerian de un tipo de material distinto que los pudicse contener.

Laversion que cuenta el Memorial de Solola respecto al hombre de “ticrra”
dice que

“‘Cuando licicron al hombre, de tierra (o fabricaron.. Unicamente
tierra quisieron que exlrara fen sus formacion]. Pero no ftablaba,
no andaba, no tenia Sangre ni carne Soyun contaban nuestros
anliguos padres y abuelos, okt fijos mivs.” (Recinos, 1980: 50).
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Como puede notarse, la descripcion de este documento estd en senlido
inverso al del Popol Vuh. Inicia diciendo que este tipo de materia, la “tierra”,
no pudo contener el entendimiento, pues posiblementc a eso se reficra
cuando dice que “no hablaba”; luego indica que no pudo contener la energia,
el movimiento, porque dice que “noandaba”. Por iltimo, tampoco funciond
en el plano material al decir que este ensayo de hombre “no tenia sangre ni
carne”.

El Popol Vuh dice que, por las razones mencionadas, los dioses decidieron
“desbaratar” “deshacer” su obra, el hombre de “tierra”.

Un tercer ensayo nicieron los dioses después de consultar entre siy después
de consultar a los adivinos Ixpiyacec e Ixmucané. Estos entonces hablaron y
dijeron:

“-Buenos saldran vuestros munecos fiechos de madera; fablardn y
conversardn sobre [n faz de fa tierra.” (Recinos, 1997: 29).

Conbase enesta palabra de los adivinos, los dioses hicieron unnuevo intento
de crear al hombre. Al varodn lo crearon de la madera de tzité, a la mujer lu
hicieron de espadafa®:

“Se parecian al hombre, ublaban como el hombre y poblaron la
superficie de la tierra.

‘Existicron y se mulliplicaron, tuvieron hijas, tuvieron hijos los
munecos de Pa[o; pera 1o tenian alma, ni entendintiento, no se

acordaban de su Creador, de su Formador; caminaban sin rumbo y
andaban a gatas.

Ya no se acordaban del Corazdn def Cielo y por eso cayeron en
desgracia, Fuesolamente un enswyo, un intento de fracer ombres.
Hlablaban al principio, pero su cara estaba enjuta; sus pies y sus
manoes ne tenan consistencia; no tenian satgre, i sustanicia, ni
humnedad, m‘g:mﬁ:ra; Sus mq'fﬂ(ﬂs estaban secas, secos sus Pfes o Sus
manos, y amarillas sus carnes.

% Lapalabra que estraducida como “espadana” en el original k'iche'es zibac. En algunos
sectores guaternaltecos a esta planta se le conoce por el nombre de zibague.
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“ asi encontraron la comidn y ésta fue lo que entrd en la carne del
rombre creado, del fombre formado; ésta fue su sangre, de ésta se
hizo lg sangre del hombre. Asi entro el maiz [en la formacion def
hombre] por obra de los ‘Progenitores.

¥ de esta manera se llenaron de alegria, porque habian descubierto
una hermosa tierra, lena de deleites, abundante en mazorcas
amariflas y mazorcas bloncas y abundante también en pataxte y
cacao, y eninnumerables zapotes, anonas, jocotes, nances, matasanos
y inicl. Abundancia de sabrosos alimentos habia en aquel pueblo
ligmado de Paxil y Cayald.

Jlabia alimentos de todas clases, afimentos pequerios y grandes,
plantas pequentas y plantas grandes. Los animales ensefaron el
camino. Y moliendo entonces lgsmazoreas nmarillas y lasmazorcas
blancas, fiizo Ixmucané nuevebebidas, y deeste alimento provinieron
la fuerza y la gordura y con él crearon los mulsculos y el vigor del
hombre. ‘Esto hicieron los Progenitores, Tepeu y Gueumatz, asi
flamados.” (Recinos, 1997: 103-104).

El Memorial de Solola, muy probablemente por influencia tolteca, agrega
que se amaso el maiz con sangre de la danta y con sangre de la culebra
(Recinos, 1980: 50).

El Popol Vuh dice que con la ayuda del gato de monte, del coyote, del
“chocoyo” y del cuervo, los dioses encontraron no sélo el maiz, sino un
paraiso donde habfa toda clase de alimentos: Paxil y Cayald. Con ello, Ia
tradicion k'iche” quiza supone la necesidad de un lugar que diera a los
primeros hombres seguridad para su sustento.

:Cual fueelresultado, enel pensamiento prehispanico, delempleo delamasa
de maiz en la formacién del hombre?

“Solo por un prodigio, por obra de encantamiento fueron creados y

formados por el Creador, el Jormador, los Progenitores, Tepeu y
Gucumatz. Y como tenian fg apariencia de hombres, hombres
fueron; fablaron, conversaron, vieron y oyeron, anduvieron,
agarraban las cosas; eran hombres buenos y hermosos y su figuraera
figura de varon.

g9 Coleccion 1DIES






La cosmovision indigena guatemalteca ayer y hoy -~ — - — —

Pero en el mito k'iche” los dioses no se imaginaren que con la masa de maiz
habian creado realmente otros dioses, pues al principio los hombres creados
“alcanzaron a conocer todo lo que hay en el mundo.” Sin embargo, el
conocimiento en grado superlativo debia ser patrimonio exclusivo de la
divinidad. El ser humano debia tener un conocimiento mas limitado y como
frutodelesfuerzo. Losk'iche’, por medio del mito, expresan su descubrimiento
de que la ciencia, la sabiduria se construyen por largos procesos, en
contraposicién a la cualidad con la que los dioses originalmente habian
dotade a los primeros hombres: la capacidad de obtener el conocimiento
instantdncamente y sin esfuerzo.

Las limitaciones humanas respecto al entendimiento y, consecuentemente,
respecto al conocimiento, son explicadas por los kiche’ con este mito. El
Popol Vuh dice que los primeros hombres

“Acabaron deconocerlo todoy examinaron los cuatro rincones y los
cuatro puntos de la boveda del cielo y de fa faz de la tierra,

Pero el Creador y el Formador no oyeron esto con gusto.

-No estd bien lo que dicen nuestras criaturas, nuestras obras; todo
lo saben, lo grande y lo pequerio, dijeron. ¥ ast celebraron consejo
nuevamerte los Progenttores: -;Qué faremos afora con ellos? Que
su vista sclo alcance a lo que estd cerca, que solo vear un poco de
{a faz de la tierra. No estd bien [o que dicen. ;Acaso no son por su
naturaleza simples criaturas y Rechuras [nuestras]? ;Han de ser
ellos también dioses?...

-Refrenemos un poco sus descos, pues no estd bien lo que vemos.
sPor ventura se han de igualar ellos a nosotros, sus autores, que
podemos abarcar grandes distancias, que lo sabemos y vemos
todo?...

Entonces el Corazon del Cielo les echd un vahio sobre los ojos, los
cugles se empaniaron como cuando se sopla sobre la luna de un
espefo. Sus ojos se velaron y solo pudieron ver lo que estaba cerca,
solo esto era claro para ellos” {Recinos, 1997: 106-107).
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cultura. El hecho que los antigues mayas tuvieran un dios del maiz revela la
importancia que se daba a este cereal; lo cual es comprensible por haber sido
la principal fuente de su subsistencia™.

Siendo asi, el maiz les pareceria un principio de vida, de energia; por lo
misme, gracias al maiz era posible percibir el mundo exterior, gracias al maiz
era posible el ejercicio de la reflexién. Encontraban muy probablemente,
siguiende este razonamiente, conexion entre materia y entendimiento. Este
ultirno, en el mundo natural y concreto, es posible sobre el fundamento de la
matera.

Lamateria, por sisola, no creo el entendimiento. Fste, es obra de los dioses; por
1o que el hombre es poseedor, al mismo tiempo, de una dimension scbrenatural,
la cual es suncta distintiva en relacion con el resto de seres vivos que habitan la
faz tierra.

- GRABADO 4

Hun-Nal, Thos del
Maiz, danzandn con el
soporte dorsal del trono
" de serpiente,

5 Siesverdad quefos mayasno sélo tenian undios del maiz, sinc que lo consideraren como
un dies (Thompson, 1988; 322-324), entonces puede pensarse que, en el pensamiento
prehispanico, el ser humano participaba de la naturaleza divina.
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3. LA MUERTE Y LA PERPETUACION DEL SER HUMANO

;Por qué entré la muerte en el mundo, en el de los seres vivos? ;Puede
encenirarse respuesta en el Popol Vuh a esta pregunta? Es posible hacer el
infento de encontrarla.

Por un lado, puede interpretarse que la muerte ingresé al mundo en el
momenta en que las criaturas de los dioses no respondieron a los propositos
deéstos. [ste es el caso de los animales ~los venados, los pdjaros, los leones,
los tigres, las serpientes, las culebras, los cantiles- pues los dioses al ver que
aquéllos no pudieron hablar, que no pudieron decir sus nombres, que no
pudieron invocarlos, decidieron darles cierto destino. DParte de éste es la
muerte:

“Vosotros, aceptad vuestro destine: viestras carnes serdn trituradas,
st cerid. Esta serd Puestra suerte..,

Por esta razon fucrorf immoladas sus carnes iy fueron condenados a
ser comidos y matados los animales que existert sobre la faz de la
terra.” (Recinos, 1997: 27).

Por el mismo motivo—por no tener entendimiento, porno poder invocaralos
dioses, por no responder a sus propositos-, los dioses decidieron la muerte
del hombre de “tierra”:

“Cntonces desbarataron y deshicieron su obra y su creacion” [cl
hombre de “tierra”] (Recinos, 1997: 28).

Aunque los dioses superan sus ensayos anteriores con el hombre de palo de
pito v de espadana, no satisfechos, porque su propésito aun estaba por
encima de su creacion, deciden su muerte:

“En seguida fueron aniguilados, destruidosy deshechos los muiiecos
de pa.[o, y recibieron la muerte...

‘Pero no pensaban, noAablaban con su Creador y su Formador, que
{os habian hecho, que los habian creado. Y por esia razon fueron
muertos...” (Recinos, 1997; 30).
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En otras palabras, su conocimiento —y, por lo mismo, su entendimiento- no
eramayor que el que podia alcanzar el ser humano; lo que resalta de estos
personajes es su fuerza fisica, no su entendimiento™; a pesar de ello, Vicub
Caguix quiso engrandecerse, quiso partecerse a los dioses, quiso tomar el
papel de conductor de loshombres demadera y espadana. Pretensidn quelos
dioses no soportaron:

“Yo seré grande afiora sobre todos los seres creados y formados, Yo
soyelsol, soy la claridad, la luna, exclamo. Grande es mi esplendor,
Pormi caminarin i vencerarn {os hombpres...” (Recinos, 1997: 33).

Hunahptt e Ixbalangué quienes, segun el Popol Vuh, eran dioses (Recinos,
1997:34) tueron los que dieronmuertea Vucub Caguix por orden de Ugux Cah,
el Ser Supremo del documento en mencién.

“Solamente para lograr (a muerte de Vucub Caquix quisieron obrar
de esta manera, perque les parecio mal que se enprgulleciers.

Y en seguida se marcharon los dos muchachos, habiendo ejecutado
ast (g orden del Corazon del Cielo.” (Recinos, 1997: 358-39).

Respecto a Cabracan, el mismo documento dice:

"“Pero Hunghpit e Ixpulangué vencieron tambicn a Cabracdn.
Huracdn, Chipi Caculfia y Raxa Caculfii[es decir, Corazon del
Ciclo] hablaron y dijeron a Hunahp e Ixbalangque:

-Que el segundo hfjo de Vucub Caquix sea tambien vencido, Esta
esnuestra voluntad. Porque no estd hien fo que hace sobre [a terra,
exaltando su gloria, su grandesa y su poder, y no debe ser asi.”
(Recinos, 1997: 43}

# El Dr. Rigoberto Judrez Paz escribid un interesante libro que tituld Las Memorias de
Vucub Caquix. Uno de sus propdsitos era mostrar que el Popol Vuh contiene ideas que
vanen direccion del colectivismo, Dice que en el documento indigena resalta el esfuerzo
colectivo contra el esfuerzo individual. Por ejemplo, el enfrentamientc entre los
cuatrocientos muchachos y uno de los hijos de Vucub Caquix. EI Dr. Judrez Paz, quien es
defensor de las ideas liberales, aprecia mas el esfuerzo individual que el colectivo. Por
lomismo, ve en Vucub Caguixa unsuperhombre, Esta ultima idea se fundamenta sobre
un entendimiento extraordinaric, pero lo que sebresale de Vucub Caquixy de sus hijos
es su fuerza y su riqueza, no su entendimiento.
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Enlatraduccion de Recinos, los términos “vencieron”, “vencido” serelaciona,
frecuentemente, con la muerte.

Otra manera de dar explicacin al tema de la muerte en el Popol Vuh cs que
se les atribuye a los senores del reino del mal: Xibalbd, como fue sciialado en
cl capitulo anterior.

Muchas veces la muerte ocurre, segin la cosmovisién prehispanica, por la
acciénde [ Tun Camé, Vieub Camé, Xiguiripat, Cuclnimaguic, Ahalpuh, Ahalgand,
Chamiabac, Chamiaholom y los otros senores. El reino del mal
-consus habitantes- en buenamedida puede interpretarse como sobrenatural.
¢De qué otra manera pucde interpretarse la siguiente alusion que se les hace
a Chaminbac y Chamiaholom, si no es respecto a su accion sobrenatural?:

“La ocupecion de estos era enfloquecer a los fiombres fasta gue los
volvian selo fiuesos y calaveras y se morian y se los levaban con el
vientre y los Nuesos estirados. Taf era el oficio de Chamiabac i
Chamiaholom, asi lfamados.” (Recinos, 1997: 50-51).

Pero no eran considerados dioses, segtin lo dice expresamente el documento:

“Ln verdud no tentan antafio fa condicion de divses.” (Recinos,
1997: 100).

También en parte puede interpretarse que dicho reino del mal se relaciona
con una region de la geografia guaternalteca y con un grupo o grupos
enemigos de los K%iclie’. Se menciona por cjemplo que habia un juego de
pelota en Nim Xob Carchi y que era necesario ir “bajando” para ir a Xibaibd,
lo que puede interpretarse que este wltimo lugar quedaba al norte del
primero. Ademas, de los habitantes de Xibalbi se dice que:

“sus caras forribles causaban espanto. Eran ios ‘Enemigos, los
Buftos. Incitaban al mal, al pecado y it i soordia.

Fran tambion fﬂ&o.s de corazomn, negros iy blancos a la vez,
envidiosps y tiranos.. Ademds, se pintaban y untaban (a cara.”
{Recinos, 1997: 100).

Los buhos —los tucnr- puede interpretarse como habitantes antiguos de la
rogion de Tucurt.

-

0 — — Colection IDIES






—— Lo cosmovisidn indigena guatemalteca ayer y hoy

sin embargo, de estos gemelos el mismo documento ha dicho antes que eran
dioses. La duda surge cuando se recuerda que también de los “cuatrocientes
muchachos” se dice lo mismo, sin que de ellos se haya afirmado su deidad:

“Entorices subieron también los cuatrocientos muchachos a guienes
matd Zipacnd, y asi se volvieron comparieros de aquéllos y se
convirtieron en estrellas del ciefo.” (Recinos, 1997: 102).

¢Qué otras ideas tenian los pueblos prehispanicos acerca de la muerte?

Cuando el Popol Vuh cuenta la muerte de los padres de la nacién k'iche’ -
Balam Quitzé, Balam Acab, Mahucutah e Iquibalam- éstos, en su discursode
despedida, les dicen a sus esposas, a sus hijos, a sus descendientes:

“NoSOLTos oS VaMOs, ROSOLTOS regresamos.. Nosotros nos volvemos
a nugstro pueblp...Vamos a emprender el regreso, hemaos cumplido
nuestra mision, nuestros dias estdn terminados.” (Recinos, 1997;
140).

La traduccidén de Ximénez dice:

"nos vamos y nos velvemos...nos vamos con nuestro pueblo.. Ya
hacemos nuestra Vuelta, ya se [ha] fecho todo o que estaba a
nuestro cargo, ya se ajustaron nuestros dias.” (Ximénez, 1973:
227).

La idea importante que aparece en esta cita es que la muerte es concebida
como un retomo. ;Hacia dénde? “nos volvemos a nuestro pueblo” dice
Recinos; “nos vamos con nuestro pueblo” traduce Ximénez; coh be chi amac
dice el texto k'iche’. ;Como interpretar esta frase? ;Como continuidad de la
existencia en una nueva dimensién? ;O simplemente como el retorno a uno
de los elementos basicos del hombre, ]a materia?

En este punto quizd no sea tan importante determinar hacia dénde sea el
retorno; lo importante es la idea de la muerte como retorno®.

 Aunque no se registra en los documentos indigenas guatemnaltecos del siglo XVI, de los
cuales se ocupa este trabajo, se sabe de la costumbre prehispanica de enterrar, junto al
muerto, su objetos de trabajo y otros objetos valiosos, pues se tenia la idea que le
servirian en |a “ctra vida”.
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En unas paginas anteriores, el mismo libro dice:

“Fsta es mi memoria de {as tumbas de nuestros antepasazfos cuyo
recuerdo no ha desaparecido...” (Recinos, 1980: 204).

“De este modo lps habitantes de los campos, los habitantes del
pueblo, sonahora polvo entre las paredes de las tumbas. Susrostros

estdn afit, pero su recuerdo no ha desaparecido y por eso escribo mi
memoria.” (Recinos, 1980: 205).

El dltimo parrafode Guerras Comunes de Quichés y Cakchiqueles contiene
]a misma idea que aparentemente es convertida en necesidad:

“Hemos contado nuestra ascendencia, nosotros los Sefiores
principales...Que nunca decaiga la gloria de la estirpe del pueblo.
Ast dijeron nuestros abuelos y padres, los zotziles, cakchiqueles,
tuKuchesy akajales. Cuatro naciones que benditas sean por siempre
jama’.s.” {Recinos, 1957: 149).

De manera que una buena parte de estos documentos es la historia de la
conexidn entre generaciones, de la continuidad de un grupo, de una familia,
de una “casa”, de un nombre.

Respecto de la segunda direccion -la perpetuacién de la persona en su
descendencia- hay muchas referencias en estos documentos. Por ejemplo, en
el discurso que Hun Hunahpii dirige a Ixquic, desde el arbol de jicara, le dice
que apesar dela fugacidad defa vida terrenal, representada enlarapidez con
que desaparecié la saliva que puso en la mano de aquélla -ateniéndose a la
traduccién de Recinos-, de alguna manera el ser humano se perpetiia en su
descendencia:

“Asi es tambien la naturaleza de los hijos, que son como [a saliva
i {a baba, ya sean hijos de un sentor, o de un fombre sabio o de un
orador. Sucondicidn no se pierde cuando se van, sino se hereda; no
seextingpueni desaparece laimagen del Sesior, del hombre sabio o del
orador, sino que [a dejan a sus hijas y a los hijos que engendran. Esto
mismo fe hecho yo contigo” (Recinos, 1997: 59).
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La traduccion de Ximénez dice:

“Yastson sus fitjos como la saltva, y su baba, si son fijos de Senores,
de sabio y entendido, no sc pierde ni se apuga ef ser def Seftor
entendido, o safio, sino que se liereda en sus fijos, y en sus hijas
cuando les engendra. Yastfie hecho contigo.” (Ximénez, 1973:91),

Fsta vltima traduccion relaciona al ejercicio del entendimiento de una per-
sona con su posibilidad de perpetuacion.

La misma idea trasmite Lvguic en el discurso que dirige a Ixmueané para
convencerle de que ella es su nuera:

“Vsin embango, es le verdad que soy vuestra nuera; Rit tiempo que
losoy. Tertenezeo 1:Hui Hunahpii. Eflos viven en lo que flevo, no
hanmmertodund imahipi y Vucub Hunahpu. volverasta mostrarse
claramente, i sefora suegra. Y ast pronio vereis su imagen en lo
que traige, ﬂr:_f'f.‘.c dicho a fa vicja.” (Recinoes, 1997: 62},

Aparentemente, porlamismaidea -lade perpetuarseenladescendencia-, los
pueblos prehispanicos, valoraban positivamente tener hijes. No tenerlos,
representaba el final de un nombre, de un linaje. Quiza para dejar constancia
de su valoracién —aunque no explicita- de estos casos es que tanto el Popol
Vuh como en el Memorial de Solola registran los nombres de varias
personas importantes que no dejaron descendencia. En el Popol Vuh, por
ejemplo, se registra el de Igui-Balam:

“Fguellos tres [Balam Quitzé, Balam Acab, Mahucutah]
[uvicron fijos, pere Iqui Ralam ne tuve Aijos.” (Recinos, 1997:
139).

El Memorial menciona a _os principes Toltin y Balam:
“Tohin fue el tercer itjo. No defd descendencia iy mario...

Elquinto fijo Jue Balam, quicn no dejo descendencia.” (Recinos,

1997: 121),
Entre las cosas quesupliccbanlos reyes sacerdotes, ensus oraciones dirigidas
aCorazon del Cielo, estaba precisaimente la de que concediese descendencia
asus hijos v a su pueblo:
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*.."Dales sus fifas y sus Ajjos...” (Recinos, 1997: 157).

En estrecha conexion con esta idea muy probablemente los pueblos
prehispanicos concibieronla vida humana semejantea la de otros seres vivos
en el sentido que la desaparicién de la vida individual no significa ia de la
especie. Para ello contribuy6, seguramente, la observacion del ciclo de vida
de sus cultivos Respecto del maiz, por ejemplo, una milpa tiene su ciclo de
vida pero consigo trae la semilla que garantizard la sobrevivencia de la
especie. Lo mismo sucede con las otras especies, vegetales y animales,

Por esto es significativo notar que el Memorial de Solola (Recinos, 1980: 85)
para referirse al semen utiliza la palabra lmtz, que precisamente significa
semilla. La misma palabra —/mfz- se sigue usando hoy para referirse a la
semilla de maiz o a cualquier otra semilla.

Lasemilla -en e] pensamiento prehispanico guatemalteco- es el recursode la
naturaleza o de los dioses para garantizar la continuidad de la vida de las
especies, La semilla es el recurso de los dioses para establecer el triunfo de
la vida sobre la muerte, La muerte es la desaparicidén de! individuo, mas no
de la vida misma.
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LA SOCIEDAD

1. SOCIEDAD E INDIVIDUO

Es significativo que, desde la concepcién de la creacién del hombre que
tuvieron los pueblos prehispanicos, se nota su inclinacién a dar mayor peso
alasociedad frentealindividuo. Enefecto, seginel Popol Vuh y el Memorial
de Solold los dioses crearon una colectividad en vez de crear a un individuo
o a una pareja. El primero de estos documentos refiere que fueron creadas
cuatro parejas:

“Unicamentemasa de maiz entrd en [a carne de nuestros padres, [ps
cuatro hombres que fueron creados.

Estos son los nombres de los primeros fiombres que fueron creados
y formados: el primer hombre fue Balam Quitzé, el segundo Balam
Acab, el tercero Mahucutah y el cuarto Iqui Balam.” (Recinos,
1997: 104).

“Entonces existieron también sus esposas y fueron hechas sus
mujeres. ‘Dios mismo las hizo cuidadosamente. Y asi, durante el
suefio, llegaron, verdaderamente fiermosas, sus mujeres, ...

He aqui los nombres de sus mujeres: Cahd Palund, era e[ nombre de
la mujer de Balam Quitzé; Chomihd se lamaba la mujer de Balam
Acab; Tzununihd, la mujer de Mahucutah; y Caquixahd era el
nombre de la mujer de Iqui Balam” (Recinos, 1997: 107).
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Por su lado, el Memorial de Solola dice que:

“Habiendo terminado de hacer alhombre formado resultaron trece

varones y catorce mujeres; habia [una mujer] de mds.” (Recinos,
1980: 51).

Debe recordarse que cada uno de estos documentos habla de los origenes de
sus propios pueblos, por lo que los primeros hombres creados a que se
refieren son los iniciadores de sus linajes; lo cual da lugar para pensar que,
en su concepcidn, los dioses crearon otras parejas que fueron los iniciadores
de los otros pueblos.

“Muchos hombres fuefon hechos yen la oscuridad se multiplicaron.
No habianacido elsolnila luz cuando semultiplicaron.” (Recinos,
1997: 108).

De manera que se trata de una creacién masiva, pues probablemente
pensaron que de esta forma era més facil la sobrevivencia que enfrentar a la
naturaleza enla soledad de un individuo o de una pareja. Siguiendo esta via
de andlisis podria decirse que los pueblos prehispanicos, al reparar enla vida
humana, vieron antes a la sociedad que al individuo.

Fsta idea se refuerza si se toma en cuenta el uso constante del plural,
especialmente por el Memorial de Solold. Expresiones parecidas a las
siguientes abundan en el libro:

"...[legamos* allugar lamado Tuldn, donde fuimos engendrados...”
(Recinos, 1980: 47).

“..€ramos cuatro familias las que flegamos a Tulin nosotros a
gente cakchiguel...” (Recinos, 1980: 48).

“Reunidos todos alli, celebramos consejo.” (Recinos, 1980: 60).
“De esta manera alcanzamos en union de los zotziles y tukuchées

el conocimiento de la ciencia mdgica y la grandeza y poderio.”
(Recinos, 1980: 78).

32 Los subrayados no aparecen en el Memorial; se usan aquf para hacer notar la constante
del plural. |
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;De qué sociedad se habla en estos documentos? ;de la familia, de la nacién,
delahumanidad? Estos términos probablemente noseanlos adecuados para
referirse alos grupos humanos a que aluden los textos®. Se trata, en primera
instancia, de los grupos que descienden de los mismos padres —grupos
familiares que tienen un “tronco” comun-; por lo mismo, es comprensible el
uso frecuente de las genealogfas. Se trata, en segunda instancia, de los grupos
que se identificaban por tener un mismo idioma. Se trata, en tercer lugar de
los grupos que tenian un mismo dios. También hubo vinculaciones entre
grupos por razonesdeorigen. Por dltimo, probablemente, hubo vinculaciones
por razones politicas.

El primer caso puede ejemplificarse con los grupos humanos que descienden
de Balam Quitzé, Balam Acab y Mahucutah. Fstos fueron los “troncos”,
respectivamente, de los cavec, de los nihaib y de los ahau quiché. Cada uno de
estos grupos era una gran familia y al inicio—las primeras generaciones hasta
el periodo de Izmachi- constituian cada cual una “casa grande”.
Posteriormente, -en Gumarcaah- los cavec se dividieron, por el aumento de la
poblacién, en nueve “casas grandes”; los nihaiben otras nueve “casas grandes”
y los ahau quiché en cuatro “casas grandes”. El relato de la tercera y cuarta
parte del Popol Vuh gira especialmente alrededor de los cavec.

El Memorial de Solold presenta un cuadro parecido. Aqui aparecen cuatro
grupos que descienden cada cual de un “tronco”: los zotzil, los xahil, los
tukuché y los akajal. Este documento gira su relato particularmente alrededor
de los xahil —que es el grupo al que el texto llama “cakchiqueles”-, aunque el
grupo dominante fue el de los zotzil.

La Historia Quiché de Don Juan de Torres hace lo propio respecto de los
tamub.

En cuanto a los grupos humanos que se identificaban por el idioma,
evidentemente eran més amplios que los anteriores. Por ejemplo, en el caso
de los hablantes del kiche’, abarcaba ademas de los cavec, los nihaib y los ahau
quiché, a los tamub y a los ilocab. En el caso de los hablantes del kagchikel
abarcaba a los grupos mencionados: zotzil, xahil, tukuché y akajal.

Sin embargo, era menos fuerte el lazo entre grupos hablantes de un mismo
idioma que el que unia al grupo que descendia de un mismo troco. Entre los
grupos identificados por el idioma podia haber lugar incluso para la guerra.

B La antropologia, sin lugar a dudas, maneja una terminologia mas precisa al respecto.
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Tal es el caso de la guerra entre los tukuché y los zotzil, xahil y akajal (Recinos,
1980: 110-113), hablantes todos del kagchikel; o el caso de la guerra entre los de
Ilocab y los cavec, nihaib y ahau quiché (Recinos, 1997: 145), hablantes todos del
k'iche’. |

A pesar de estas dificultades, es innegable la identificacién que les dio el
idioma ademas de la derivada de un mismo “tronco”. Incluso la ocupacion
territorial tuvo relacién con los grupos hablantes de un mismo idioma. Los
hablantes del k'iche” ocuparon cierto territorio; mas alla de éste estaban los
territorios de los grupos hablantes de otros idiomas. Pero dentro de estos
territorios estaban otros menores que eran los ocupados por los grupos
formados de un mismo “tronco” familiar.

En tercer lugar estaban los grupos humanos que se identificaban por tener un
mismodios. Estos generalmente coincidfanconlos grupos queseidentificaban
por el idioma. Por ejemplo, los cavec, los nihaib, los ahau quiché, los tamub y los
ilocab, tenian el mismo dios.

“Asi fueron llamadas las tres [familias] quichés y no se separaron
porque era uno el nombre de su dios, Tohil de los Quichés, Tohil de
los Tamub y de los Ilocab; uno solo era el nombre del dios, y por eso
no se dividieron las tres [familias] quichés.” (Recinos, 1997: 111)

Ciertamente el nombre del dios de los cavec (Tohil), el de los nihaib (Avilix) y
el de los ahau quiché (Hacavitz) era distinto, pero era el mismo dios.

Aunque, en general, habia coincidencia éntre los grupos identificados por el
idioma y los identificados por un dios, no necesariamente era asi. Por
ejemplo, el Popol Vuh hace notar una cierta identificacién entre los k'iche” y
los yaquis, pueblos que no tenfan el mismo idioma pero con un mismo dios.

“Ay de nosotros. En Tildn nos perdimos, nos separamos, y alld
quedaron nuestros hermanos mayores y menores. Ay, nosotros
hemos visto el sol, pero ;donde estin ellos ahora que ya ha
amanecido?, les decian a los sacerdotes y sacrificadores de los

yaquis.

Porque en verdad, el lamado Tokil es el mismo dios de los yaquis,
cuyo nombre es Yolcuat Quitzalcuat.” (Recinos, 1997: 123).
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Un grupo de mayor dimension estaba constituido por los grupos que,
después de ir a Tula, juntos buscaron establecerse en el territorio que
actualmente ocupa Guatemala. Todos ellos, muy probablemente tuvieron un
origen comun y una misma lengua, segin lo que indica una declaracién de
los pueblos de Vucamag, en el Popol Vuh:

“El lenguaje de Balam Quitzé, Balam Acab, Mahucutah e Iqui
Balam es diferente. ;Ay! jHemos abandonado nuestra lengua!
sQué es o que hemos hecho? Estamos perdidos. sEn donde fuimos
engariados? Una sola era nuetra lengua cuando legamos alld a

Tuldn; de una sola manera habiamos sido creados y educados.”
(Recinos, 1997: 113).

Las dltimas lineas las traduce Ximénez asi:

“..porque solo era una nuestra léngua cuando vinimos de Tuldn
Zu(iua)y uno nuestro origen y crianza.” (Ximénez, 1973: 183).

Por loanterior, aunque posteriormente hablaran distintos idiomas y tuvieran
guerras entre ellos, hubo cierta identificacién especialmente en los inicios de
su establecimiento en e] territorio guatemalteco.

Esta identificacién hace comprensible que hubiesen alianzas militares y
politicas, por ejemplo las que se dieron entre los k'iche” y los kagchikel hasta el
gobierno de Quicab.

Aparte de estas vinculaciones politicas entre los grupos que se establecieron
en el altiplano guatemalteco, éstos reconocieron la autoridad suprema del
Nacxit, “Rey del Oriente” —probablemente Chichén Itzd o Mayapin-, lo que
evidencia nexos hacia el exterior de aquéllos. En otras palabras, dicho
reconocimiento muestra la existencia de una sociedad mas amplia atin que la
que hubo por la identificacién entre los diversos grupos debido al origen
comiin. No es objeto de este trabajo determinar cuén fuertes o cuan difusas
eran estas vinculaciones politicas hacia el exterior.

ElPopol Vuh (Recinos, 1997: 142), el Memorial de Solola (Recinos, 1980: 67-
68) y el Titulo de los Sefiores de Totonicapan (Recinos, 1980: 222-224) relatan
dicho reconocimiento a través del viaje que hicieron los delegados de los
grupos delaltiplano con el proposito de obtener del Nacxit los nombres de los
cargos vy las insignias que usarfan sus autoridades.
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En resumen, se introduce aqui el término sociedad para referirse a estos
grupos humanos, unidos unos por descender de un “tronco” comdn, otros,
mas amplios, unidos por lazos culturales como el idioma o los vinculos
politicos.

Estos documentos revelan mayor cohesion en los grupos que tienen un
“tronco comun” que entre los que sélo tienen vinculaciones de tipo cultural,
como lasidiométicas ylas politicas. El Titulo delos Sefiores de Totonicapan,
para un ejemplo, relata la separacién, aparentemente temporal, de los tres
grupos de habla k'iche’, en los inicios de este pueblo. Tal separacion se hizo
con base en los grupos que se consideraban identificados por razones
sanguineas, no sélo idiomaticas:

“Levantdronse los cuatro jefes de la primera parcialidad y tomando
la palabra Balam Quitzé, dijo: Seriores Qopichoch, Qoganavil,
Mahquinalon, jefes deTamub, yvosotros, Chiyatoh, ChiyaTziquin,
Yolchitumy Yolchiramag, jefes de Ilocab, oid. Sios parece, digo que
podiamos separarnos, no para siempre, pues al fin nos hemos de
juntar otra vez. Aun no hemos encontrado nuestros fogares y
campos...” (Recinos, 1997: 218).

Cuando se dice que los documentos indigenas del siglo XVI apuntan a dar
mayor peso a la sociedad que al individuo, se quiere indicar, especialmente,
que el interés del grupo humano que desciende de un “tronco” comtin
prevalece sobre el del individuo. Particularmente el grupo humano que
abarca los términos “parcialidad” y “casas grandes” empleados en las
traducciones de dichos documentos.

Para argumentar en esta direccion deben mencionarse, por un lado, que
dichos documentos-especialmentelos llamados “titulos detierras”- presentan
el derecho que tenian las colectividades —las parcialidades- sobre las tierras;
y por otro lado, la importancia que los pueblos prehispanicos le daban al
“consejo” , y que es sefialada practicamente en todos estos documentos .

Respecto a que los “titulos de tierras” alegan derecho de las colectividades -
parcialidades-, la Historia Quiché de Don Juan de Torres contiene frases
como éstas, por ejemplo:

“He aqui los linderos de las tierras de las once ramas y parcialidades
de Tamub...” (Recinos, 1957: 63).
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“Los anteriores son los mojones de la parcialidad de AK MaKktdn”
(Recinos, 1957:65).

“Aqui manifestaré los (mojones] de Ylocab.” (Recinos, 1957:65).
El Titulo de la Casa IXquin Nehaib termina con estas palabras:

“Y éste es el titulo y probanza de este pueblo de Quetzaltenango y
congquistas que hicieron nuestros antepasadosynuestros bisabuelos
que nos dejaron|se refiere a las tierras] para hasta el dia deljuicio.”
(Recinos, 1957: 93).

Entre los ultimos parrafos de la Historia de los Xpantzay de Tecpan
Guatemala se encuentra éste:

“Estos son los linderos de nuestras tierras, [las que nos dejaron
nuestros abuelos para siempre jamds. Que nadie los pueda cambiar.
Si alguno los mudare le pesard.” (Recinos, 1957: 127).

El Titulo de los Indios de Santa Clara la Laguna inicia diciendo:

“q [ps 22 dias de octubre del afio de 1583 pondremos las seriales de
 .estas tierras, nuestras tierras de nosotros los quichés...” (Recinos,
1957: 173).

Casi al final del mismo texto, se lee:

“Guardemos, pues, los linderos de las tierras del Quiché, las tierras

de todos frente a los zutujiles, frente alos cakchiqueles, frente a los

de Rabinal, frentea los Agab y Balamahdy los yocs Kanchebes, los
‘mames de Zaculew.” (Recinos, 1957: 179).

Como puede verse, al parecer prevalecian las propiedades de las
colectividades, lo que denota, desde la 6ptica actual, mayor importancia de
la sociedad en relacion con el interés meramente individual.
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2. EL ConNsgjo

Al parecer, e] consejo es una vieja institucion mesoamericana tanto maya
como de otros pueblos que poblaron el actual territorio mexicano. Freidel,
Schele y Parker dicen que en Uaxactiin y en Copan se han encontrado
edificaciones en cuyos muros aparecen signos de esterilla (pop). La relacién
que ellos establecen es por la palabra maya popol que significa consejo, de
manera que el signo de esterilla (pop) también debe indicar consejo. Por lo
tanto, una edificacion que tuviera dicho signo era:

“...una popolnah, casa de consejo de la comunidad, lugar en el que
el rey interactuaba con su pueblo...” (Freidel et al, 1999: 140).

Estos mismos autores, refiriéndose a los trabajos realizados por Barbara Fash
respecto a estas edificaciones, dicen:

“En su investigacion sobre la funcion de la popol nah como
categoria de edificio maya Fash ha observado que eran casas
comunitarias donde se reunian con el rey consejos de nobles de
alcurnia...” (Freidel et al, 1999: 438).

Sahagin (en Krickeberg, 1994: 71) registra que, segun las tradiciones
mexicanas, los sabios que se encontraban entre los primeros pobladores de
Tamoanchan celebraron consulta paradarleyesy ordenalaciudad. Estedato
es significativo porque sugiere la existencia del consejo no sélo en el area
maya.

Esta institucién siguid teniendo vida plena en tiempos mas recientes entre los
pueblos prehispénicos delastierras altas de Guatemala, tal comolo testimonian
los documentos indigenas del siglo XVI. La Historia Quiché de Don Juan de
Torres, por ejemplo, dice que las casas grandes de las parcialidades eran los
lugares donde éstas celebraban consejo:

“Tn ellas se reunian los Seriores.” (Recinos, 1957: 53).
Segun esta cita y algunas més del Popol Vuh, el consejolo integraba un grupo

de personas importantes que Recinos traduce como “sefiores” y los
documentos k'iche’ llama ahau o ahauab.
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Aunque los documentos indigenas no lo dicen explicitamente, si se colige
licitamente que la practica del consejo era mds frecuente entre los miembros
olos “sefores” de cada parcialidad, lo cual estd en consonancia con el hecho
-seflalado anteriormente- de que éstas eran los grupos humanos mas
cohesionados. Sin embargo también se realizaban consejos de mayor
amplitud, como por ejemplo, entrelos grupos hablantes de un mismoidioma,
a los que la traduccién de Recinos denomina como “nacién”; tal es el caso de
los tamub, los ilocab y los ahau quiché, que eran ramas de la nacién k'iché
(Recinos, 1997: 147). También se realizaban consejos entre grupos hablantes
de diferentes idiomas, cuando las circunstancias lo requerian. Por ejemplo,
cuando las “tribus” —~de Vuc Amag- se reunieron en consejo en repetidas
ocasiones para planificar sudefensafrente alosk'iche’, quieneslos secuestraban
para sacrificarlos (Recinos, 1997: 129 y Ximénez, 1973:209). O cuando todos
los grupos—k'iche’ kaqchikel, tzutujil, rabinal etc.- se reunieron en consejo sobre
el monte Chi Pixab para decidir acerca de su destino.

Es interesante observar el nombre de esta montafia, Chi Pixab, el cual puede
traducirse como: lugar del consejo. En primer lugar abre una pequefa
‘'ventana al pensamiento indigena, pues evidencia la gran importancia que se
daba al consejo al querer inmortalizar tal evento, bautizando a la montaiia
con tal nombre. En segundo lugar, la palabra Pixab ~que es otra de las
palabras mayances que se ha traducido como “consejo”- hace alusién al acto
de la exhortacién, de la orientacién fundamentado en valores morales. Lo
cual conduce a pensar que la gran asamblea el gran consejo- que tuvo lugar
en el monte Chi Pixab fue con el propésito de buscar orientacién mutua entre
las tribus acerca, probablemente, de su sobrevivencia, de su organizacién
social, de las normas a observar, a juzgar por el contexto.

Enalgunas partes delos documentos indigenas senota claramante el propésito
de la celebracién del consejo. En ocasiones, por ejemplo, se hizo para decidir
el rumbo a seguir en el peregrinaje de Tula hacia el altiplano guatemalteco
(Recinos, 1980: 59), en otras, para resolver problemas entre las parcialidades
(Recinos, 1997: 147); otras veces para decidir acerca de sus autoridades
(Recinos, 1980: 98; Recinos, 1997: 153-154) y unas mas para planificar una
guerra, como lo refiere la Historia Quiché de Don Juan de Torres:

“Entonces celebraron consejo las tres tribus del Quiche: ‘salid y
preparad las murallas y los arcos. Que salgan los flecheros y los
honderos’ dijeron, mientras celebraban consejo.” (Recinos,
1957: 55).
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Las palabrask'iche’, que en esta cita se traducen como equivalentes a “consejo”,
son popol tzih, cuyo significado se relacionaba con la actividad en la que se
examinaban las palabras, los argumentos, para tomar decisiones.

En el Popol Vuh también aparece la expresién xqui cam qui naoh que Recinos
traduce como “consejo” (1997: 129) y Ximénez como “consultaron entre si”
(1973: 208 y209), y que quiz& una traducciébn mas cercana a: la letra
complementaria, en este caso, su espiritu: tra]eron su sablduna su
conocimiento. Tomando en cuenta este complemento, el consejo-la consulta-
se realizaria en el supuesto de que se pondria en juego la sabiduria, el
conocimiento de los participantes para tomar las mejores decisiones.

Al leer detenidamente los escritos indigenas del siglo XVI se percata de que
la celebracién del consejo es una constante al grado de que esta institucién es
atribuida también como una préctica de los mismos dioses y de los sefiores
del reino del mal -Xibalba-.

En la cosmovision k'iche’ los dioses entran en consejo para planificar la
creacion:

“Llegd aquientonces la palabra, vinieron juntos Tepeuy Gucumatz,
en [noscuridad, en la noche, y hablaron entre siTepeuy Gucumatz.
Hablaron, pues, consultando entre si'y meditando; se pusieron de
acuerdo, juntaron sus palabras y su pensamiento.

Entonces se manifesto con claridad, mientras meditaban, que
cuando amaneciera debia aparecer el hombre. Entonces dispusieron
[a creacion y crecimiento de los drboles y los bejucos y el nacimiento
de la vida y la creacion del hombre. Se dispuso asi en las tinieblas
y en la noche por el Corazén del Cielo, que se llama Huracdn.”
(Recinos, 1997: 23-24).

Los dioses también entran en consejo parz ajustar la creacidén a sus
propdsitos:

““No estd bien [o que dicen nuestras criaturas, nuestras obras; todo
lo saben, lo grande y lo pequerio, dijeron. Y asi celebraron consejo
nuevamente [os ‘Progenitores: -;Qué haremos ahora con ellos? Que
su vista solo alcance a lo que estd cerca, que s6lo vean un poco de
(a faz de [a tierra....” (Recinos, 1997: 106).
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Los sefiores del reino del mal celebraban consejo para decidir, por ejemplo,
la suerte de Hun Hunahpii y de Vucub Hunahpi:

“En seguida entraron todos en consejo. Los llamados Hun Caméy
Vucub Camé eran [os jueces supremos.” (Recinos, 1997: 50).

“Y habiéndose reunido en consejo, trataron de [a manera de
atormentar y castigar a Hun Hunahpii y Vucub Hunahpit”
(Recinos, 1997: 51).

Incluso en la cosmovisién kiche” del siglo XVI, los sefiores del reino del mal
~Xibalbi- tenian una sala especifica para la celebracién del consejo, tal como
era entre Jos mayas antigue~

“Los llevaron por el camino de Xibalbd y cuando llegaron a la sala
delconsejo de los Seriores de Xibalbd, ya habian perdido la partida.”
(Hun Hunahpi y Vucub Hunahpii] (Recinos, 1997: 54).

La constante del consejo en el pensamiento prehispanico implica -de nuevo-
una concepcion predominantemente social del hombre, no individualista.
Implica la conviccién de que los problemas relacionados con la sobrevivencia
se afrontan mejor socialmente; que en las palabras, en los argumentos, en los
conocimientos de varias personas, se encuentran mejores salidas a los asuntos
que interesan a los miembros de un grupo.

Ni los dioses, ni los sefiores del reino del mal se conciben como individuos
aislados; son seres sociales y necesitan de los demds también para la
confrontacion de ideas, pues ésta genera mejores decisiones.

LlamalaatenciénqueenlaSegunda Parte de] Memorial de Solola-que inicia
con la “llegada de los castellanos a Xetulul”, o sea el inicio de la invasién- ya

no se menciona el consejo. Al parecer, oficial y ptiblicamente desaparecio,
pero su préctica al interior de las comunidades probablemente continud.

3. SOCIEDAD TEOCRATICA Y TEOCENTRICA

La vida de los pueblos prehispdnicos, no sélo los de la subarea maya sino
también otros del drea mesoamericana, gird en buena medida alrededor de
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sus dioses, alrededor de la idea que tenian de sus dioses. Los k'iche’, kagchikel
y otros pueblos que poblaron el altiplano del territorio que hoy ocupa
Guatemala, creyeron que sus dioses guiaban su camino en su peregrinaje
desde Tula; que en cualquier momento podian pedir instrucciones y consejos
asus dioses respectoalosasuntos importantes de la vidasocial, especialmente
cuando se trataba de la sobrevivencia del grupo humano cohesionado por
lazos familiares. Por éstas y otras razones que se explicaran adelante, puede
decirse que, por lo menos durante el tiempo a que se refieren los documentos
indigenas, los pueblos prehispanicos construyeron una sociedad teocratica y
teocéntrica.

Respecto a la idea que tenian de que sus dioses guiaban su camino en su
peregrinaje, hay indicaciones en el Memorial de Solol4, enel Popol Vuhy en
el Titulo de los Sefiores de Totonicapan.

EnelMemorial sedice que la Piedra de Obsidiana (chay abah, quizé enalusién
al material de que estaba hecho el dios kagchikel) sefialaba las obligaciones y
los trabajos que debia realizar el pueblo, ademds de sefialar el lugar hacia
donde debia de dirigirse:

“Luego se les dijo y mando a nuestras madres: Id, hijos mios, hijas
mias, éstas serdn vuestras obligaciones, lps trizEajos que 0s
encomendamos. Asi les hablo la Piedra de Obsidiana. Id a donde
vereis vuestras montafias y vuestros valles; alld alotro lado delmar
estdn vuestras montafias y vuestros valles joh hijos mios! Alld se
os alegrardn los rostros. ‘Estos son los regalos que os dareé, vuestras
riquezas y Vuestro sefiorio” (Recinos, 1980: 52-53).

El Popol Vuh sefiala claramente que fue el dios Tohil quieh diola ordenalos
k'iche’ de dejar Tula y buscar un lugar donde asentarse:

“Luego sevinieron, se arrancaron de alldy abandonaron el Oriente.
—Esta no es nuestra casa, vimonos y veamos donde nos hemos de
establecer, dijo entonces Tohil.

‘En verdad les hablaba a Balam Quitzé, Balam Acab, Mahucutah
e Iqui Balam. —Dejad hecha vuestra accion de gracias, disponed lo
necesario parasangraros las orejas, picaos los codos, haced vuestros
sacrificios, éste serd vuestro agradecimiento ante Dios.
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Estd bien, dijeron, y se sacaron sangre de las orejas. Y lloraron en
sus cantos por su salida de Tuldn; lforaron sus corazones cuando
abandonaron a Tuldn.

jAy de nosotros! Ya no veremos aqui el amanecer, cuando nazca el
soly alumbrela fazde latierra, dijeron al partir.” (Recinos, 1980:
116-117).

La traduccién de Ximénez es parecida:

- “Yvinierony se arrancaron de alld, y dexaron el orientey no es aqui
nuestra patria. Y dixo el Tohil: vamos a ver donde nos hemos de
plantar. ‘Porque de verdad hablaba el Tokil, a Balam Quitzé,
Balam Acab, Mahucutah e Iqui Balam. Ea, dad gracias antes, y
horadaos las extremidades de [as orejas y atravesadlas, y los codos,
y este serd vuestro agradecimiento ante elidolo. Estd bien, dixejon
ellos, y entonces horadaron sus ojrq'as, y [b}fusieron en su canto de
la venida de Tuldn Zu(iua), y llord su corazon cuando vinieron y
dexaron a Tulin Zu(iug)” (Ximénez, 1973: 187-189).

Como puede notarse, los k'iche’ obedecieron la orden de Tohil, aunque con
pesar y dolor porabandonar la ciudad que no era el lugar de origen de dicho
pueblo, pero a la que se habian acostumbrado porque alli estuvieron quiza
por algunas generaciones.

En las dos traducciones Tohil aparece como un miembro mas de la sociedad
kK'iche’. En la de Recinos, Tohil dice: “Esta no es nuestra casa, vAmonos y
veamos donde nos hemos de establecer...”; en la de Ximénez, Tohil dice:
“vamos a ver donde nos hemos de plantar.” Tohil es un miembro mas de la
sociedad, pero es quien dirige al pueblo, en la concepcién k'iche’.

En las citas anteriores, una vez mas aparece la expresion “en verdad”, “de
verdad”, que en el K'iche’ -el idioma en que se escribi6 el texto-, es quitzih,
palabra que, en este caso, indica la conviccién del autor del Popol Vuh de que
Tohilles hablaba a Balam Quitzé, Balam Acab, Mahucutah e Iqui Balam (les daba
ordenes, directrices, consejos), lo que implica que-dicho autor no sélo
traslada este aspecto de la cosmovision k'iche’, sino participa de la misma.
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El relato dice que fue Tohil quien condujo al pueblo por el camino, pero
también es él quien dice que deben establecerse, inicialmente, en el monte
Hacavitz (Recinos, 1997: 123-125).

“Y entonces Aabls Tohil; sdlo por un prodigio les dio sus consejos a
los sacerdotes y sacrificadores. O ellos [los dioses] hablaron

entonces y t{ijeron:

“Verdaderamente aqui serdn nuestras montafias y nuestros valles.
Nosotros somos Vuestros; grandes serdn nuestra gloria y nuestra
descendencia por obra de todos los hombres. Vuestras son todas las
tribus y nosotros, vuestros compafieros. Cuidad de vuestra ciudad
y nosotros os daremos vuestra instruccidn’...” (Recinos,
1997 125).

El Titulo de los Sefiores de Totonicapan agrega que el monte Hacavitz sélo
fue un lugar provisional, pero Balam Quitzé, en un discurso que dirige a los
lideres delos de Tamub y los de Ilocab, confirma que la conduccién del pueblo
estaba a cargo de su dios: | |

“Ain 1o femos encontrado nuestros hogares y campos; aquien este
lugar de Hacavitze-Chipalno femos hecho mds que obedecera lavoz
que nos conduce.” (Recinos, 1980: 218). |

A laidea de que los dioses eran quienes conducian al pueblo por el camino
e indicaban dénde establecerse, hay que agregar los relatos en los que se dice
que los sacerdotes-reyes les consultaban frecuentemente sobre asuntos
importantes para la vida social. Por ejemplo, cuando los pueblos de Vuc
Amag piden el fuego a los k’iche’, el cual se habia extinguido a causa de una
lluvia fuerte “con granizo”; aquéllos, a cambio, ofrecen puvac (dinero, segin
Recinos; plata, segtin Ximénez), sin embargo, los sacerdotes-reyes deciden
consultar a su dios Tohil para saber sus instrucciones al respecto:

“Le preguntaremos a Tohil y luego os diremos, les contestaron.
-sQué deben dar las tribus, joh Tohill, que han venido a pedir tu

fiiego?, dijeron entonces Balam Quitzé, Balam Acab, Mahucutah
e Iqui Balam.
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-jBueno!  ;Querrdn dar su pecho y su sobaco? ;Quieren sus
corazones que yo, Tohil, los estreche entre mis brazos? Pero si asi
no lo desean, tampoco les daré su fuego, respondic Tohil.

Decidles que eso serd mds tarde, que no tendrdn que venir ahora a
unir su pecho y sus sobticos. ‘Esto os manda decir, les diréis. ‘Esta
fue la respuesta a ‘Balam Quitzé, Balam Acab, Mahucutah e Iqui
Balam.

Entonces trasmitieron la palabra de Tohil...” (Recinos, 1997:
114-115).

Como se anot6 en el primer capitulo, éstas instrucciones de Tohil ~que
implicaban el sacrificio de la gente de Viic Amag de parte de los sacerdotes-
reyes k'iche’- condujeron a guerras y enemistades.

El Titulo de los Senores de Totonicapan dice que a causa de los secuestros
con fines de sacrificio contra los de Vuc Amag -evidentemente, como
consecuencia de las instrucciones que los k'iche’ creyeron recibir de Tohil-
éstos intentan vencer alos sacerdotes-reyesk’iche’ paradar finala persecucién
de que eran victimas. La version que da este libro sobre este conflicto entre
los k'iche” y los Vuc Amag es un tanto distinta a la del Popol Vuh, pues segun
este tiltimo es a los dioses a quienes se quiere seducir por las doncellas, sin
embargo, segtin El Titulo de los Sefiores de Totonicapan tal seduccién iba
dirigida a Balam Quitzé, Balam Acab y Mahucutah.

Ante tal situacién, Balam Quitzé decide consultar a los dioses, en clara
dependencia de aquél frente a éstos:

“Aguardad, pues, la seftal que podemos dar, dijo ‘Balam Quitzé
[a las doncellas].

Y sefue aconsultaralosnafiales, y habiendo expuesto el caso dijo:
“Decidnos, vosotros, Tohil, Avilix, Hacavitz, qué debemos hacer o
qué sefial podemos dar a esas jovenes hijas de los pueblos de
Vukamay’. “Tomad, dijo Tohil, tres cobijas: en una pintad una
avispa, enotra una dguila, y en otra un tigre, y entregdndolas a las
jovenes decidles que es la sefialy también regalo que remitis para los
principales sefiores de aquellos pueblos” (Recinos, 1980: 221).
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Al principio —en la concepcién k'iche’- eran los dioses quienes querian
afanosamente que sus criaturas hablaran, que el hombre hablara;
posteriormente fueron loshombres quienes deseaban intensamente oir hablar
a sus dioses. Con este propésito ofrendaban y hacian sacrificios:

“Y cuando la sangre habia sido bebida por los dioses, al punto
hablaba la piedra, cuando legaban los sacerdotes y sacrificadores,
cuando iban a llevarles sus ofrendas. ¥ de igualmanera lo hacian
delantedesus simbolos, quemando periconyholomocox,” (Recinos,
1997: 126). -

En este punto se revela la necesidad humana -manifestada una y otra vezen
su historia- de no sentirse solo en el mundo, de tener a alguien superior a s{
mismo a quien, por lo menos como en este caso, se pida un consejo, una
directriz. | -

Los k'iche’, ademds de que creyeron que los dioses los conducian en su
peregrinaje y les daban instrucciones y consejos, bautizaron a tres cerros con
los nombres de sus dioses. El Titulo de los Senores de Totonicapan dice al
respecto que:

“Cuando mds descuidados estaban, fablaron los nahualesy dijeron
a Balam Qjtzé y a los otros jefes: ‘Antes que salga el sol, antes que
amanezca, sacadnos de este lugar y escondednos en otra espesa
montarta, y si no lo hiciéreis, sin duda seréis perdidos. Hasta a
donde nos fuerais a escondery poddis ir a consultarnos. Ddos prisa,
escondednos antes que alumbre el sol, antes que venga otra luna y
antes que alumbren otras estrellas’. Atemorizados, los jefes
obedecieron. Tohil, dios de Balam Qitzé, fue a dar a un monte que
desde luego se nombrd Patohil, en donde habitaban tres pares de
dguilas, tres pares de tigres, tres pares de viboras y tres canties. EL
dios de Balam Agab fue a dar a un monte que se llamd Avilix; el de
Mahucutah subid a lo alto y espeso delmismo [monte] Hacavitz.”
{Recinos, 1980: 225).

El nombre de su primera ciudad -de los k'iche’- también correspondia al de
uno de sus dioses: |

“Incontablesson los sitios donde se establecieron, donde estuvieron,
y a los cuales les dieron nombre. ALl se reunieron y aumentaron
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nuestras primeras madres Y nuestros primeros par[res. Asi decian
los antiguos cuando contaban como c{espoﬁ[aron su primera ctudad
{(larmada Hacavitz...” (Recinos, 1997: 143).

Después de Hacavitz los k'iche’ se establecieron en varios lugares -El Titulo de
los Senores de Totonicapart hace una enumeracién mas larga que la del
Popol Vuh- siendo Gumarcaah su tltima ciudad.

Otroelementoendirecciénalaidea que Jos pueblos prehispanicos apuntaban
aser sociedades teocéntricas estd en el hecho de que los templos de sus dioses
fueron edificados de tal manera que las otras construcciones estuviesen
alrededor, quiza, como simbolo de que sus dioses eran el centro de sus
sociedades:

“Alli, pues, [Gumarcaah] ficieron muchos sus casas y asimismo
construyeron el templo del dios; en el centro de [a parte alta de [a
ciudad lo pusieron cuando llegaron y se establecieron.” (Recinos,
1997: 147).

Desde luego, los templos llevaron los nombres de los dioses a los que
correspondia:

“La casa era designada asimismo con el nombre del dios. El Gran
Edificio de Tohil era el nombre del edificio del templo de Tohil, de
los de Cavec. Avilix era el nombre deledificio del templo de Aviliy,
de los de Nihaib; y Hacavitz era el nombre del edificio del templo
del dios de los Ahau Quiché.” (Recinos, 1997: 154).

El autor del Popol Vuh da a entender que el poderio de los k'iche’ se debe a
que su sociedad tenia en el centro de si a sus dioses:

“Vinieron los pueblos pequerios, los pueblos grandes ante la persona
del rey. Se engrandecio el Quiché cuando surgio su gloria y
majestad, cuando se levantaron la casa del dios y [a casa de los
Sefiores.” (Recinos, 1997: 149).

La traduccion de Ximénez es parecida:

“Y vinieron todos los pueblos grandes y chicos que estaban a cargo
de los Sefiores y se ensalzo la gloria de el Quiché cuando se hizo [a
casa deelidolo y las casas de los Seriores.” (Ximénez, 1973: 245).
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Recuérdese que los “Sefiores” a los que se refieren los textos anteriores eran
los sacerdotes-reyes, lo cual vincula en una misma idea la frase “la casa del
dios y la casa de los Sefiores”, que realmente significarfa: la casa del dios y Ia
de sus sacerdotes. En otras palabras, los k'iche’, segtin los textos indicados, se
engrandecieron por haber sido una sociedad que tuvo a sus dioses, a sy
religién, como primera necesidad.

]urldlco y l.fel igios
tal dls‘nncmn B

Algunos de los reyes kiche’, como Gucumatz y Cotuhd, Quicab y Cavizimah, a
quienes se califica de prodigiosos, practicaban su religién con mucha
dedicacion:

“Grandes eran también sus ayunos. Y esto era en pago de fiaber sidc
creados y en pago de su reino. ﬂlyzinaﬁan mucho tiempo y hacian
sacrificios a sus dioses..Delante de su dios se alimentaban
unicamente de frutas, de zapotes, de matasanos y de jocotes. ¥'no
tenian tortillas que comer...

Tampoco tenian mujeres con quienes dormir, sito que semantenian
solos, ayunando. Estaban en la casa del dios, estaban todo el dia
en oracion, quemando incienso y haciendo sacrificios. As{
permanecian del anochecer a la madrugada, gimiendo en sus
corazones y en su pecho, y pidiendo por (a felicidad y la vida de sus
hijos y vasallos y asimismo por sureino, y levantando sus rostros al
cielp...

Esteera el precio de lavida feliz, el precio delpoder o sea e[mando
del Ahpop, el Ahpop Camhd, el Galel y el Ahtzic Vinac...”
(Recinos, 1997: 155-157).

El gjercicio del poder, segtin esto, implicaba la comunicacién constante consu
dios; mas que comunicacion: dependencia. En este punto, el autor del Popol
Vuh sefiala que tal dependencia es repecto de Ugqux Cah, Ugux Uleu —Corazén
del Cielo, Corazén de la Tierra- pero también de Tohil, Avilix y Hacavitz
(Recinos, 1997: 156).
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4. Lo BUENO Y LO MALO

Es conveniente hacer la observacién de que los documentos indigenas no
revelan mucha radicalidad frente a lo que hoy llamamos “valores”. Por lo
mismo, interpretar un acto descrito en dichos documentos como “bueno”,
“malo” o “ambivalente” pudiera no ser conveniente. Incluso algunos actos
que aqui se sittian en el ambito de “lo bueno” —como el ardid- pudieran
situarse en lo “ambivalente”. Hay, sin embargo, algunas otras cosas que
claramente deben estar entre lo valioso, como la adoracidn a los dioses; o
entre los antivalores, como la soberbia.

4.1 Lo bueno (o lo valioso)

Al final del Preambulo (en la traduccién de Recinos; Introduccién en la de
Ximénez) del Popol Vuh, el autor menciona una serie de atributos de la
divinidad, cuya interpretacion podria ser que ésta—en el pensamiento kiche’-
es la fuente de toda bondad, de todo lo bueno:

“...como fue dicho por el Creador y el Formador, lamadrey el padre
delavida, detodo lo creado, el que dalarespiracionyelpensamiento,
la que da a luz a los hijos, el que vela por [a felicidad de los pueblos,
la felicidad del linaje iumano, el sabto, el que medita en la bondad
detodo lo que existe enelcielo, en [a tierra, en los lagos y en elmar.”
(Recinos, 1997: 22)

Sin embargo, lo enumerado en la cita fue posible por el ejercicio del
entendimiento divino:

“De esta manera se pegfecciond la obra cuando la efecutaron
después de pensary meditar sobre sufeliz terminacion.” (Recinos, -
1997: 25)

Recinos y Ximénez traducen la palabra k'iche” nohih -que aparece en el idioma
original del Popol Vuh- como “pensar”, es decir que la palabra indica una
actividad; y la palabranach como “entendimiento”, que esmés una capacidad,
la de pensar precisamente, entre otras cosas. Naoh, efectivamente, puede
traducirse como “entendimiento”, pero ademds de la capacidad implica
sabiduria y buena voluntad.
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Al relacionar las ultimas citas anteriores con la breve explicacién sobre ¢]
significado de las palabras k'iche’, puede decirse que existe relacién entre e]
entendimiento y la bondad divinas; bondad que se ha exteriorizado -
manifestado- en la creacién. Esta tltima ha sido posible por el ejercicio del
entendimiento de los dioses. En varias ocasiones, en efecto, el documento en
menciéndicequelos dioses “meditaron”, “entraron enconsulta”, “pensaron”
para llevar a cabo la creacion. En otras palabras, el entendimiento -Ja
inteligencia, la razon- es una condicion necesaria para la existencia de la
bondad, de lo bueno.

1o

Quizé por eso los dioses se esforzaron tanto en crear en otros seres el
entendimiento; esfuerzo que culmina con la creacién del hombre.

Estrictamente, puede decirse que no era realmente la visién de la divinidad,
eranlos k’iche’—o por lomenos, el autor del Popol Vuh- quienes consideraban
que el bien mas importante era la comunicacion con los dioses, su adoracién:

“Y elevaban sus ruegos, aquellos adoradores de la palabra[de Dios],
amantes, obedientes, y temerosos, levantando [as caras al cielo...”
(Recinos, 1997: 109).

En cambio, no acordarse de los dioses era hacer lo contrario del bien, era no
darla tallamoral y espiritual que aquéllos esperaban del ser humano y podia
provocar el castigo y hasta la violencia cosmica contra éstos:

“ya no se acordaban del Corazon del Cielo y por eso cayeron en
desgracia...” (Recinos, 1997: 30).

“Pero nio pensaban, no hablaban con su Creatforysu Formador, que
los habia hecho, que los habia creado. Y por esa razon fueron

muertos, fueron anegados...

Y esto fue para castigarlos porque no habian pensado en su madre,
ni en su padre, el Corazon del Cielo, llamado Huracdn. Y por este
- motivo se oscurecid la faz de la tierra y comenzd una lluvia negra,
una llyvia de dia, una lfuvia de noche.” (Recinos, 1997: 30-31).
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Junto a la adoracién como un bien en la cosmovision kiche’, Ia dependencia
-implicada en la palabra invocacion-del ser humano respecto de Corazén del
Cielo era también uno de los valores apreciados por el pueblo kiche”:

“iOh t1i Tzacol, Bitolj iMiranos, esciichanos! jNo nos dejes, no nos
desampares, Oh Dios, que estds en el cielo y en lg tierra! Danos

nuestra descendencia, nuyestra sucesion, mientras camine el sol y
haya claridad.” (Recinos, 1997: 109).

La traducciéon de Ximénez no menciona.la palabra “Dios”, sino la palabra
“idolo”, sin embargo el contenido esencialmente es el mismo.

Hay muchas referencias en los documentos indigenas del siglo XVI
relacionadas con laidea de quehacer la voluntad delos dioses es delos bienes
mas importantes dela vida. Unmandato deladivinidad eraensimismo algo
bueno y, por lo mismo, su obediencia era lo correcto, pues dicho mandato
sefialaba la accién valiosa, acertada:

“Y todo lo que tan acertadamente hicieron fue por mandato de
Huracdn, Chipi Caculhd y Raxd Caculhd.” (Recinos, 1997: 59).

Esta conviccion radical, incluso, impulsé a los sacerdotes k'iche” a hacer
sacrificios humanos en algiin momento de su historia -como se anoté en el
primer capitulo- puescreyeron oir de Tohiltal mandato. Pero, aparentemente,
dudaron acerca de la correccidn moral de dichos sacrificios, dudaron de la
correccién moral de dicho mandato:

“sQué dirdn de las muertes del pueblo, que uno por uno los vamos
matando?, decian entre sicuando se dirigian a la presencia de Tohil,
Avilix y Hacavitz.” (Recinos, 1997:128).
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Esta duda-silatraduccién es correcta- sélo pudo ser fruto dela racionalidad,
la cual aparecia a pesar de la radicalidad de sus convicciones religiosas.

En la esfera propiamente de la vida social ~terrena, en relacion con los otros
seres humanos-la paz, lafelicidad, labuena vida y util eran valores o estados
dela vida humana apreciados o deseados. En una de las oraciones, que los
sacerdotes-reyes dirigian a Corazon del Cielo, se evidencia que estos asuntos
eran considerados como bienes fundamentales, razén por la que solicitaban
Su intervencidn:

“iQue los pueblos tengan paz, mucha paz, y sean felices; y danos
buena vidayitilexistencia! jOh tii Huracdn, Chipi Caculhd, Raxa
Caculhd...! (Recinos, 1997:111).

La traduccién de Ximénez es parecida:

“...dadnos paz quieta y sosegada, y buena vida, y costumbres y ser,
tii Huracdn, Chipi Caculhd, Raxa Caculhd...” (Ximénez, 1973:
177).

L.a misma idea se nota en la tiltima oracién de los sacerdotes-reyes registrada
en el Popol Vuh:

“iQue s6lo haya paz y tranquilidad ante tu boca, en tu presencia,
oh Dios!” (Recinos, 1997: 156).

Claro, lo mas probable es que estuvieran pidiendo primordialmente por la
paz, lafelicidad, el bienestar del grupo més cercano, quiza por el grupo unido
por el idioma y por un mismo dios, pues como se indicard adelante, la guerra
con los otros pueblos no estaba excluida.

Esta afirmacion -la de que tenian en mente primordialmente al grupo mas
cercano- se confirma conla descripcién que hace el autor del Popol Vuh sobre
el estado de cosas prevalecientes en la ciudad de Izmachi:

“Y estaban alli en Izmachi con un solo pensamiento, sin
animadversiones ni dificultades, tranquilo estaba el reino, no
tenian pleitos ni rifias, s6lo la paz y la felicidad estaban en sus
corazones. No habin envidia ni tenian celos.” (Recinos, 144-
145).
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Quienes estaban “con un solo pensamiento, sin animadversiones ni
dificultades” eran los miembros del grupo mas cercano, en este caso los Cave,
los Nihaibylos Ahau Quiché. Eraentre ellos quereinabala paz, la tranquilidad.

Alapar de éstos, también valoraban el hecho de tener descendencia y era de
los temas siempre presentes én sus oraciones:

“: Danos nuestra descendencia, nuestra sucesion, mientras camine
el soly haya claridad! (Recinos, 1997: 109).

Y de nuevo, en otra oracién:

“i Tt dador de [a riqueza, y dador de [as hijas y de los Aijos!...

Dales sus hijas y sus hijos...” (Recinos, 1997: 156).

Este valor, este bien, era visto como un medio para un fin mas alto en Ia
concepcion k'iche”:

“...que se multipliquen y crezcan los que han de alimentarte y
mantenerte” (Recinos, 1997: 156).

Es decir, que aumente el nimero de adoradores, de sacrificadores, de
sacerdotes.

Como se ve, de nuevo aparece el tema recurrente de la religién como el bien
més alto en la concepcién indigena prehispanica.

Por otro lado, también la sabiduria, el conocimiento eran valorados
positivamente. Eran valorados, seguramente, la sabiduria y el conocimiento
por ser frutos del entendimiento individual y colectivo; ejemplos de este
tltimo eran los resultados de aquella practica generalizada de que se hablé
anteriormente: el consejo. La creacién de esta institucién implicaba la
conviccién de que la verdad -o por lo menos la aproximacién a ella- aparece
en el didlogo.

Sin embargo, los documentos indigenas hablan también de otro tipo de
“sabiduria” y de conocimiento, los que en general era propios de seres
extraordinarios como Hunbatz y Hunchouén, o de reyes extraordinarios como
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Gucumatz, rey de los k'iche’. Este conocimiento se relaciona, por ejemplo, con
la adivinacién. El Popol Vuh, hablando de las cosas extraordinarias que
hacfan Hunbatz y Hunchouén, dice:

“Estos dos hijos, por su naturaleza, eran grandes sabios y grande
era su sabiduria; eran adivinos aqui en [a tierra...” (Recinos,
1997: 49).

Se relaciona dicho conocimiento también con la capacidad de ver el futuro a
través de la interpretacién de los antiguos documentos de sus antepasados:

“Grandes Sefiores y hombres prodigiosos eran los reyes portentosos
Gucumatz y Cotuhd, y los reyes portentosos Quicab y Cavizimah.
Ellos sabian sise haria laguerray todo eraclaro ante sus ojos; veian
st habria mortandad o hambre, si habria pleitos. Sabian bien que
fuabia donde podian verlo, que existia un libro por ellos llamado
Popol Vuh.” (Recinos, 1997: 155).

Este conocimiento era tan valorado que, como se vera adelante, era tomado
como signo delegitimacién de autoridad y de diferenciacién de su poseedor,
de la gente comun y corriente.

Envarias paginas de los documentos indigenas del siglo XVI resalta también
la valoracién positiva de los hechos prodigiosos. Estos eran vistos,
posiblemente, comosignosdedivinidad. Porejemplo, Ixmucané se convencio
por fin de que Ixquic era su nuera cuando ésta convirtié “pelos de maiz” en
una red de mazorcas (Recinos, 1997: 63-64). El Popol Vuhalaba los prodigios
realizados por Hunahpii e Ixbalanqué, y los prodigios de los reyes k'iche’,
especialmente del rey Gucumatz (Recinos, 1997: 149-150). El Memorial de
Solola habla con admiracién de los prodigios de Gagavitz, padre de los Xahil
(Recinos, 1980: 79).

Estos prodigioseran posibles en virtud del conocimiento que Recinos traduce
como la “ciencia magica”:

“De esta manera alcanzamos en union de los zotziles y tukuchés el
conocimiento de la ciencia mdgica...” (Recinos, 1980: 78).

Por otro lado, tal como se anotd en paginas anteriores, el consejo, es decir, el
~didlogo era valorado muy positivamente, lo que denota conciencia de la
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Era valorado el arte pero también el artista, porque aquello era producto de
determinado conocimientoy deciertas habilidades que éste tenia y manejaba,
Era reconocido especialmente aquél que habia desarrollado-en grado supe-
rior su actividad. Este era el caso de Hunbatz y Hunchouén, quienes llegaron
a ser modelos de artistas y una especie de patronos de los musicos
prehispanicos:

“Aquellos eran invocados por los miisicos y los cantores, por las
gentes antiguas, Invocdbanlos también los pintores y talladores en
tiempos pasados.” (Recinos, 1997: 69).

Sin embargo, aparentemente, los valores éticos eran més apreciados que los
valores estéticos. Al menos en algunas circunstancias pesaban mds los
primeros que los tltimos, como el caso de Hunbatz y Hunchouén que, siendo
artistas extraordinarios,

“. f ueron convertidos en animales yse volvieron monos porque se

ensoberbecieron y maltrataron a sus hermanos.” (Recinos,
1997: 69).

A pesar de ello, el arte mds refinado era admirado y apreciado al grado de
atribuirle origen divino. Cuando ocurre la lucha entre Hunahpi e Ixbalangué
y los Sefiores de Xibalbd, aquellos fueron vencidos en la tltima casa, “la Casa
de los Murciélagos”. Fue Camazotz, el gran murciélago, el que cercend la
cabeza de Hunahpii, la cual fue colgada sobre el juego de pelota por orden de
las autoridades de Xibalbd. Entonces Ixbalangué, conla ayuda de Corazén del
Cielo, trato de aparentar que su hermano estaba vivo y listo para jugar a la
pelota contra los de Xibalbid. Coneste propdsitotallaron lacabeza de Hunahpil
utilizando como material a una tortuga. La tarea de tallar la cara de manera
que pareciera la de Hunahpii era dificil; se requeria maestria en el manejo de

la escultura. Al final, el éxito fue tan grande que tal acte se atribuy6 a la
divinidad:

“...yy al instante le fueron labrados los ojos.

Muchos sabios vinieron entonces del cielo. ‘El Corazon del Cielo,
Huracdn, vinieron a cemnerse sobre la Casa de los Murciélagos.
Y no fue facil acabar de hacerle la cara, pero sali muy buena.”
(Recinos, 1997: 90).
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La traduccion de Ximénez es parecida:

“... y luego le [abraron los ojos y muchisimos sabios vinieron de el
cielp. Vino el Cornzon de el Cielo, y vino Huracdn a la casa de los
murciélagos. Vinieron no asi no mds se acabo su cara, estubo (sic)
muy buena y salio muy hermosa...” (Ximénez, 1973: 143).

Otro asunto que fue bien visto por los hombres, los dioses y los habitantes del
reino del mal esel ardid -laastucia, el engafio-, el que aparentemente siempre
se uso para alcanzar un prop6sito mas alto; de lo cual abundan ejemplos en
la literatura indigena guatemalteca del siglo XVI.

Hunahpii e Ixbalangué y sus abuelos Ixmucané ~-Zaqui Nimd Tziis- e Ixpiacoc —
Zaqui Nim Ac- tramaron un ardid para vencer a Vucub Caquix. Se disfrazaron
de pordioseros y de “sacamuelas” con lo que lograron quitarle sus riquezas
y la vida (Recinos, 1997: 36-38). El mismo Corazén del Cielo aconsejé a
aquellos hermanos gemelos para que recurrieran al ardid para vencer a
Cabracin:

“Huracdn, Chipi Caculhd y Raxd Caculhd hablaron y dijeron a
Hunahpti e Ixbalanqué:

-Que el sequndo hijo de Vucub Caquix sea también vencido. ‘Esta
es nuestra voluntad. Porque no estd bien lo que hace sobre [a terra,
exaltando su gloria, su grandeza y su poder, y no debe ser ast.
Llevadle con halagos alld donde nace el sol, les dijo Huracdn a los
dos jovenes.” (Recinos, 1997: 45).

Con el propésito de salvar la vida de Ixquic, los bihos-mensajeros de los
sefiores de Xibalbd, bajo la direccion de aquélla, los engafian presentindoles
lasaviadel “arbol rojo de grana” ~Chuh Cak ché- envez del corazén de aquélla
(Recinos, 1997: 61).

Hunahpii e Ixbalangué convencierona sus medio hermanos Hunbatz y Huchouén
para que se subieran a un drbol con el pretexto de que bajaran unos péjaros
que supuestamente habian matado con sus cerbatanas. El propésito de este
ardid era, de inmediato, ensanchar el tronco del drbol para que no pudieran
bajarse y luego convertirlos en monos como sancién por la envidia que tenfan
contra Hunahpii e Ixbalangué (Recinos, 1997: 66-67).
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El uso del ardid y su valoracién positiva no sélo se encuentra en la literatura
indigena mesoamericana; también en la de otras culturas, como en la griega
yenlajudia. Los griegos, en la guerra contra Troya, construyeron un caballo
demadera comolamaneradeentraralaciudad. Jacob, enellibro del Génesis,
engafa a supadre cubriéndose losbrazos con piel de oveja para hacerse pasar
por su hermano Esat.

4.2 Lo malo (contra lo valioso)

Tal como se anotd anteriormente, no acordarse de los dioses, no adorarlos ni
invocarlos era como si no se tuviera entendimiento, sabiduria —naoh- por lo
que puede decirse que era de las omisiones no apreciadas, pues tal cosa iba
contra el valor més importante en una sociedad teocratica y teocéntrica: tener
a los dioses como eje de la vida individual y social.

Laambicién de engrandecimiento y la soberbia son de las primeras cosas que
un lector del Popol Vuh se da cuenta que son rechazadas por los dioses. De
nuevo, enrealidad nosonlos dioses; es el pensamientoindigena prehispénico
el que consideraba a la soberbia como un antivalor.

El Popol Vuh describe a Vucub Caquix y sus hijos Zipacnd y Cabracin como
prototipos de la soberbia, del orgullo, de la vanagloria:

“i Oid! (Yo soy el soll, decia Vucub Caquix, o soy el que hizo la
tierra!, decia Zipacnd. Yo soy el que sacudo el cielo y conmuevo
toda la tierra!, decia Cabracdn.” (Recinos, 1997: 35).

El texto agrega que esto “les parecia muy mal a los muchachos”, es decir a
Hunahpii e Ixbalangué, por lo que resolvieron darles muerte, con lo cual —dice
el documento- tinicamente cumplian una orden de Corazén del Cielo para
extirpar estos males de la faz de la tierra.

“Huracdn, Chipi Caculhd y Raxd Caculhd hablaron y dijeron a
Hunahpii e Ixbalangue: ‘Que el sequndo hijo de Vucub Caquix sea
también vencido. ‘Esta es nuestra voluntad. Porque no estd bien
lo que hace sobre [ tierra, exaltando su gloria, su grandeza Yy su
poder, y no debe ser ast.” ” (Recinos, 1997: 45).
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Estos eventos ocurren, segun este mito, después del intento de los dioses de
crearal hombre utilizandola madera del palodepito ylaespadafia, y después
de la destruccién de éstos; y antes de la creacién del hombre de maiz.

;Cual era la razén del orgullo de Vucub Caquix? El Popol Vuh dice que eran
sus riquezas:

“Solamente se vanagloriaba de sus plumas y riguezas.” (Recinos,
1997: 33).

Aparentemente una idea que este mito quiere trasmitir es que el orgullo y la
soberbia deben ser motivo de castigo, y el que fue aplicado a Vucub Caquix
-la muerte- como si hubiera tenido un propdésito pedagoégico, de manera
que cuando la noticia llegara a los seres humanos sirviera de ejemplo:

“...Le tiraremos y le causaremos una enfermedad [a Vucub Caquix]

yentonces se acabardn sus riquezas, sus piedras verdes, sus metales
preciosos, sus esmeraldas, sus alhajas de que se enorgullece. & asi
lo hardn todos los fombres, porque no deben envanecerse por el
poder ni la rigueza.” (Recinos, 1997: 34).

Hay aqui explicitamente una norma moral: “no deben envanecerse por el
poder nilariqueza”, la que probablemente fue compartida por otros pueblos
indigenas prehispénicos, pues el Memorial de Solola, al enumerar las
conquistas y los lugares por donde pasaron los kagchikel, dice:

“ Estos son los montes y llanuras por donde pasaron, fueron y
volvieron. No nos vanagloriemos, s6lo recordermos y no olvidemos

nunca que en verdad hemos pasado por numerosos lugares.”
(Recinos, 1980: 64).

Aunque aqui no se pretende hacer una enumeracion exhaustiva de los
asuntos y acciones que los pueblos indigenas prehispanicos consideraron
manifestaciones deantivalores, deben mencionarse, ademas delos anteriores:
lasrelaciones fuera del matrimonio, el odio, la “mala voluntad”, la diversidad
de idiomas.

Respecto de que las relaciones fuera del matrimonio no eran bien vistas se
evidencia, por ejemplo, en la tltima de las oraciones que registra el Popol
Vuh cuando se ruega a Corazén del Cielo por que las hijas y los hijos y los
vasallos no encuentren desgracias ni infortunio,
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“..que no se introduzca el engafiador ni detrds ni delante de ellos.
Queno caigan, que no sean heridos, queno forniguen...” (Recinos,
1997: 156). -

Ximénez traduce el texto de la misma manera.

Respecto al mismo tema, uno de los sefiores del reino del mal —Xibalbg-
protesta al creer que Ixquic, su hija, habia fornicado cuando fue prefiada
prodigiosamente por la cabeza de Hun Hunahpii:

“Mi hija estd prefiada, Seftores; ha sido deshonrada, exclamo el
Cuchumaquic cuando comparecio ante los sefiores.” (Recinos,
1997: 59).

El Popol Vuh atribuye una ética a los mismos sefiores del reino del mal, y no
s6lo consideraron una deshonra lo ocurrido a Ixquic, sino que la sancionaron
ordenando su sacrificio:

“Llevddla a sacrificar, seriores Afpop Achih; traedme el corazon
dentro de una jicara...” (Recinos, 1997: 60).

En este punto, Ixquic - o quiza el autor del Popol Vuh- dirige un discurso de
defensa de su vida a quienes estaban comisionados para quitarle el corazén;
dicho discurso tiene algunos elementos que hoy - siglo XXI- se diria que se
relacionan con los derechos humanos y recuerda la lucha de Antigona contra
los decretos injustos de los seres humanos:

“Muy bien, pero este corazon no les pertenece a ellos...ni cfeﬁe_is
tolerar que os obliguen a matar a los fiombres.” (Recinos,
1997: 60). |

Aparentemente el argumento es que la vida pertenece a cada uno, por lo que
otrono puede disponer de ella; sinembargo, enel mismo discurso se diceque
los criminales si pueden ser sacrificados. No es, pues, una defensa universal
de la vida, pero si una defensa contra una injusticia, porque Ixquic, segtn el
documento indigena, no cometié la falta de la que se le acusaba.

Otros antivalores, como se dijo antes, son los que tanto Recinos‘ como
Ximénez traducen como “odio” y “envidia” en el relato que el Popol Vuh
hace delasrelaciones entre Hunbatz y Hunchouén, y Hunahpii e Ixbalanqué. Los
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primeros no aceptaron de buena gana a los segundos como sus medio
hermanos, por lo que éstos, recién nacidos, fueron enviados a dormir sobre
un hormiguero y sobre espinas. Por la misma “envidia” tampoco les
mostraron su sabiduria, es decir, no compartieron sus conocimientos con sus
medio hermanos.

Estas actitudes de Hunbatz y Hunchouén motivaron que Hunahpii e Ixbalanqué
se decidieran por convertir a aquellos en monos. ;Qué puede decirse de este
asunto? ;Que fue venganza? ;Que fue sancién? Sin entrar en la discusion de
las diferencias entre los dos conceptos en el pensamiento occidental, puede
decirse que el documento indigena en cuestién da la impresién de que habla
de lo que hoy se denomina sancién. De lo cual puede colegirse que las
manifestaciones de aquellos antivalores merecieron sanciones -las cuales
implican consenso social- en el pensamiento indigena prehispanico.

Por otro lado, hoy se aprecia —se valora- principalmente en circulos
intelectuales, el multilingliismo que es propio de varios paises, incluyendo
Guatemala. La conservacion de tal diversidad idiomatica ~se dice- es una de
las formas de conservar la identidad de los pueblos prehisp anicos, en el caso
deeste ultimo pais. Sin embargo, en algiin momento de la historia de aquellos
pueblos, la diversidad de idiomas fue vista como un obstaculo para la
comunicacioén y, por lo mismo, no fue valorado positivamente:

“El lenguaje de Balam Quitzé, Balam Acab, Makucutah e Iqui
Balam es diferente. jAy! jHemos abandonado nuestra lengua!
sQuées lo que hemos hecho? Estamos perdidos. ;En donde fuimos
engafiados? Una sola era nuestra lengua cuando llegamos alld a
Tulin; de una sola manera habiamos sido creados y educados. No
estd bien lo que hemos hecho, dijeron todas las tribus bajo los drboles
Yy los bejucos.” (Recinos, 1997: 113).

En este momento de la historia de los pueblos indigenas prehispénicos de
Guatemalaatn existia mayor conciencia de pertenencia a una misma nacion,
en el sentido estricto de esta palabra, es decir, el grupo social que tiene un
origen o un tronco comun. Posteriormente, cada grupo idiomdtico fue
separdndose mas uno de otro, aunque, como puede notarse hasta hoy, nose
ha extinguido totalmente dicha conciencia.
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4.3 Lo ambivalente

El poder, la conquista -la guerra-, en el pensamiento prehispédnico se
consideraron como bienes o males dependiendo de las circunstancias.

Elpoder fue valorado positivamente por el grupo humano que loejercia, pero
fue valorado negativamente ~como es natural- por el grupo humano que
sufria las consecuencias del ejercicio de ese poder por otro pueblo. La tercera
y cuarta parte del Popol Vuh en buena medida celebran el poderio y las
conquistas del pueblo kiche’, pero al mismo tiempo anotan las luchas de los
pueblos vencidos por revertir dicho orden. Otro tanto igual hace el Memorial
de Solola respecto al poderio y las conquistas del pueblo kagchikel.

El poder de un pueblo es presentado en los documentos indigenas del siglo
XVI, no necesariamente como producto de la fuerza, de la preparacion o del
niimero de miembros de un ejército. Frecuentemente el poder de un pueblo
es descrito en dichos documentos como consecuencia del uso del ardid, o
como consecuencia de que su dios.era mas poderoso que los de otros pueblos,
o porque los sacerdotes-reyes seguian los consejos de sus dioses, o por la
préctica de la magia.

En cuanto a la primera concepcién ~el uso del ardid- se nota ya desde la
narracién de la plan1f1cac1on de la muerte de Vucub Cagquix, Zipacnd y
Cabracin. La supremacia de Hunahpi e Txbalangué frente a aquéllos se debi6
a su astucia. En el primer caso -la muerte de Vucub Caquix- los hermanos
gemelos se hicieron pasar por podioseros jurito a sus abuelos Ixmucané e
Ixpiacoc para vencerlo. Zipacnd, en cambio, cayo en la trampa de creer que la
hoja de pie de gallo y la piedra -que juntas resultaban con figura de cangrejo-,
realmente era un cangrejo. Y a Cabracin le dieron un “péjaro asado” sin saber
que estaba envenenado. Por esta misma via -la del ardid- fueron vencidos
Hun Batz y Hun Chouén. Ixquic hizo lo suyo con los sefiores del reino del mal
- -Xibalbd- haciéndoles creer que la savia “coagulada” de un érbol era su
corazén. ‘En los tres casos mencionados el bien vence al rnal a través de la
astucia, del ardid.

Cuando los Vuc Amag se levantaron en guerra contra los k'iche’, estos tltimos
se valieron de su astucia para dominar a aquéllos:

“Luego hicieron unos mufiecos que tomaron forma de fiombre, y los

pusieronen _ﬁ[asaﬁre lamuralla, los armaron deescudosyde ﬂécﬁas
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ylos adornaron poniéndoles las coronas demetalen la cabeza. Esto

les pusieron a aquellos simples musiecos y maniquies, los adornaron
con la plata de las tripus que les habian ido a quitar en el camino
y con esto adornaron a los muriecos...

La ciudad estaba vigilada desde lejos, espiada y observada por los
agentes de las tribus. — No son numerosos, decian [los Vuc
Amag]. Pero s6lo vieron a los muriecos ymaniquies[hechos por los
K'iche’] que meneaban suavemente sus arcos y sus escudos.
Verdaderamente tenian [a apariencia de hombres, tenian en verdad
aspecto de combatientes cuando los vieron [as tribus, y todas las
tribus se alegraron porque vieron que no eran muchos.” (Recinos,
1997: 136-137).

En relacién con la segunda idea —que el poder de un pueblo se debe a que su
dios es mas poderoso que los de otros— puede ejemplificarse con el relato del
Popol Vuh que atribuye el dominio del pueblo k"iche” sobre los otros pueblos,
principalmente porque su dios Tohil era més poderoso que los dioses de los
demas. Esta idea era compartida por los otros pueblos, segtin el mismo
documento. La gente de Vuc Amag, al decidir hacer la guerra a los k'iche’,
comienzan tratando de vencer primero a los dioses de estos ultimos,
convencidos que de los dioses les viene el poder:

“Si ellos son Tohil, Avilix y Hacavitz, los venceremos primero a
ellos y después comenzaremos [a derrota de los sacerdotes y
sacrificadores.” (Recinos, 1997: 130)

Debido a esa conviccién, los de Vuc Amag creen importante —de vida o
muerte- la captura de los dioses k'iche” para que su poder pase a sus manos:

“Si debemos perecer por medio de estos raptos, que sea asi; y sies tan
grande el poder de Tohil, Avilix y Hacavitz, entonces que sea

nuestro dios este Tohil, jy ojald que lo hagdis vuestro cautivo!”
(Recinos, 1997: 130).

Por la misma idea era costumbre llevar a los iconos de sus dioses a la guerra,
pues éstos eran finalmente quienes les daban la victoria:

“4 continuacion salieron [los k'iche’|violentamente de la ciudad
de Gumarcaah, para aniquilar a todos los Sefiores [kaqchikel].
Llevaban a su dios Tohohil.” (Recinos, 1980: 105-106).
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“Fue verdaderamente terrible cuando (legaron los quichés. Pero
congranrapidez bajaron arodearlos[los kaqchikel], ocultdndose
para formar un circulo, y llegando al pie del cerro se acercaron a la
ort[[a del rio, lo mismo que a los servidores de [os reyes Tepepu[ e
Iztayul que iban acomparniando al dios.” (Recinos, 1980: 107).

Sin embargo, aparentemente, la practica de llevar a los dioses a la guerrang
era exclusiva delos pueblos indigenas mesoamericanos; los espaioles hacian
algo semejante. El Titulo de la Casa Ixquin-Nehaib, Sefiora del Territorig
de Otzoya relata que éstos en la guerra de conquista de los k'iche” llevaban
consigounaimagendela Virgen Marfa y algunos dngeles, muy probablemente
con la idea de que en ellos encontrarfan proteccién y la victoria:

“Y luego fue uno del pueblo de Ah Xepach, indio capitdn fecho
dguila, con tres mil indios, a pelear con los espartoles. A media
noche fueron los indios y el capitdn hecho dguila de los indios lego
a querer matar al Adelantado Tunadii, y no pudo matarlo porque
lo defendia una nifia muy blanca; ellos harto querian entrar, y asi
que veian a esta nifia luego caian en tierra y no se podian levantar
del suelo, y luego venian muchos pdjaros sin pies, y estos pdjaros
tenian rodeada a esta nifita, y querian los indios matar a [a nifia y
estos pdjaros sinpies [adefendiany les quitaban [a vista.” (Recinos,
1957: 87-88).

La “nifia muy blanca” era la Virgen Maria y los “péjaros sin pies” eran los
angeles. Desde luego, el relato transcrito arriba estd mezclado con ficcion.

Aunque losesp afiolesnovieranala Virgen Mariay alos dngeles exactamente
como los indigenas veian a sus dioses, la situacién era muy parecida, porque
~ tendrian razones poderosas en su cosmovisién que los impulsaba a llevarlos
consigo a la guerra. En todo caso, el escritor de la crénica indigena no veria
en ello nada extrafio, pues era coincidente con la costumbre y la cosmovisién
propias.

En esta cosmovision ~la indigena del siglo XVI- un pueblo vencido quedaba
desprotegido con la captura de su dios, por lo que ésta era un asunto
prioritario para el vencedor y los otros tendrian que verse obligados a
entregar su dios, como lo anota el Memorial de Solola:
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“Como resultado, fueronvencidos y hechos prisioneros y se rindieron
losreyes|k'iche’] Tepepule Iztayulyentregaron[alos kaqchikel]
a su dios.” (Recinos, 1980: 107).

Por otro lado, los pueblos prehispanicos también atribuyeron la posesién del
dominio sobre otros a la idea de que los sacerdotes-reyes seguian el consejo
de su dios. Este es el caso cuando Tohil dijo a los K'iche’ que, a cambio del
fuego, pidieran a las otras tribus, vidas humanas para el sacrificio. Los
sacerdotes-reyes k'iche’, segiin el Popol Vuh, siguieron el consejo. A partirde
entonces persiguieron y secuestraron alos Vuc Amag para el sacrificio. Desde
este momento el sacrificio no sirvié inicamente para “alimentar” (tzuk) asu
dios y asi contribuir en la sustentacion del universo, como era la concepcion
maya inicial, sino también sirvié comorinstrumento de dominacién sobre los
otros pueblos:

“No fue aqui, pues, donde recibieron su poder y seriorio, sino que
alld[refiriéndose a Tuldn] sometieron y subyugaron a las tribus
grandes y pequerias, cuando [as sacrificaron ante Tohil y le
ofrendaron la sangre, la sustancia, elpecho yelcostado de todos [os
hombres.” (Recinos, 1997: 116).

Por ultimo, hoy-siglo XXI- quienes resultan vencedores enlas guerrasson los
que poseen la ciencia y la tecnologia mas avanzadas, pero los documentos
indigenas del siglo XVI dicen que, entonces, la practica de la magia ocupaba
un lugar importante en la guerra. El Memorial de Solol4, por ejemplo, al
relatar una de las guerras entre los k'iche’ y los kagchikel dice que:

“El choque fue verdaderamente terrible. Resonaban los alaridos,
los gritos de guerra, las flautas, el redoble de los tambores y las
caracolas, mientras los guerreros ejecutaban sus actos de magia.
Pronto fueron derrotados los quichés, dejaron de pelear y fueron
dispersados, aniquilados y muertos los quichés.” (Recinos, 1980:
107).

El documento Guerras Comunes de Quichés y Cakchiqueles refiere que los
k'iche’ involucraron a los “zotziles y tukuchés” —familias kagchikel- en la guerra
contra la ciudad de Mukché. El documento dice que los k'iche” sélo los
arrastraron ala guerra sin que ellos participaran realmente. Sin embargo, los
“zotziles y tukuchés” ganaron la guerra y entraron a Mukché; pero dicha
victoria es atribuida a sus artes de magia:
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“St no Aubieran hecho sus ﬁrtg'en’as y encantamientos los habrian
vencido...” (Recinos, 1957: 137).

ElPopol Vuhllama “rey prodigioso” al rey (Ahpop) Gucumatz porque se valié
de la magia para dominar a los demds pueblos. Segtin el relato, Gucumatz se
convertia en culebra, en dguila, en tigre, en sangre coagulada con el fin de
demostrar su poder, infundiendo temor entre la poblacién, especialmente
entre la que no pertenecia al grupo kiche’.

“Verdaderamente, Gucumatz era un rey prodigioso. Siete dias
subia al cielo y siete dias caminaba para descender a Xibalbd, siete
dias se convertia en culebra y verdaderamente se volvia serpiente;
siete dias se convertia en dguila, siete dias se convertia en tigre:
verdaderamente su apariencia era de dguila y de tigre. Otros siete
dias se convertia en sangre coagulada y solamente era sangre en
reposo.

En verdad era maravillosa la naturaleza de este rey, y todos los
demds Sertores se [lenaban de espanto anteél. Esparcidse lanoticia
de la riaturaleza prodigiosa del ey y la oyeron todos los Sefiores de
los pueblos. Y éste fue el principio de la grandeza del Quiche,
cuando el rey Gucumatz dio estas muestras de su poder. No se
perdid sy imagen en la memoria de sus Aijos y sus nietos. ¥ no hizo
esto para que Aubiera un rey prodigioso; lo hizo solamente para que
hubiera un medio de dominar a todos los pueblos, como una
demostracion de que sélo uno era llamado a ser el jefe de los
pueblos.” (Recinos, 1997: 149-150).

Segiin estudios de campo realizados por el Instituto de Investigaciones
Econdmicas y Sociales (IDIES) de la Universidad Rafael Landivar, entre los
ixil y los k'iche’ de ahora (inicios del siglo XXI) algunos “sacerdotes mayas” se
dedican al win, que es uno de los niveles mas altos o una de las direcciones de
la practica de la “espiritualidad maya”. Consiste en la capacidad de dichas
personas de transformarse en algtin animal ya sea para hacer dafo a otra
persona o simplemente para ver a su amada pasando, de tal manera,
desapercibido.

Con esta informacién, obtenida de los mismos ixil y k'iche’, no resulta
desatinado pensar que el relato anterior respecto del sacerdote-rey Gucumatz,
se refiera a la practica del win, con el propos1to de infundir temor en las
poblaciones para su sometimiento.
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Aloanterior hay que agregar que el nombre Gucumatz, entre los k'iche’, muy
probablemente tuvo unsignificado muy especial, pues por ser el equivalente
de Quetzalcoat] era muy facil asociar los prodigios ligados a este nombre con
el del Ahpop Gucumatz.

El hecho es que el poderio -y el poder- de un pueblo estuvo relacionado,
segiin los documentos indigenas en mencion, con la magia, ademads de las
otras ideas indicadas anteriormente.

5. LAS AUTORIDADES

Una persona en posicién de autoridad era vista, segin los documentos
indigenas del siglo XVI, como un padre. El Titulo de los Sefiores de
Totonicapan, al relatar que el pueblo k’iche’, al salir de la ciudad de Tulan
estaba conformado por tres “naciones” y que su primer caudillo “por
unanimidad de votos” fue Balam Qitzé, da a entender quela autoridad de éste
y la de quienes le sucedieron tuvo necesidad del reconocimiento del Nacxit -
~probablemente rey de Chichén Itzd o quizd de Mayapdn- y hubo necesidad
que éste dotara a los k'iche’ de insignias que evidenciaran la autoridad de
aquéllos. En este relato, el documento en mencidn llama “padre” al Nacxit,
que era entonces la autoridad suprema de la subarea maya de Mesoamérica:

“..entonces el gran padre Nacxit les dio un regalo llamado Giron
Gagal.” (Recinos, 1980: 216).

El “Girén Gagal” a que se refiere el texto era el simbolo de autoridad quizé
mas importante de los k'iche’; ademds de éste tuvieron otros, como se vera
adelante .

Entrelos pueblos del altiplano guatemalteco a que serefierenlos documentos

indigenas del siglo XVI y la corte del Nacxit, hubo comunicacién con alguna
frecuencia—a través de viajes de embajadores- tal como lo evidencia el Titulo
de los Sefiores de Totonicapan. Tal comunicacion, por lo menos en la época
inmediata a su llegada de Tula, muy probablemente tenia el propésito de
buscar no sdlo el reconocimiento de sus autoridades, sino de rendir cuentas
y buscar el respaldo de la autoridad suprema de la regién. Como que los
pueblos recién llegados al altiplano guatemalteco se fundaron al amparo del
Nacxit.
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Los propésitos de uno de estos viajes de embajadores fueron determinados
por el caudillo kiche’ del momento, Balam Qitzé, tal como se registra en el
Titulo de los Sefnores de Totonicapan. En el mandato del viaje Balam Qitz¢
llama “padre” al Nacxit:

“ Habiendo vencido a los enemigos y ganado la paz, dijo Balam
Qitzé: ya es tiempo de enviar embajadores a nuestro padre y sefior
Nacxit, quesepaelestado denuyestros negocios, que nos proporcione
medios paraque en lo sucesivo jamds nos Venzan nuestros enemigos,
para que nunca depriman [a nobleza de nuestro nacimiento, que
designe honores para nosotros y para todos nuestros descendientes
Yy que, en fin mande empleos para los que lo merezcan.” (Recinos,
1980: 222).

En la parte final del Popol Vuh, el autor hace una enumeracién de los reyes
de los Cavec, de los de Nihaiby de los de Ahau-Quiché, concluyendo que eran
tres los gobernantes del pueblo k'iche’, a quienes también llama padres:

“Habia, pues, tres Nim Chocoh, que eran como los padres[investidos
de autoridad] por todos los Sefiores del Quiché...

Eran, pues, el Nim Chocoh de los Cavec, el Nim Chocofi de los
Nihaib, que era el segundo, y el Nim Chocoh-Ahau de los Ahauy
Quiché, que era el tercer Nim Chocofi, o sean los tres Chocoh, que
representaba cada uno a su familia.” (Recinos, 1997: 161-162).

Es probable queenesta concépcién—la deverenlaautoridad aunpadre- haya
tenido que ver el hecho que en la fundacién de los pueblos prehispanicos del
altiplano guatemalteco, la autoridad estaba en el padre biol6gico de una gran
familia:

“He aqui, pues, las generaciones y el orden de todos los reinados que
nacieron con nuestros primeros abuelos y nuestros primeros padres,
Balam Quitzé, Balam Acab, Mahucutah e Iqui Balam, cuando
aparecid el sol y aparecieron la luna y las estrellas.” (Recinos,
1997: 158).

Como es sabido, éstos fueron al mismo tiempo los caudillos, sacerdotes-reyes
y padres biolégicos de familias k'iche’.
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Lomismo ocurrié en el caso de los xahil, quienes constituian una de las cuatro
familias de los kagchikel. Segtin el Memorial de Solola Gagavitz y Zactecauh
fueron los padres bioldgicos de aquella familia y, al mismo, tiempo sus
primeros caudillos y primeros sacerdotes-reyes.

Es interesante notar que actualmente en el mundo ixiP**, al alcalde auxiliar le
llaman b'aaltenam, que significa “padre del pueblo”, porque él es quien:

“cuida, manda, arreglay ordena el pueblo o comunidad...un alcalde
auxiliar del municipio de Nebaj dijo: nosotros consideramos a
nuestra comunidad como a nuestros hijos y nuestras hijas, que
tenemos que cuidar.” (URL-IDIES, 1999: 41-42).

Otro elemento que entraba en la concepcién que tenian los pueblos
prehispanicos de la persona con autoridad era la idea que ésta conocia y
practicabala “ciencia magica”. Probablemente este elemento era incluso uno
de los signos distintivos de las personas en posicion de autoridad. Aunque
éstas frecuentemente practicaron dicha “ciencia mégica” con el propésito de
hacerse temer de sus subditos y de los pueblos vecinos.

¢En qué consistia la “ciencia magica”? Probablemente en lo que Recinos
traduce en el Memorial de Solold como “artes de hechiceria”:

“Tepeuh sehacia temer por sus artes de hechiceria: temblaba el sitio
dondeviviaytodas las tribus rendian tributo aTepeuh.” (Recinos,
1980: 88)%.

El sacerdocio-reinado se heredaba, y con esta responsabilidad los hijos
debian conocer y practicar también la “ciencia méagica”; pues era parte de la
formacioén delos gobernantes. En ese sentido debe interpretarse ElMemorial
de Solola cuando habla de los poderes magicos y actos heroicos de Gagavitz
—caudillo xahil, como se indicé antes- y también cuando habla de los poderes
mégicos de sus hijos Caynoh y Caybatz, y de su nieto Citin Qatii y de otros
reyes que siguieron:

3% Laregién ixil se localiza en el departamento de Quiché de la republica de Guartemala.
A esta regién corresponden los municipios de San Juan Cotzal, San Gaspar Chajuly Santa
Maria Nebaj.

% Este Tepeuh al que se refiere el texto fue un rey de Cauke —posiblemente la regién de
la actual Santa Maria Cauqué del departamento de Sacatepéquez- quien dominé el
territorio kaqchikel en algin momento de su historia.
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“En verdad todos temian el poder mdgico de Caynoh y Caybatz.
Donde ellos estaban durante la noche brillaba un resplandor como
el del fuego, y hacian temblar la tierra como un terremoto.”
(Recinos, 1980: 88).

“Eran verdaderamente sabios y poseedores del arte mdgica aquellos
reyes Huntohy Vucubatz, los querecibieron lagrandezaymajestad.”
(Recinos, 1980: 96).

“Estos reyes y antecesores nuestros, Oxlahuh Tztiy Lahuh Ah eran
verdaderamente temibles por su valor. Se les temia asimismo por su
ciencia, pues no habian olvidado las lecciones de sus padres y
abuelos.” (Recinos, 1980: 105).

No es descabellado pensar que en el concepto “ciencia” de esta ultima cita
esté incluida la “ciencia magica”, a la que se ha hecho referencia, ademas de
otro tipo de conocimiento propio de la élite gobernante.

Laidea quelos sacerdotes-reyeseran capaces de ver el futuroestd selacionada
con estos conocimientos de la élite gobernante. El autor del Popol Vuh
califica de “grandes” y “prodigiosos” alos reyes k'iche’ porque enlatradicién
de su pueblo los reyes podian predecir eventos histdricos, gracias al auxilio
de un antiguo libro -al que probablemente sélo tenian acceso los miembros
de esta élite y también probablemente los tinicos con la formacion necesaria
para interpretarlo-, el original Popol Vuh:

“Grandes Sefiores y hombres prodigiosos eran los reyes portentosos
Gucumatz y Cotuhd, y los reyes portentosos Quicab y Cavizimah.
Ellos sabian siseharia laguerray todo era claro ante sus ojos; veian
st habria mortandad o hambre, si habria pleitos. Sabian bien que
habia donde podian verlo, que existia un libro por ellos (lamado
Popol Vuh.” (Recinos, 1997: 155). |

Ademas de lo anterior, frecuentemente, las autoridades —los lideres- de los
pueblos prehispanicos mesoamericanos del postcldsico maya tomaron el
nombre del dios Quetzalcoatl, traducido a sus propios idiomas en algunos
casos; enotros, lesatribuyeronalgunas caracteristicas de aquél. Este elemento
se incorpord en la concepcion de sus autoridades por influencia de las
poblaciones del drea mexicana.
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Alrespecto Pina Chan, ensulibro Quetzalcoatl Serpiente Emplumada, dice:

“...los grupos que adoptan a Quetzalcoat! van traduciendo su
nombre a sus lenguas nativas, van tomando algunos aspectos de su
simbolismo y le van agregando otros, lo van idealizando cada vez
mds, se le convierte en benefactor y se le reviste de sabiduria, se va
convirtiendo en ejemplo, en un arquetipo a que aspira el hombre; a
la vez que los sacerdotes de su culto llevan los atributos de [a
deidad, reciben su mismo nombre y, éstos, poco a poco, van
adquiriendo su mismo poder, llegando a confundirse con el divs....

Los grupos o pueblos receptores van modificando el mito original,
van creando héroes culturales deificados o personajes que llegan a
confundirsecon la deidad, especialmente por la tradicion oral de los
sabios o sacerdotes que pasan de generacidn a generacion ung
informacion cada vez mds lejana, enriquecida y deformada al
misto tiempo.

De este modo, los sacerdotes-caudillos que [levan el culto de
Quetzalcoatl a otras regiones o lugares y que encabezan tribus o
grupos de gentes en busca de linajes y sitios en donde asentarse, son
llamados igual que la deidad, con nombres traducidos a sus lenguas
nativas rodedndose poco a poco de los poderes del dios hasta
confundirse con éL... (Pifia Chan, 1998: 57-58).

Fiste es el caso de Gucumatz, rey k'iche’, quien no sélo llevé el nombre
Quetzalcoatl, traducido, sino que se le tuvo como sacerdote-rey “prodigioso”.
Incluso, segtin el Testamento de los Xpantzay, nacié prodigiosamente; no
tuvo padre ni madre:

“Murid el rey Gucumatz, el padre de Quicab. Habia sido recogido
a la orilla deunrio, no tuvo padrenimadre, fue un rey prodigioso.”
(Recinos, 1957: 163).

Esta misma crénica le atribuye a Huntoh, gobernante kagchikel, un nacimiento
también prodigioso:

“Alli fue concebido y nacio el Sertor Huntoh Ahpozotzil por obra

de sus encantamientos. Lo recibio Chimal Acaty le dieron el sitial,
el banco, el dosely el trono de Ahpozotzil. No nacio demujer. Lo
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encontraron las culebras, lo encontraron los canties cuando cantaba
la codorniz. Lo habian puesto bajo una piedra grande y de alli o
recogieron nuestros abuelos y padres...” (Recinos, 1957: 159).

La idea recubierta por estos mitos es parecida a la del origen divino de los
reyes, lo cual viene a ser como uno de los fundamentos de la autoridad en el
pensamiento prehispanico. La presencia de elementos sobrenaturales como,
por ejemplo, que “no tuvo padre ni madre” o que “no nacié de mujer” eran
ideas que de alguna manera legitimaban la autoridad de una persona, pues

no era como los demds mortales que estaban sujetos a todo el proceso natural
de la vida.*

Otro caso parecido es presentado por el Memorial de Solol4, el cual ve en el
caudillo kagchikel Gagavitz a Quetzalcoatl” , 1a Serpiente Emplumada. Lo hace
precisamente después del relato de la derrota de Tolgom, un ser terrible, por
Gagavitz, como para explicar que por los poderes sobrenaturales de éste fue
posible vencer a aquél y, de paso, fundamentar la autoridad de Gagavitz en
su semejanza con la deidad:

“A continuacion comenzaron a cruzar el lago todos los guerreros
yendo por iltimo Gagavitz y su hermana [lamada Chetehauh.
Hicieron alto y construyeron sus casas en lg punta (lamada
actualmente Qabouil Abah. ‘En sequida se marcho Gagavitz; fue
realmente terrible cuando lo vieron arrojarse al agua y convertirse
en la Serpiente emplumada. Alinstante seobscurecieron las aguas,
luego se levanto un viento norte y se formd un remolino en el agua
que acabd de agitar la superficie del lago.” [de Atitlin] (Recinos,
1980: 79).

% Es posible que el mito de “ Tecum" narrado en Titulos de la Casa Ixquin-Nehaib, Senora
del Territorio de Otzoya3, se relacione tarribién con esta idea. En este documento se dice
que este lider k'iche’ "volaba como aguila”, que "alzd el vuelo”, que “venia lleno de
quetzales y plumas muy lindas” {Recinos, 1957: 839-90). Es posible que este mito tenga
alguna relacién con el de Quetzalcoat/, modificado por la imaginacion del autor del
documento indigena.

7 En el original kaqgchikel dice Cutzucumatz, segin Adridn Recinos aqui hubo error de
copia. En vez de tal palabra, la que corresponde es Gucumatz o sea la traduccién de
Quetzalcoatl, 1a Serpiente Emplumada.
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Conestasideas fue facil rendir cultoalos reyes después de muertos. El Titulo
delos Sefiores de Totonicapan pinta un cuadro enel que estan losjefes k'iche’
Balam Qitzé, Balam Agab'y Mahucutah, con la vista hacia el cielo, esperando el
aparecimiento de Venus, la estrella que anuncia la llegada del sol. Es la
culminacién de la larga espera de la aurora de la que tanto hablan los
documentos indigenas.

Cuando por fin aparece el sol, los sacerdotes-reyes hicieron una gran
ceremonia® de agradecimiento a sus dioses, pero en este culto también
invocaron al Nacxit:

“Los jefes ocurrieron a sus dioses y sacando incienso de distinto
olor, lo ofrecieron, diciendo: “Dos y tres veces damos gracias a vos,
criadores de todo lo que nos rodea, os damos gracias porque hemos
vuelto a ver el sol y esperamos verlo otras muchas veces y a las
estrellas, y vos, antigua patria nuestra Tuldn-Civin, en donde
estannuestros hermanos, recibid nuestros votos.” Dijeron quemando
el incienso cuyo humo subic primero recto en prueba de que fue
agradable al Dios grande, y luego se inclind hacia el sol en prueba
de que aquellas ofrendas y aquellos votos, nacidos del oculto del
corazon, habian llegado a la presencia de nuestro padre Nacxit.”
(Recinos, 1980: 225).%

Al parecer, no era tan simple la legitimacién de la autoridad. La Historia
Quiché de don Juan de Torres claramente indica que ésta era hereditaria.
Pero esta circunstancia era s6lo una parte, pues también era necesaria la
practica de una eleccién en la que participaban muy probablemente, s6lo los
miembros de la élite:

“Estuvieronallialgin tiempo, yhabiéndose levantado de Zaquiribal,
llegaron a Hacavitz Chipak, Llegaron alli y se establecieron y
permanecieron. Alli eligieron a sus jefes entre sus abuelos y padres.
ALl también eligieron a veintidos Utzam Chinamital y veintidos

3 El capitulo IX de la tercera parte del Popol Vuh, en la traduccion de Recinos, cuenta mas
ampliamente este evento.

% Un estudio de campo que realizo el IDIES en el segundo semestre del ailo 2000, reveld
que, actualmente, los sacerdotes mayas —ajq’ijaw- de Chichicastenango y de Solol3, en
sus ceremonias, aun invocan a Balam Qitzé, Balam Acab, Mahucutah e Iquibalam,
ademas de invocar a sus propios antepasados.

Cstudios Sociales 65 ' 149



La cosmovision indigena guatemalteca ayer y hoy

Ak Tzalam. Eligieron a estos pero no eligieron a cualguiera [sino
a] los nietos de Copichoch y Cochohlin, los abuelos y padres, y les
dieron el sitial de mando...” (Recinos, 1957: 39) ¥

(Esta crénica, por haberse tejido alrededor de la rama de los Tamub, habla de
la sucesién de Copichoch y Cochohlin, que fueron los padres fundadores de
esta rama k’iche’.)

Hay muchas referencias enlos documentos indigenas que hablan del sistema
hereditario de la autoridad prehispanica. El Memorial de Solola, por
ejemplo, dice que los reyes Caynoh y Caybatz, decidieron que sus hijos
formaran parte del gobierno para ocupar los cargos de Galel Xahily Ahuchin
Xahil, después que los anteriores ocupantes de dichos cargos habian muerto:

“Que se comp[ete nuestro goﬁiemo como nos ordenaron nuestros
padres. Que entren a’qs de nuestros ﬁijos‘ al gobierno, cﬁ'jeror_z. En
s@uid’a qn"t_rd un hijo !cfe[réy Caynoh y o hicieron Ahuchan Xahil
delreinoj y eritrd también un ﬁtjo‘dte[ rey Cayﬁat’é, el cual vino a ser
el Galel Xahil del reino.” (Recinos, 1980: 91).

Las ultimas paginas del Popol Vuh hablan de la sucesion de los reyes k'iche’,
Sucesion que, salta a la vista, era de padres a hijos.

Pero, como se indico, la herencia no fue el tnico criterio de legitimacién.
También hay abundantes datos respecto a algin tipo de eleccion. Si la
traduccién de Recinos se ajusta al texto original, entonces desde la fundacién
del pueblo k'iche” se practico esta especie de eleccién. En efecto, el Titulo de
los Sefiores de Totonicapan dice que Balam Qitz¢ fue electo como “primer
caudillo” por “unanimidad de votos” (Recinos, 1980: 216).

En el mismo documento hay también referencias sobre la eleccién de
autoridades para los territorios conquistados por los k'iche’, ya en la época de
expansion del reino (Recinos, 1980: 237-238).

Otro hecho que corrobora Qsté elemento en la concepcién de la autoridad fue
registrado en el Memorial de Solola. Cuando murié6 el rey kagchikel, Belehé

% El subrayado no corresponde al texto; aqui se hizo para resaltar la idea que |a autoridad
era hereditaria pero, a la vez, también era necesaria una eleccién. '
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(Qat, Pedro de Alvarado nombré -impuso- a otro en lugar de aquél, lo cual no
fue bien visto por el pueblo, pues faltaba su aprobacion para que fuera una
autoridad legitima:

“...muric el rey Belehé Qat; murid el dia 7 Queh [24 de septiembre
de1532] cuando estabaocupado en lavaroro. Después de lamuerte
del rey vino aqui inmediatamente Tunatiuh a poner al sucesor del
rey. En sequida fue instalado el Sefior Don Jorge en elgobierno por
la sola orden de Tunatiuf. No hubo eleccion de la comunidad para
nombrarlo.” (Recinos, 1980: 134).

Por lo visto, la suma de elementos necesarios para la legitimacién de una
autoridad indigena prehispénica del altiplano guatemaltecoincluia, ademas
de algun tiﬁ)o de eleccién, que la persona perteneciera a la realeza, que
demostrara la posesion de poderes sobrenaturales como representante o
encarnacién de Quetzalcoatl, y que tuvierael reconocimiento de unaautoridad
superiorcomo por ejemplo el Nacxit. |

Este ultimo elemento se requirié por lo menos en la fundacién de estos
pueblos. El Titulo de los Sefiores de Totonicapin (Recinos, 1980: 222-224) habla
de dos viajes a la corte del Nacxit. El Popol Vuh ( Recinos, 1997: 142) habla
de uno. El Memorial de Solola (Recinos, 1980: 67-68) también habla de uno.
Recinos en un pie de pagina (1980: 67) dice que los principes indigenas de
Guatemala hicieron varios viajes a Yucatan “para recibir la investidura real
de manos del Sefor Nacxit”.

En efecto, los viajes a dicha corte tuvieron tal propdsito entre otros. Balam
Qitz¢, el caudillo k'iche’, al enviar a sus hijos como embajadores ante el Nacxit,
lo que realmente solicité fue el reconocimiento, y el derecho suyo y el de sus
descendientes para mantenerse y continuar en posicién de autoridad, ya que
por nacimiento tenia uno de los elementos que lo legitimaban:

“...para que nunca depriman la nobleza de nuestro nacimiento, que
designe honores para nosotros y para nuestros descendientes y que,
en fin, mande empleos para los que lo merezcan.” (Recinos, 1980:
220).

La palabra “empleos” en el texto, se refiere alos diversos titulos que después
ostentaron los gobernantes indigenas de Guatemala: el de Ahpoh, Ahpop-
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Camha, Ahtzalam, Tzamchinimital, Galel-Tem y otros" . Es interesante observar
este asunto, pues hasta los titulos fueron dados por una autoridad suprema
de la regién mesoamericana.

El Memorial de Solola, incluso, narra el ceremonial de investidura de las
autoridades kagchikel, que probablemente se realizé en la ciudad de Chichén
Itza, Mayapin u otra ciudad importante:

“.llegaron ante Mevac y Nacxit que era en verdad un gran rey.
Entonces los agasajaron y fueron electos Ahauh Ahpop y Ahpop
Qamahay. Luego los vistieron, les horadaron la nariz y les dieron
sus cargos y las flores llamadas Cinpual. Verdaderamente se hizo
querer de todos los guerreros. Y dirigiéndose a todos, dijo el Sefior
Nacxit: subid aestas columnas de piedra, entrad amicasa. Os daré
a vosotros el sefiorio, os daré las flores Cinpuval Taxuch. No les he
concedido (a piedra a otros, agregd Y en slecquiz{a subieron a las
columnas de piedra. De esta manera se acabd de darles el sefiorio

“en presencia de Nacxit'y se puszeron a dar gritos de alégna ”
(Recmos 1980: 67-68).

El texto, en la traduccién de Recinos, como que va mds alld de un

reconocimiento; da la idea de que el Nacxit era quien otorgaba la autoridad:

“os daré a vosotros el seforio”, “de esta manera se acabd de darles el

sefiorio...” osea la facultad de digirir a un pueblo, la facultad de fundar una
nacién y, quizd, hasta la facultad de conquistar territorios.

Junto a estas facultades, el Sefior Nacxit les dio unos “libros” en los que
probablemente estaba registrada parte de la historia maya y quizé de otros
pueblos de Mesoamérica. La cita que sigue denota identificacién entre los
pueblos de esta regién, participantes de una misma historia, de un mismo
destino; de lo contrario, el Nacxit no les hubiera obsequiado copia de tales
libros:

“Todo esto trajeron los que vinieron, cuando fueron a recibir alotro |
lado delmar las pinturas de Tuldn, las pinturas, como le (lamaban
a aquello en que ponian sus historias.” (Recinos, 1997: 142).

*' Para los otros titulos, véase las paginas 223-224, 229-230 del Titulo de los Sefiores de
Totonicapan (Recinos, 1980).
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Aparte de los elementos que, en la cosmovisién prehispdnica, legitimaban la
autoridad, al parecer las insignias que portaban las personas en posicfién de
autoridad eran muy importantes. La autoridad mayor tenia mas insignias, la
que le seguia tenia menos y la siguiente menos, segtn refiere el Titulo de los
Seiiores de Totonicapan:

“..y a todos [os que tenian divisas y sefiales, como los Ahpop que
tenian cuatro divisas, los Ahpop Camhi que tendan tres divisas, los
Nima-Rahpop-Achif que tenian dos, los Chuti-Rahpop-Achih que
tenian una divisa.” (Recinos, 1980: 235).

Este mismo documento (Recinos, 1980: 223), asi como la Historia Quiché de
Don Juan de Torres (Recinos, 1957: 63) el Titulo Real de Don Francisco
Izquin Nehaib (Recinos, 1957: 99) y el Popol Vuh (Recinos, 1997: 142),
mencionan las insignias de la realeza: “el dosel”, “el trono”, “las flautas de

/7

hueso”, “garras de ledn”, “garras de tigre”, “cabezas y patas de venado”,
[/

“plumas de papagayo”, “plumas de garza”, “el bordén”, “la corona”, entre
otras.

En las comunidades indigenas actuales de Guatemala, atn sigue siendo
importante la insignia que identifica a una autoridad. Por ejemplo, la “vara”
del alcalde auxiliar. Cuando éste realiza una actividad oficial debe portar
dicha vara que simboliza su autoridad. En algunos lugares, como Solol3, los
cofrades también portan “varas” como sefial de la dignidad de que estan
investidos.

El Popol Vuh agrega un elemento mds a la concepcién de autoridad en el
pensamiento prehispanico: estar en posicién de autoridad también era una
carga; unacarga pesada. Las responsabilidades del ejercicio de susacerdocio
—intercesion por el pueblo- implicaban grandes sacrificios. El documento
indigena es muy elocuente al respecto:

“Pero no solo de esta manera era grande la condicion de los Seriores.
Grandes eran también sus ayunos. Yesto eraen pago de haber sido
creados i en pago de su reino. Ayunaban mucho tiempo y hacian
sacrificios a sus dioses. He aqui como ayunaban: Nueve fiombres
ayunaban y otros nueve hacian sacrificios y quemaban incienso.
Trece hombres mds ayunaban, otros trece hacian ofrendas y
quemaban incienso ante Tohil, Delante de su dios se alimentaban
Unicamente de frutas, de zapotes, de matasanos y de jocotes. Y o
tenian tortillas que comer.
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Ya fuesen diecisiete hombres los que hacian el sacrificio, o diez los
que ayunaban, de verdad no comian. Cumplian con sus grandes
preceptos, y asi demostraban su condicion de Sefiores.

Tt ampoco tenian mujeres con quienes dormir, sino que se mantenian
solos, ayunando. Estaban en [a casa del dios, estaban todo el dia en
oracion, quemamfo incienso y/iaciem[a .sacn"ﬁczbs. Asipermanecian
del anochecer a la madrugada, gimiendo en sus corazones y en su
pecho, y pidiendo por a felicidad y la vida de sus hijos y vasallos

y asimismo por su reino, y levantando sus rostros al cielo...

...ﬁl_yunaﬁan durante el din Y gemian sus corazones por sus hijos y
vasallos y por todas sus mujeres y sus hijos cuando haclan su
ofrenda cada uno de los Seriores.

Este era el precio de [a vida feliz, el precio del poder, 0 sea elmando
del Ahpop, el Ahpop-Camhd, el Galely el Ahtzic-Vinac. Dedosen
dos entraban [algobierno] y se sucedian unos a otros para llevar la
cargadelpueblo y de toda lanacion quiché,” (Recinos, 1997: 155-
157). |

Peroel texto citadonosdlorevela laidea que la posicién significaba una carga
para la persona sino que sus funciones no se agotaban en los asuntos
terrenales o seculares. Los gobernantes eran también responsables de
vincularalos seres humanos conla divinidad. Sus “ayunos”, sus “gemidos”,
sus sacrificios eran por sus hijos, por sus familias y por sus pueblos. Como
si el destino mismo de éstos dependiera de aquellos actos de los sacerdotes-
reyes.

No se percibe en esta concepcién de autoridad una separacién entre un
mundo espiritual y uno terrenal, mundano. No hay autoridades
exclusivamente para los negocios de “aquiy ahora”, y otras, relacionadas con
la trascendencia.
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¢Qué puede decirse después del recorrido por el pensamiento ptehispéanico
atravésdelaventanaqueabrenlastraducciones delosdocumentos indigenas
del siglo XVI?

Lo primero que debe sefialarse es que esta cosmovision, como se indic6 en las
paginasintroductorias y seexplicé en lassiguientes, contiene el planteamiento
de las preguntas fundamentales que se ha hecho el pensamiento humano en
cualquier latitud del planeta y en todas las épocas.

Lo segundoes que, en el intento de dar respuestas a dicho planteamiento, las
ideas que resultan son comunes con las de otras culturas, especialmente las
antiguas.

Por ejemplo, la idea que el orden y armonia del universo se relacionan con la
medida, que estd presente en el Popol Vuh, también se encuentra entre los
antiguos griegos. En efecto, estos tltimos relacionaron la armonia con el
nimero, es decir, con la medida. La medida, decian, es esencial para la
armonia en la musica, para la simetria, para el orden en el universo. Aunque
en el Popol Vuh es muy breve la referencia al respecto, sin duda los pueblos
prehispénicos establecieron esta relacion, especialmente los mayas, pues al
descubrir la regularidad del movimiento de los astros tuvieron que darse
cuenta que la medida es fundamental para la existencia del orden.

Otra idea que féacilmente puede notarse que compartieron los pueblos
prehispanicos con otros antiguos fue lanecesidad de iconos de sus dioses. La
mera nocién intelectual de la divinidad les fue insuficiente. La percepcion
intelectual tuvieron que completarla con la percepcion de los sentidos. De
esta manera, segtin su concepcién, acercaron a la divinidad al plano terreno,
al plano de la convivencia con la poblacién.
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Ejemplos de este hecho abundan en la historia. Una parte del Antiguo
Testamento se dedica a establecer esta diferencia de concepcion. Porunlado,
la idea que Dios puede ser visto con los ojos del espiritu y que no puede ser
representado materialmente. Por el otro, la recurrencia de la necesidad de
representaciones de los dioses. Esta diferencia de concepcién separé al
pueblo hebreo de los pueblos vecinos, aunque por momentos los hebreos
manifestaron la misma necesidad.

Si el icono se origind de la nocién de una entidad ideal o espiritual -la de un
Ser Supremo, por ejemplo- como referente, con el tiempo el icono tomo el
lugar de aquél en la vida religiosa. Esto pasé entre los pueblos indigenas
prehispanicos, y también en otros pueblos antiguos, y sigue ocurriendo hoy,

Lospueblosindigenas prehispanicos de Mesoamérica también compartieron
con otros pueblos antiguos la idea de que los dioses son seres finitos. En la
cultura occidental ha prevalecido la idea de un Dios omnisapiente,
omnipotente, infinito, absoluto. Perolos dioses de estos pueblos, asi comolos
de los griegos, los de los egipcios, los de otros del medio oriente, son
limitados. Por ellomismo se concibieron dioses relativos a ciertos fenémenos
naturales: el dios del viento, el de la lluvia, el del trueno. Lldmese Zeus o
‘1lamese Tohil. Y no siempre —tal vez nunca- fueron concebidos como modelos
de perfeccién moral a quienes debia imitarse. Fueron concebidos, en cambio,
como participantes de muchas caracteristicas humanas. Sinembargo, siempre
debianser obedecidos. Esto fue asientrelos pueblosindigenas prehispanicos
como entre los griegos, los babilonios, los persas o los egipcios.

Cada pueblo tenia su propio dios con quien mantenia comunicacion, a quien
recurria, a quien pedia proteccion. Los dioses, por su lado, protegian al
pueblo que los poseia, no a los otros. Es decir, eran excluyentes. La religién
y la moral derivadas de esta concepcién eran cerradas, como diria H.
Bergson*, porque no alcanzaban mas alla de los limites del grupo, del pueblo
o de la nacion. Asi fue entre los pueblos indigenas prehispanicos como entre
los griegos, los egipcios, y los del medio oriente.

Respecto a la génesis del universo, ni los indigenas prehispénicos ni los
griegos la concibieron a partir de la nada. Este concepto fue ajeno a ambos
pueblos. Las cosas que hay en el universo se generaron de un elemento
primigenio que podria ser el agua, o el aire o el fuego, o la tierra, en algin

%2 Véase Las dos fuentes de la moral y de la religién de este autor.
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momento del pensamiento griego; el mar —el agua- y la expansién, en el
pensamiento k'iche’. En la cosmovision de los dos pueblos, la materia es
eterna.

También la idea del desarrollo gradual del universo no sélo se encuentra en
otras culturas, sino que en lineas generales coincide con la concepcion
cientifica. Primero, un elemento material, luegola tierra y los astros. Después
los arboles, las plantas, “los bejucos”. En niveles més altos de desarrollo, los
animales. Y en la ciispide, el ser humano.

Esta tltima idea aparece en el Popol Vuh con mucha claridad y su autor no
oculta su maravilla ante el hecho, por lo cual dice que el ser humano fue
creado “sélo por un prodigio, por obra de encantamiento...” (Recinos, 1997:
105).

Quizalaideadelasingularidad delserhumanoenla cosmovision prehispénica
no ha sido valorada en la dimension que le corresponde. El documento
indigena lovecomola culminacién dela creacién, como el ser mds necesitado
y buscado por los dioses. Lo presenta como el tinico ser capaz de hablar con
los dioses y el tnico que participa del atributo divino del entendimiento. Por
lo mismo, el pensamiento prehispanico lo concibe como esfuerzo de la
divinidad, mas que producto de la naturaleza. Su destino no se agota en la
naturaleza, la trasciende al responder a los requerimientos de los dioses, y la
trasciende porque aparentemente la muerte es la puerta a una nueva
dimension.

Estasideas, conotros matices, también se encuentran en las cosmovisiones de
otros pueblos. Pero fundamentalmente han sido desarrolladas por muchos
autores de todos los tiempos. En el dltimo siglo puede mencionarse a Henri
Bergson, Max Scheler, Ortega y Gasset, Karl Jaspers entre muchos otros.

Todos ellos resaltan la singularidad del ser humano entre todos los seres
vivientes. Singularidad que est4d fundamentada en la posesién del
entendimiento, lldmesele “razén” “inteligencia” o “espiritu”. Singularidad
que también esta fundamentada en la sospecha de que proviene de més alla
de la naturaleza y de maés alld de la historia, y que su destino igualmente
trasciende alanaturalezayalahistoria. Lasumadeéstas y otras caracteristicas,
dicen, establece una diferencia de naturaleza y no de grado entre el ser

humano y el resto de seres vivos.
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En otro orden de ideas, sociedades antiguas, a semejanza de las
Mesoamericanas, también tuvieron una concepcion teocratica y teocéntrica
de su modo de vida. Sobresale entre ellas, desde la optica de la cultura
occidental, quiza por la abundancia de literatura al respecto, la sociedad
hebrea. Sobre ésta puede decirse que durante un periodo de su historia fue
teocratica.

En tercer lugar debe sefalarse que los pueblos indigenas prehispanicos del
area mesoamericana, de la misma manera que lo hicieron otros pueblos
antiguos, utilizaron el recurso del mito parala explicacién de tales problemas.
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~PROLOGO

 Danilo A. Palwa Ramos

El segundo trabajo de Gonzélez Martin que se incluye en esta revista es el
ensayo La espiritualidad en las comunidades indigenas guatemaltecas
actuales, presentado con una introduccién, cuatro capitulos, una sintesis a
manera de epilogo y la bibliografia de referencia. En cierto sentido este
prélogo contesta a la sintesis mencionada que el autor hace al final de su
ensayo.

Inicia su introduccién aclarando que el trabajo forma parte de un programa
de estudios mas amplio del Instituto de Investigaciones Econémicas y
Sociales (IDIES) sobre la visién del mundo en las culturas indigenas de
Guatemala y luegomenciona algunosdelos trabajos yarealizadosy publicados
por el IDIES. La aclaracién no es oficiosa para los estudiosos de la vision del
mundo, quienes quedan a la espera del andlisis de otros aspectos de los
materiales manejados por el autor. Aunque elabora ya, aqui, unos breves
conceptos sobre el significado de los términos cosmovision y espiritualidad,
en la introduccion se ocupa principalmente de la heterogeneidad que se
constata precisamente en el plano de la cosmovisién y la espiritualidad en la
poblacién llamada “indigena” en Guatemala. Tal heterogeneidad afecta no
s6lo a los grupos indigenas evangélicos o protestantes sino también a los
gruposindigenas catélicos y dela”costumbre”, yapor cuestiones conceptuales
y doctrinales como por diferencias de edad, papeles sociales, ubicaciéon
urbano-rural y aculturacién. Complementariamente, se refiere luego a las
afinidades, a los grupos o sectores afines entre si y a los componentes
culturales en los que se constatan algunas de las afinidades.

Termina la introduccién con una breve explicacién del procedimiento
sistemdtico seguido para realizar el estudio: la revisién de publicaciones y
literatura sobre cosmovision y religiosidad indigena de Guatemala; el trabajo
de campo efectuado en cabeceras municipales, cantones y aldeas de
Chichicastenango (area Kiche’), Solola {area Kagchikel) y Santiago Atitlan
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(area Tzutujil) por el propio Gonzalez Martin y la licenciada Marta Lidia
Tagre; el método conversacional aplicado, en referencia a las concepciones
sobre la divinidad, la naturaleza, el ser humano y la sociedad; las personas
con quienes se converso: cofrades, sacerdotes mayas, representantes de
organizaciones indigenas, autoridades civiles y religiosas, educadores y
otras personas decada sexo, dediferentes edades, papeles sociales y filiaciones
religiosas.

1. LA CONCEPCION DE D10s

vUtilizando los testimonios, explicaciones y expresiones de los propios
entrevistados —los cuales quedaron cuidadosamente registrados- Gonzalez
Martin muestra el rasgo dominante de esta parte de la cosmovisién indigena
en la caracterizacién de Dios como un ser personal, espiritual, creador de la
naturalezaydelosseres humanos; siempre cercanoalser humano, bondadoso,
perdonador, proveedor y soberano. En contraste con la claridad y definicién
de estos conceptos, la relacién de Dios con la naturaleza aparece en esta
cosmovisién con notable complejidad. En un intento de analisis racional,
pueden hipotetizarse un par de fuentes para tal complejidad: o es la
heterogeneidad que el autor anunciaba desde un inicio, en la que operan
visiones realmente distintas, o se trata de seménticas diversas. La primera
hipétesis conduce, por lomenos, a tres posibilidades: Dios aparece para unos
como completamente distinto de la naturaleza, de su creacién, aunque se
manifiesta a través de ella; para otros, Dios no es totalmente distinto de la
‘naturaleza sino que, al menos, parte de la naturaleza es parte de Dios, lo cual
resulta en la aparente ambigiiedad de que Dios se puede manifestar a través
de ciertos fendmenos y partes de la naturaleza, pero es él mismo
manifestindose. Y para otros, Dios y la naturaleza no son distintos, son lo
mismo y todo fenémeno natural es manifestacién de Dios mismo. Segtin la
segunda hipétesis, se trata de diferentes posibilidades semanticas actualizadas
cada una bajo condiciones sociales y culturales particulares: en un discurso,
es Dios quien se manifiesta a través del viento, la lluvia y los rayos, que son
creacion suya y sobre los cuales tiene soberania; en otro discurso, son los
humanos quienes ven a Dios en algunas o todas las manifestaciones de la
naturaleza. Enuncontexto teolégico y filoséfico apropiado, ni las visiones ni
los discursos apuntan a realidades mutuamente excluyentes, como se hace
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visible en los capitulos siguientes de este trabajo de Gonzalez Martin. De
modo que la concepcién indigena contemporanea no necesariamente debe
ser calificada de puro panteismo, ni de puro deismo, ni de puro animismo,
como frecuentemente se hace

Gonzilez Martin, quien tambfén ha elaborado el panorama de la visién de la
divinidad que los indigenas de estas mismas regiones tenian en el siglo XVI
d. C,, se enfrenta desde luego al problema de determinar si las similitudes
entre esta concepcién actual de Dios y la del siglo XVId.C. son paralelismos,
del tipo delos universales culturales de Kluckhén, o si son expresiones de los
procesos aculturativos llamados “sincretismo” por algunos y que habrian
desembocado enlas concepciones actuales. Ante laimposibilidad de negarla
influencia de cinco siglos de aculturacion religiosa no siempre voluntaria en
laexperiencia de los indigenas de Guatemala, pareceria obligado concluir en
un sincretismo. Pero el autor muestra con evidencia documental disponible
queno es necesariamente asi; que las formas deaculturacién religiosa pueden
sermas complejas delo quealgunos antropélogoshanllamado el “sincretismo”
y que el estudio de la cosmovisién de las culturas indigenas debe continuar.

2. LAS COSAS DE LA NATURALEZA TIENEN ESPIRITU

En el segundo capitulo del estudio reaparece el problema de las relaciones
entre Dios y la naturaleza, complicado aqui con la aparicién de seres
sobrenaturales distintos a Dios y vinculados a diferentes partes y fenémenos
de la naturaleza. Gonzalez Martin tiene el cuidado de indicar que es el sector
dela costumbre el que conserva la creencia de que laluna, el sol, el viento, las
montafias, las nubes, el maiz y otras cosas, tienen cada una un espiritu. Los
indigenas catélicos modernos y los indigenas evangélicos, en general, no
participan de esta creencia.

En el caso delalunay el sol se trata, como dice el autor, de un animismoy de
un antropomorfismo, porque los espiritus de estos “cuerpos celestes” no son
seres separados de ellos sino que son atributos intrinsecos de la luna y el sol
respectivamente. Pero tampoco aqui se trata de un panteismo, pues Dios
sigue siendo un ser separado de los elementos naturales y de los espiritus de
estos elementos. Mientras tanto, en el caso del viento, las montafias y las
nubes, sus respectivos espiritus si son entidades separadas de los fendmenos
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naturales, pero con poder sobre ellos. Sin embargo, estos espiritus son
distintos de Dios y estdn bajo su autoridad. De modo que no es tampoco un
puro animismo, aunque los espiritus siguen siendo antropomérficos.

En el caso del maiz, en la cultura indigena pre-hispanica, era un dios;
actualmente, en el pensamiento costumbrista no es un dios, pero tiene una
representacién iconogréfica que sefiala un vinculo sobrenatural entre los
seres humanos y el maiz; si el ser humano atiende al icono, el maiz responde
con buenas y durables cosechas. El vinculo es, pues, similar al de los espiritus
“delviento, las montafias ylas nubes, excepto que ademéas desu representacion
abstracta tiene esta representacién concreta: elicono. Gonzalez Martin -quien
parece fascinado por la recurrencia, universalidad y funciones de los iconos
en las culturas- advierte la posibilidad de que, en el caso de estas culturas
indigenas de Guatemala, el espiritu no sea una entidad separada del icono,
pueseste tiene también comportamientos antropomérficos. Hemos apuntado
antes que en el siglo XVId. C. el sol también tenia una triple representacién,
conceptual, material (iconogréfica) y antropomorfica, entre los indigenas de
estas mismas regiones. Es posible que el analisis de Gonzalez Martinimplique
una teorfa evolutiva o semiética especifica del pensamiento religioso, cuyos
elementos y relaciones valdria la pena explicitar en algtn otro trabajo.

3. Los fcoNos

De los testimonios, explicaciones y expresiones de las personas entrevistadas
en diversas comunidades visitadas, y de alguna literatura relacionada con el
tema, Gonzdlez Martin analiza muestras correspondiente a seis casos de
representaciones iconogréficas del altiplano occidental de Guatemala:

1) Santa Catalina de Alejandria, que va y viene entre su lugar en el templo
de Santa Catarina Palopo y el lago de Atltlan y que se aparece en los
caminos.

2) El San Pablo que ensefi6 a los habitantes de San Pablo La Laguna a tirar
con honda y cuyo icono, segun el relato, fue robado por gente de San
Pablo Tabasco.
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3) El San Pedro que ha concedido la prosperidad a San Pedro La Laguna,
pero que, a decir del relato, ha contagiado a los habitantes del pueblo a
decir mentiras; y que es capaz de traer desgracia sobre quien lo moleste.

4) El Santo Tomas Chiquito de Chichicastenango que no desea que lo
lleven en automévil sino s6lo caminando y que, como el San Pablo, fue
robado de su templo.

5) E1RiLaaj Mam (el granabuelo o Maximén) de Santiago Atitlan, fabricado
para que limpiara el pueblo de hechiceros y characoteles, pero que en
lugar de ello cortejaba jovenes y asustaba a la gente, por lo que hubo que
voltearle la cabeza hacia atrds y dejarsela alli; y que, como resultado de
ello, ahora solo hace cosas buenas.

6) La gallina del templo de El Calvario de Chicastenango, que representa
el espiritudelasgallinas y que, acambio de ofrendas, concede abundancia
de gallinas y de huevos.

En los casos (1) y (2) se atribuye a los iconos movilidad, ademas de voluntad
y poderes, por lo que parece seguro concluir que también representan
instancias de animismo. En los casos (3) y (4) se atribuye a los iconos gustos
y preferencias (y en uno, debilidad o imperfeccién), pero no movimiento. Sin
embargo, es claro que todos estos son casos de antropomorfizacion. Puede
argumentarse que la antropomorfizacién delosiconos de los cuatro primeros
casos es una consecuencia logica de la aculturacién religiosa, por tratarse de
representaciones de seres espirituales del mundo hispano. En el caso de
Maximén (5), también lo es, pues el propésito especifico de su fabricacion fue
producir un icono con forma humana y con funciones a la medida de las
necesidades locales. Igual que ocurrié cuando los cuatro primeros varones
fueron creados enel Popol Vuh, Maximén resulto creado con mayor capacidad
de la necesaria, convirtiéndose en un agente auténomo; y hubo luego que
reducir sus capacidades y retornarlo del animismo a un antropomorfismo
magico. No puede afirmarse, sin embargo, que esté libre de la aculturacién,
pues algunos miembros de la comunidad ven en él a Judas Iscariote. El caso
de la gallina del templo de El Calvario (6) no puede sino ser reminiscente de
lamagia simpatica caracteristica del neoliticosuperior y delacual se hizogala
en Altamira y Lescau, es decir el vinculo mégico por el cual la accién humana
busca influir sobre los fendmenos naturales, el germen de la tecnologia. Cabe
preguntarse si es un caso de animismo, de antropomorfizacién o de ambos.
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4. RELACION DEL SER HUMANO CON LA DIVINIDAD Y CON EL
MUNDQ ESPIRITUAL

En el ultimo capitulo de su trabajo, el autor se ocupa de lo que el pensamiento
indigena considera consubstancial al auténtico ser humano: la relacién conla
divinidad, la vida espiritual. Las personas, solas o en grupo, acuden a los
lugares sagrados y de culto, por iniciativa propia o por consejo de sus guias
religiosos; es decir, también acuden a guias religiosos. Se hacen oraciones,
ofrendas y fiestas, no solo por motivos individuales o familiares sino también
comunitarios; en estos oficios religiosos se utilizan parafernalias especiales y
las ofrendas requieren bienes manufacturados o naturales de diversa clase.
El cuidado de los iconos, la celebracién de las fiestas patronales, los oficios
religiosos son esenciales en la relacion de los indigenas costumbristas, y
algunos catolicos y protestantes, con la divinidad.

Por todo ello, Gonzalez Martin elabora un panorama de las cofradias, de los
gufasespiritualesindigenas, deloslugares de culto, asicomo delos principales
oficios religiosos, incluyendo las acciones de gracias privadas, el sacrificio de
accion de gracias de lacomunidad; las ceremonias del ciclo agricola (rogativa
por la semilla, la siembra del maiz, la lluvia, la esperanza, la cosecha y
almacenamiento del maiz); las ceremonias parasolicitar permisoy proteccién
para participar enbailes tradicionales, de averiguacién de la conveniencia de
matrimonios, de celebracién de matrimonios, de ritos para quitar el mal y
para hacer el mal. También elaboralorelativoa los dias que deben guardarse.

El panorama elaborado respecto de los guias espirituales permite ver con
claridad las convergencias y divergencias propias de la heterogeneidad
anunciada por el autor. Se ven en los distintos nombres que reciben los guias
espirituales en las comunidades y regiones indigenas; en las distintas
competencias y capacidades que se les atribuyen; en las diferentes formas de
ejecucién de las funciones y oficios religiosos; en las parafernalias y objetos
utilizados;enlavariedad deformas deaculturaciony sincretismos resultantes.
La detallada descripcién de los procedimientos en la realizacion de las
distintas ceremonias, rituales y fiestas es digna de ocupar un lugar en la mejor
etnografia del pafs, especialmente por las repetidas y oportunas conexiones
que Gonzélez Martin hace con datos de los manuscritos indigenas del Siglo

174 Coleccion IDIES



La espiritualidad en las
comunidades indigenas quatemaltecos actuales

XVI d. C. de estas mismas regiones. Y el analisis de las discrepancias —no
exentas de cierto etnocentrismo- en las valoraciones que los gufas espirituales
deunaregion hacenacerca delos de otras regiones, resulta de gran valor para
el estudio sociolégico serio de la dindmica religiosa en Guatemala.

Z
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A,CONCEPCION DE DIOS

Por influencia de la cultura occidental durante quinientos afios, en las
comunidades indigenas actuales de Guatemala predominan los elementos
cristianos en la idea que se tiene acerca de Dios —el Ajaw-, lo que se explica
por la distribucién de la mayoria de la poblacién eri iglesias cristianas
(catélica y evangélica).

Los mismos grupos que conservan las ideas ancestrales -los sacerdotes
mayas, los cofrades y otros- han adoptado en mayor o menor grado los
elementos de tal concepcién.

De esa cuenta, es facil descubrir los rasgos occidentales en su concepcién de
Dios, traspasando fronteras religiosas y generacionales. Aunque algunos de
estos rasgos claramente matizados con la visién propia del sector al que
pertenecen.

Haciendo un corto listado de las ideas mas recurrentes en su concepcién de
Dios, pueden mencionarse las siguientes:

- Es espiritu.

- Hay solo un Dios.

- Es el creador de la naturaleza y del ser humano.

- Es omnipresente —aunque no utilicen este término -, por lo mismo,
“esté cerca” del ser humano.

- Bs amor, es ‘bondadoso”, “misericordioso”, por lo mismo,
“perdonador”.

- Eseldador delonecesario para la vida humana y para los otros seres
Vivos.

- Esel sefior, el amo, el duefio de todo lo que existe (por ello se le llama
el Ajaw).
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El sefior Tomas Xirum, del canton Chijtinimit, de Chichicastenango incluye
algunos de los elementos indicados, en la concepcién que tiene de Dios:

“Dios es todo espiritu, estd en todo lugar, es amor y tiene misericor-
dia para nosotros; solo hay un Dios...todos sabemos que existe un
Dios, de cualquier religion que sea, se sabe que fay un Dios. Dios
nos cred a todos, ha dado el ejemplo, [a vida, nos da de comer, nos
manda la (luvia para que podamos sembrar, nos ha dado la
naturaleza, pero nosotros no la cuidamos, Dios es misericordioso,
tiene amor. Elnos da el amor, pero nosotros no tenemos amor entre
nosotros. ‘Dios hay uno, pero, jdondeestd?: enelcielo, en la tierra,
en todo lugar.”

Los elementos mencionados por el sefior Xirum tienden a la idea que Dios es
‘un ser personal, pues dice que “esamor” y que es misericordioso, cualidades
que unicamente pueden predicarse de una persona. En estos mismos
elementos se evidencian los rasgos cristianos; incluso Dios, en esta concepcidn,
es arquetipo moral', pues dice que “ha dado el ejemplo”.

Lorenzo Saquic Chicoj, presidente del comité de padres de familia de la
escuela de la comunidad mencionada —Chijtinimit, de Chichicastenango-
quien conoce de cerca las ideas ancestrales respecto de la divinidad por el
hecho de estar emparentado con un sacerdote maya muy conocido en el
municipio, dice que:

“..[aespiritualidad maya se fundamenta en el principio de que Dios
se encuentra cerca, se encuentra en nosotros, es bondadoso, nos
percfona, aungue nosotros no seamos buenos...”

Nétese que estd hablando de “la espiritualidad maya”; sin embargo,
aparentemente los rasgos cristianos estan presentes, pues dice que Dios “es
bondadoso”, que “nos perdona”. Pero debe tomarse en cuenta que la misma
concepcién prehispanica contiene elementos semejantes. Enefecto, el didlogo
que sostenian los dioses antes de la creaciéon del hombre, segtin el Popol Vuh,
implica racionalidad, pensamiento, capacidad de comunicacién, los cuales
son atributos de seres personales.

' En la concepcidn prehispanica, especialmente de la del postclasico, la divinidad no fue
arquetipo moral.
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Ademas, las oraciones de los sacerdotes-reyes, anotadas en el Popol Vuh -en
las que éstos clamaban por la vida, por el bienestar, por los hijos, por la paz,
por la felicidad-, implicaban que la divinidad a que se dirigian era concebida
con el atributo de bondad y de capacidad de perdén. Sin embargo, como se
indicéenotroestudio?, estos rasgos le fueron atribuidos en forma relativa, no
en absoluto.

Teniendo en cuenta la influencia occidental, es mas probable que en la
concepcion de Dios de Lorenzo Saquic Chicoj predomine el enfoque cristiano
de “bondad” y de “perdén”. Pero no habria que descartar un sincretismo en
sus palabras.

En abono al hecho de que la concepcién de Dios que tiene la poblacion maya
en la actualidad estd influida por la cultura occidental, se trasladan aqui
algunas ideas expuestas por la sefiora Josefa Saquic Saquic, sacerdotisamaya
de la misma comunidad:

“Dios es solo uno y estd en los cielos...en relacion a la diferencia
entre catolicos y evangélicos, somos los mismos, es el mismo Dios;
lo que pasa es que hablamos de otra forma. Cada religion habla
diferente a Dios, pero Eles el mismo. Por ejemplo, los evangélicos
ya no usan candelas, ni incienso, ni pom, ni pino, ni flores. En la
religion maya si se usa; esa es [a diferencia entre [as religiones.”

El padre Axel Mencos, parrocode Chichicastenango, afirma quelosindigenas,
en general, creen en un solo Dios:

“Cualguiera dice que hay un solo Dios, ya sea de la costumbre, de
la accion catdlica o protestante.”

Algunos sacerdotes mayas —en algunos dmbitos guatemaltecos se prefiere
usar el término “gufas espirituales”- especialmente quienes pertenecen a
organizaciones que buscan el retorno a las ideas ancestrales, tratan de
subrayar las diferencias entre su concepto de la divinidad y el que tiene el
cristianismo. Pero, como se observa en las palabras de la sefiora Saquic, hay
“guias espirituales” que creen que las diferencias residen mas en la forma de
comunicacion con la divinidad, que en la concepcién misma de ella.

2 Véase el primer capitulo de Apuntes para la cosmovision prehispanica guatemalteca, en
esta misma publicacién.
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Ademds delos sacerdotes mayas que buscanel retornoa lasideas ancestrales,
hay intelectuales indigenas y lideres de organizaciones no gubernamentales
que subrayan las diferencias entre la concepciéon maya dela divinidad y lade
la cristiandad. Senalan también que las diferencias no se agotan en la forma
de comunicacién con la divinidad; peroal mismo tiempo se dan cuenta que
hay “guias espirituales” mayas que han adoptado esta tltima concepcion o
tienen una que se acerca a ella.

Porejemplo, Victor Saloj, Director delaMesa Maya Guatemalteca(MEMGUA),
dela ciudad de Solol4, dice que la mayoria de sacerdotes mayas no conserva
el concepto ancestral de la divinidad; que ahora hablan del “Dios Altisimo”,
del “Dios Supremo”, que incluso hay algunos que mencionan a “santos” en
sus ceremonias. El Ajaw en la concepcién maya, dice Victor Saloj, no es el Ser
Supremo. El Ajaw es parte de la naturaleza, no el que “domina” a toda la
naturaleza:

“No es el mismo concepto del Dios cristiano, porque este ser es
personal, ElAjaw no es personal, serepresenta en el agua, en el sol,
en la tierra... El Ajaw es dios- naturaleza, tierra, agua.”

Don Bartolo Panjoj, ex-alcalde indigena de Solola, en cambio, dice que:

“E{ Ajaw nos visita constantemente a través del sol. Cuando sale
el sol es que viene ‘Dios, porque es obra de Dios. ‘El soles proyecto
de Dios... Es igual cuando el viento sopla; ahi viene Dios, porque
es obra de Dios. Xpe Divs, xpe Ajaw [viene Dios, viene el Ajazw]
Porque Dios lo hizo todo.”

Como puede notarse, laconcepcion de don Bartolo Panjojno identificaa Dios
con la naturaleza. Sin embargo, tiende a ver a Dios en la naturaleza: “El Ajaw
nos visita constantemente a través del sol.” En este punto se tocan de la mano
la concepcién planteada por don Victor Saloj y la de don Bartolo, aunque no
se trata de la misma concepcién.

En el libro Autoridad y Gobierno Kagqchikel de Solola editado bajo la
coordinacién de las Organizaciones Mayas de Solola, de la Alcaldfa Indigena
dellugar y con la responsabilidad del investigador Julidan Cumatz Pecher, se
dice algo parecido a lo afirmado por el sefior Panjoj:
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“Creemos en un Dios que no esta [ejos 11 apartac[o. ‘Estd presente
en lanaturalezay se manifiesta a través delaire, elsol, las estrellas,
la verra, la [luvia; estd ligado a la existencia humana en carne y
fueso, se invoca y se dialoga con él: Ruk'ux Kaj, Ruk’'ux Uleu,
Ruk'ux Tew, Ruk ux Q’ag.[Corazén del Cielo, Corazén de la
Tierra, Corazén del Frio, Corazén del Rayo]”
(Coordinadora de Organizaciones Mayas de Solol4, 1998:

28).

Enefecto, lamentalidad indigena guatemalteca, engeneral, estd pendiente de
loqueocurreenlanaturaleza, ytiendea vera Dios en cada fenémenonatural.

Tomaés Saloj y la profesora Maria del Carmen Tuy - guias espirituales de
Solola - dicen que:

“El Ajaw es un espiritu que estd en el agua, en el sol, en el viento,
en la luna... Una fuerza del Ajaw es el aire, el sol, el agua. Es
diferente de estas cosas, es el espiritu creador y formador del que

habla el Popol Vuh.”

Las tres ultimas concepciones -la planteada por don Victor Saloj, la de don
Bartolo y l2 de los guias espirituales Saloj y Tuy- son diferentes. La primera,
identifica a Dios con la naturaleza. La segunda, distingue a Dios respectoala
naturaleza; y, muy probablemente, corresponde a la concepcién cristiana,
pues don Bartolo el ex-alcalde, es también un activista de la Iglesia Catdlica
de Solold. La tercera, aunque también distingue a Dios respecto de la
naturaleza, lo relaciona con el creador y formador del Popol Vuh.

A pesar de las diferencias, las tres subrayan la manifestaciéon de Dios en la
naturaleza. En la préctica se traduce, como se indicd, en la tendencia a ver a
Dios en cada fenémeno de la naturaleza. Esto recuerda la tendencia
prehispénica de ver a la divinidad en el rayo, en el trueno, en el viento.

La tendencia a ver a Dios en la naturaleza contribuye, en alguna medida, al
cuidado del medio ambiente. Desde luego, esta afirmacién debe matizarse
tomando en cuenta los distintos sectores a que pueden pertenecer las perso-
nas: los sectores definidos por sureligién, por su generacién, por su ubicacién
geografica y por su género.

Aunconlas diferencias que pueda establecer lareligién, la generacion, el area
geograficay el género, hayideas, y porlomismo, précticas, que son comunes.
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Una de ellas, precisamente, se relaciona con la afirmacién anterior. la
tendencia a ver a Dios en la naturaleza se refleja en la costumbre de muchos
de pedirle permiso antes de cortar un arbol.

En Santiago Atitlan, Diego Mendoza, joven que pertenece al movimiento
carismatico dice:

“Nosotros sabemos que somos cristianos y por eso estamos en
comunidad. Trabajando, tenemos que pedir permiso a ‘Dios para
cortar un drbol. Para trabajar [a terra tambien hay que pedir
permiso a ‘Dios, porque L cred todo. No ir a Maximon, que no es
el creador de todo.”

Laimportancia de mencionaraquilas palabras de unjoven carismatico reside
enelhechode que, en general, tanto los “protestantes”(evangélicos) comolos
carismaticos rompen radicalmente los hilos de la religién ancestral, lo cual se
nota, en la cita anterior, en la negacién de la importancia de Maximdn. Sin
embargo, hay ideas y practicas que conservan porque no afectan la esencia
de su fe. De manera que concepciones distintas de Dios han sido acomodadas
para ver con respeto a las cosas de la naturaleza.

Victor Saloj, a quien se menciond anteriormente, dice al respecto que:

“El pueblo maya es un pueblo muy religioso, cualquier religion que
adopten lo hacen con devocion y respeto. Cuando van al campo
pitfen permiso a Dios para empezar a trabajar.”

Afirma lo anterior, aunque es un critico de las diversas formas de la religion
cristiana, pues dice que aunque tienen como principio el respeto, noséloala
“gente” sino a la naturaleza, en la préctica:

“Las religiones que han venido solo se proyectan alser iumano, solo
alli se concentran, mientras queelrespeto de la espiritualidad maya
abarca todo” [se refiere a la sociedad y a la naturalezal.

A propésito, también dice que el respeto que el indigena manifiesta respecto
alanaturaleza, en muchas ocasiones ha sido mal interpretado, de tal manera
que algunos han pensado que al hincarse para pedir permiso a Dios era
hincarse ante el arbol:
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“Yo no me hincaba ante el drbol, sino que pedia permiso a Dips.”

Dice, ademas, que esta mala interpretaciéon ha conducido a la “religién
catélica” a destruir los principios y valores mayas. Aunque en este punto
menciona a la “religion catélica”, su critica se dirige también a las iglesias
evangélicas, a los medios de comunicacién y al contenido de la educacion
formal guatemalteca.

La tendencia de ver a Dios en la naturaleza, segiin don Bartolo Panjoj, ha
hecho creer a algunos que los indigenas creen en varios dioses (que el sol es
un dios, que el viento también), pero “no son politeistas”, afirma.

ElPadre PedroBocel, parrocodelaciudad de Solold, coincide con don Bartolo
al senalar que:

“lagente queve desde afuera puede decir[delos indigenas]: estos
hombres tienen muchos dioses, pero creen solp en uno. Lo que pasa
es, como dice un obispo, que el indigena ve a Dios por todos lados.”

Esto ultimo, para el Padre Bocel, es la razén de que los indigenas realicen
actividadesreligiosas para toda ocasién: casamientos, entierros, graduaciones,
inauguracién de escuelas, por introduccién de agua potable, por la
construccién de un camino vecinal, por la siembra, por la cosecha. El
indigena, dice el Padre Bocel, “lleva a Dios en su corazén todo el tiempo.”

El Padre Bocel percibe més manifestaciones de religiosidad en los indigenas
deSolold queenlosnoindigenas del mismo lugar. Entre “la gente ladina” hay
menos manifestaciones de que tengan a Dios “en su vida”:

“..no piensan en Dios, no lo toman en cuenta en su trabajo,
mientras que el indigena si, es muy religioso y respeta. Quizd los
ladinos en secreto lo hacen.”

Es importante observar aqui la conexion entre las ideas y la practica, entre la
cosmovision y la vida. Que ciertas ideas fundamentan a la accién. En este
caso, “ver a-Dios por todos lados” es, aparentemente, la premisa de la
religiosidad indigena.
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Este articulo es producto, principalmente, de trabajo de campo,
‘complementado con alguna literatura que se relaciona con el tema. También
forma parte de un proyecto mas amplio que incluye la concepcién de la
naturaleza, del ser humano, de la sociedad, que tienen las comunidades
indigenas guatemaltecas actuales.

Parte de la temdtica que se relaciona con la concepcién del ser humano y de
la sociedad, que tienen las comunidades indigenas, ha sido publicado por el
Instituto de Investigaciones Econdmicas y Sociales (IDIES) de la Universidad
Rafael Landivar en cinco voltiimenes sobre el Sistema Juridico Maya, en Los
pobres explican la pobreza y en Asi somos y asi vivimos: los Chorti.

Este trabajo describe las ideas, las actitudes, los hechos, con base
-principalmente- en los relatos de muchas personas de Chichicastenango,
Solola y Santiago Atitlan, y conbase enlas observaciones delosinvestigadores
de campo. Hay poco andlisis y poco comentario, es mas descriptivo; su
propésitoes presentar algunos elementos dela cosmovisién delas poblaciones
indigenas guatemaltecas de los inicios del siglo XXI para contrastarlo con el
Pensamiento Prehispanico, el cual fue esbozado en la investigacion Apuntes
para la cosmovision prehispanica guatemalteca, que aparece en esta misma
publicacion.

El tema de la cosmovision que tienen los indigenas de hoy - finales del siglo
XXy principios del siglo XXI- es complejo, pues aqui se entrelazan varios
elementos: los de la cultura ancestral propia, los que provienen de la Europa
de los primeros siglos de la Colonia, y los de la globalizacion de ahora.
Ademas, deben tenerse en cuenta factores como la religion, las generaciones,
la cercania o lejania de las poblaciones respecto de los centros urbanos, y el
género.
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De manera que seria erréneo pensar que los indigenas de hoy tienen una
misma cosmovision. A pesar de ello, hay algunos elementos culturales
ancestrales de los que participa la mayoria, por ejemplo el que se relaciona
con la influencia de la luna en varios aspectos de la vida humana, sy
religiosidad, las pedidas previas al matrimonio y otros.

(Qué se entiende por espiritualidad en este articulo? Puede darse otrog
significados al término, pero aqui se entendera como el conjunto de ideas que
las poblaciones indigenas tienen acerca de lo sobrenatural (la idea del Ajaw,
los espiritus de los antepasados, el espiritu o duefio de los cerros, de los
bosques, del viento), sus relaciones con tal dimension, y las funciones
particulares de las personas encargadas de tales relaciones.

Por la misma heterogeneidad de la poblacién indigena no se trata la
espiritualidad de todos los sectores religiosos; se hace énfasis en la que
corresponde al sector denominado como “la costumbre”. Las referenciasalos

otros sectores, se hace con el propdsito de evidenciar la diversidad o la
afinidad de ideas.

1. HETEROGENEIDAD DE LA POBLACION INDIGENA

Enlas comunidadesindigenas de Guatemala hay un porcentaje dela poblacion
que es catdlica, otro que es evangélica y otro porcentaje que es de “la
costumbre”. Valelaindicacién porlasimplicaciones que tieneenla concepcién
de Dios, de la naturaleza, del ser humano, de la sociedad y de otros tema.

Entre la poblacion catélica indigena — asi como en la no indigena - hay dos
grupos, entrelos que hay diferencias marcadas. Por unlado, esta el que sigue
una linea tradicional y que esta representado por la Accion Catdlica; porel
otro, estan los “carismaticos”, que tienen matices neopentecostales. A pesar
delasdiferencias, los dos grupos comparten el mismo templo de sucomunidad,
aunque cada uno tiene su propia organizacion.

La poblacién evangélica - indigena y no indigena -, conocida también como
“protestante”, se divide en muchos grupos. Por unlado, estan los grupos que
tienen una linea tradicional -“histérica”- y que se identifican mds con el
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movimiento de la Reforma Protestante. Entre éstos, estan los metodistas, los
bautistas, los centroamericanos, los presbiterianés, los luteranos, los
anglicanos. Por el otro lado, estan los grupos neopentecostales como los del
Principe de Paz, los del Evangelio Completo, los del Elim, los de Shaddai, y
los del Verbo. Cada grupo tiene su propio templo—a diferencia de los grupos
de la Catolica - y su propia organizacion, en cada comunidad.

La poblacién que pertenece a “la costumbre”, cuyo denominador comdn es
alguna forma desincretismoreligiosoy de algunos otros elementos culturales,
tampoco es homogénea. A esta poblacién pertenecen los sacerdotes mayas y
sus seguidores, los cofrades, y la mayoria de catdlicos tradicionales; incluso
hay evangélicos que comparten elementos culturales de “la costumbre”
aunque, en general, no los elementos religiosos.

Los catélicos carismaticos y los evangélicos de todos los grupos, en general,
sonradicalesen el rompimiento conloselementos religiosos de “la costumbre”.

¢Cudles son los elementos religiosos de “la costumbre”? Un parroco de
Chichicastenango dice que, a diferencia de los catélicos que cumplen con
todos los sacramentos, los de “la costumbre” tinicamente se bautizan. Creen
en Cristo, en la Virgen Maria y en los santos; saben el Credo y los diez
mandamientos en k'iche’, y en este mismo idioma rezan el Padre Nuestro.
Muchos de ellos reciben informacién y ensefianza de la Iglesia Catdlica; van
a misa, especialmente en los meses de marzo y abril, que es la época de pedir
lluvia para la siembra.

Ademas de lo anterior, los de “la costumbre” participan en las ceremonias
mayas, las cuales tienen como prop6sito presentar ofrendas -multas- al Ajaw
parahacerle peticiones especiales. También se sefiala el respetoalanaturaleza
y al ser humano como caracteristica importante de los miembros de “la
costumbre”.

Aunque “la costumbre” es un sincretismo entre elementos de la religién
indigenaancestral y la versién espafola delareligion cristiana, aparentemente
este sincretismo varia de un grupo a otro. En el sincretismo de los sacerdotes
mayas existe la tendencia al predominio de los elementos ancestrales. Enel
de los cofrades, la tendencia es hacia los elementos catélicos. El asunto se
complica cuando se trata delos cofrades que, almismo tiempo, son sacerdotes
mayas.
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El tercer grupo es el que tiene menos de treinta afios, el cual ha estado mas
influenciado por la cultura occidental, ya sea a través de la escuela, de los
medios de comunicacion eincluso por la misma familia; los padres pertenecen
al grupo anterior y, por lo mismo, son menos exigentes en la conservacién de
la cultura ancestral.

Otra division puede hacerse a partir dela distribucién de la poblacién en érea
urbana y en drea rural. Entre la poblacién urbana -la que vive en los cascos
municipales-, en términos generales hay menos conservadores de las
tradiciones ancestrales en comparacién con la poblacién que vive en el drea
rural, es decir en los cantones, aldeas y caserios. La razén principal de esta
diferencia es que la poblacién urbana recibe mayor influencia de la cultura
occidental a través de los medios de comunicacién, de las escuelas, de
instituciones gubernamentales y no gubernamentales, aunque algunas de
esta ultimas tienen el proposito de fortalecer los valores ancestrales. Debe
hacerse la observacién de que el turismo que llegaa algunos cascosmunicipales
-Chichicastenango, Solold, Santiago Atitlan, entre otros- también contribuye
a que una parte de la poblacién mantenga sus tradiciones.

Estas tres formas de dividir a la poblacién —por la religion, por generaciones,
por su distribucién en drea urbana y drea rural- da una idea dela complejidad
del asunto de la cosmovision indigena. Por ello, quizd no sea apropiado
hablarde “la” cosmovisiénindigena, comosifuera homogéneo el pensamiento
de la poblacién. ;Podria, entonces, hablarse de una cosmovision indigena
catélica ortodoxa y otra catélica carismatica? Si asi fuera, ;es diferente a éstas
lacosmovisién dela poblacionevangélica? ;O tambiénaquihay cosmovisiones
diferentes?. ;Una cosmovisién indigena metodista y otras de los grupos
pentecosteses? Y, ;qué decir de la cosmovisién de los mayores de cincuenta
afos, catdlicos tradicionales, del drea urbana? ;Es diferente de la de los
mayores de cincuenta afios, catélicos tradicionales, del area rural? Y la
cosmovision de las personas menores de treinta afos que pertenecen a “la
costumbre” del drea rural ;cuanto difiere de la de las personas mayores de
cincuenta afios que también son de “la costumbre” y que también viven enel
drea rural?

Asi como estas combinaciones pueden hacerse otras hasta agotar las
posibilidades. Habra que precisar cudn diferentes son las cosmovisiones de
los circulos resultantes, en un estudio mas completo que el que se presenta
aqui. Por de pronto, a manera de ejemplos, pueden adelantarse las siguientes
afirmaciones como aproximaciones:
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En el ambito de la espiritualidad, aunque existen diferencias, hay cierta
afinidad de pensamiento entre los catélicos tradicionales, los cofrades y
los sacerdotes mayas, especialmente entre los mayores de cincuenta
aﬁos Esta afinidad, aparentemente, es mayor en el area rural. "En
general hay muchas diferencias entre estos grupos y los catélicos
carisméticos y los evangélicos. Sin embargo, en lo que respecta a'la
concepcion de Dios que tienen todos los grupos —catélicos, evangélicos,
de “la costumbre”; de las tres generaciones anotadas; del drea urbana
o rural- es muy parecida. .
Respecto a la vision —de la concepcidn- de la naturaleza existe mucha
afinidad entre catdlicos, evangélicos y de “la costumbre”, especialmente
entrelas personas mayores de treinta afios que abarca, enla divisiéon que
se hizo anteriormente, las dos generaciones de mayor edad. Esta
afinidad, aparentemente, también es mayor entre las personas que
viven en el drea rural. Los menores de treinta afios tienden a tener una
vision distinta de la naturaleza, especialmente los que viven en el drea
urbana.

En cuanto a algunos valores sociales —por ejemplo, el respeto - existe
afinidad de concepcién entre las personas mayores de cincuenta afios,
ya sean catélicas, evangélicas o de la costumbre. La afinidad es menor
con las personas comprendidas entre los treinta y cincuenta afios.
Menor atin es la afinidad cuando se trata de las que tienen menos de
treinta. Perola diferencia de concepcion es menos marcadaentrelastres
generaciones cuando se trata de personas que viven en el drea rural.

2. BREVE REFERENCIA A LA MANERA EN QUE SE
REALIZO ESTE TRABAJO

El trabajo de campo se realizé en los cascos municipales, algunos cantones y
aldeas de Chichicastenango, Solold y Santiago Atitlan. El primer municipio
corresponde a la regién lingiiistica k'iche’; el segundo, a la regi6n kaqchikel; y
el tercero, a la fzutujil. Los investigadores de campo estuvieron varias
semanas en dichos municipios, en el transcurso del segundo semestre de

2000.
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Mas que entrevista, se conversé ampliamente con muchas personas de cada
lugar. Enlamayoria de casos fueron varias conversaciones, las cuales giraron
en torno a la concepcién de la divinidad, dela naturaleza, del ser humano, de
la sociedad, que tiene la poblacion.

En cada lugar también se realizaron talleres, por separado, con cofrades, con
sacerdotes mayas y con personas de diferente religion, edad y género.

Fueron entrevistados, ademas: miembros del personal de organizaciones no
gubernamentales (Fundacién para el Desarrollo Educativo, Social y Econdmico
-FUDADESE-, Centro Cultural y Asistencia Maya -CCAM- , Centro de
Investigacién Social Maya -CISMA-, la Mesa Maya Guatemalteca
-MEMGUA)-, autoridades religiosas (parrocos, pastores, el Alcalde Indigena
de Solol, el Cabecera del Pueblo de Santiago Atitlan) autoridades civiles (el
Alcalde Indigena de Solol4, el Coordinador del Programa de Formacioén
Ciudadana de Solold, el Comité Proseguridad y Desarrollo de Santiago
Atitldn) y con personal del sistema educativo nacional (maestros, empleados
del Comité Nacional de Alfabetizacion -CONALFA- y de la Direccién
General de Educacion Bilingiie -DIGEBI)-.

Los investigadores de campo, ademas, participaron en algunas ceremonias
mayas en Chichicastenango y Solol4; visitaron lugares sagrados en los tres
municipios, y observaron oficios religiosos catélicos y evangélicos.

En la fase de trabajo de campo, Marta Lidia Tagre Dubon desempefié un
papel muy importante: ademds de realizar entrevistas a profundidad
— conversaciohes - con muchas personas de las comunidades y de participar
“en los talleres, preparé el documento que contiene la informacién obtenida.

Eltrabajo de gabinete consistid enla organizacion de la informacién obtenida
y la seleccién de la que es pertinente al tema de este articulo.

La informacién fue complementada con la literatura que se anota en las
Referencias bibliogréaficas, al final de este trabajo.

Elautor de este articulo, quien participd en todas las fases de lainvestigacion,
agradece a Miguel von Hoegen, Director del Instituto de Investigaciones
Econémicas y Sociales (IDIES), por su apoyo irrestricto al desarrollo de este
estudio.
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AS COSAS DE
LA NATURALEZA TIENEN ESPIRITU

Algunos sectores de la poblacién indigena creen que los astros, la lluvia, el
viento, las montafias, los dias tienen, cada uno, un espiritu. O algo parecido
a espiritu, a conciencia. Algunos le llaman “duefo”, otros nawal —o nahual-

El sector que tiende mas a esta idea es el de “la costumbre”. El sector
evangélico y el carismatico catélico, en general, han roto con esta idea,
aunque hay algunos de ellos que la conservan; lo cual evidencia el peso de
la tradicién, a costa de la congruencia de sus ideas.

A guisa deejemplos deestamanera deveralascosas se comentan, brevemente,
algunos casos en los que se observa la idea indicada.

1. ;LA LUNA TIENE ESPIRITU?

Enellibro La Abuela Luna y otras Historias del Cielo, publicado porla Casa

“de Estudios de los pueblos del Lago Atitlén, se recoge una serie de relatos de
los pueblos de la orilla del lago de Atitlan. Tales relatos se relacionan con
ideas, creencias, tradiciones respecto a los astros, la lluvia, el viento y otros
fenémenos naturales. Su lectura permite observar que en estos pueblos se
conservan ideas ancestrales, las que en algunos casos se han mezclado con
ideas occidentales, dando como resultado un sincretismo.

Hay en el mismo libro varios relatos acerca delaluna, de la abuela luna. Uno
de ellos, trasmitido por don Andrés Chiyal Martin de 84 afios, de Santa Cruz
la Laguna, relata que la luna: :
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“...nos mira a todos. ‘Es la que nos guia, nos sostiene. ‘Ella conoce

todo lo que encontraremos en la vida; ella es quien nos cuida. Se

comunica con el Padre Eterno, hablan de nosotros y nos cuidan.

Estdn unidos con nuestro Supremo Jesucristo. Sonellos los que nos

dan todo lo que necesitamos en [a vida. ‘Es necesario que nosotros

hagamos lo bueno an: . ellos, porque si haces cosas indebidas solito

llegas enmanos de lamuerte.”(Casa de Estudios delos Pueblos

del Lago Atitlan, 1999: 20).
La idea de que la luna “nos mira”, “nos cuida”, que “conoce todo”, que “se
comunica”, que “habla”, que “sostiene” al ser humano es probablemente
ancestral y habria que profundizar y ampliar lainvestigaciéon para determinar
en qué otros lugares —aparte de los pueblos del lago- se tiene la misma
concepcién. Fsta puede sugerir la idea que a la luna se atribuye algtn tipo de
conciencia y se le concibe como si tuviera vida. Ademas se puede observar
la idea de cierta dependencia del ser humano respecto a este astro. Tal
dependencia, por otro lado, es explicable en el sentido que para la vida
agricola, la luna es tomada como uno de los puntos de referencia para la
interpretacion del tiempo.

En la cita anterior se conectan ideas ancestrales con ideas cristianas,
interpretadas a su manera. En efecto, dice que la luna “se comunica con el
Padre Eterno”, que la luna esta unida “con nuestro Supremo Jesucristo”.
También habla de la "necesidad” que el ser humano se ocupe de hacer
acciones moralmente correctas. Contextualmente debe interpretarse que la
razon reside en la idea de que la luna y Jesucristo vigilan las acciones
humanas, lo cual puede hacer pensar que la luna es vista, aqui, en una
dimensién cuasi-divina.

Por su parte, en el relato de don Andrés Chiyal Martin existe cierto
antropomorfismo en su concepcién delaluna. Asi, ésta puede morir odormir
y también hablar:

“Por eso cuando las personas se dan cuenta de que nuestra Abuela
Luna se quiere ir, entonces la despiertan para que no se vaya, por
eso es que las personas comienzan a tronar los botes u objetos que
truenan, no importando la hora de la noche....

Cuando nuestros hijos truenan los botes u otra cosa, por medio de -

ese ruido platican con nuestra Abuela para que no les pase nada.”
(Casa de Estudios delos Pueblos del Lago Atitlan, 1999:21)

194 : Coleccion IDIES



La espiritualidad en las
comunidades indigenas guatemaltecas actuales

2. ;EL sOL TIENE ESPIRITU?

Semejante a la concepcién de la luna se tiene respecto al sol, en los pueblos de
alrededor del lago de Atitldn. Da la impresién que en esta concepcidn, entre
la dimensi6n espiritual y la dimensién natural no existe una distincién
radical. Asi, las cosas pertenecientes alanaturaleza tienen una cierta conciencia
0 espiritu.

Para algunas personas de Santiago Atitldn, por ejemplo, el sol y la luna son
una especie de vigilantes que informan a Dios acerca del comportamiento de
los seres humanos. Incluso pueden dar a Dios informes divergentes. En el
libro La Abuela Luna y otras Historias del Cielo (1999), mencionado
anteriormente, aparece el relato de un nifio, Mario David Piy, de 12 afios, que
revela esta concepcién. Este nifio tuvo el cuidado de decir que fueron su
abuela y su madre quienes le ensefiaron estas creencias:

“Dice que la luna asi llega a decir a Dios: “Padre, tus hijos que Aas
dejado en la Tierra son muy desobedientes porque joiga lo que estdn
haciendo! Lasmujeres sefioritas siempre se hacen acompariar por un
hombre. Ademds le dice que todos los hombres son characoteles y
que entre ellos se matan’.

ELSol, cuando él llega a la par de la Luna, [e dice alPadre Dios que
lo que ella dice no es cierto, queella[la Luna] es unamentirosa: “Yo
1o Vengo a mentir, verngo a decir la verdad, mis hijitos nunca son
desobedientes ante mi, siempre obedecen mis hijitos’, asi dice el

Sol...

Por eso para mi es mds bueno el Sol que la Luna porque élno dice
que nosotros somos desobedientes sino que nos ayuda ante las
enfermedades y el castigo de Dios.” (Casa de Estudios de los
Pueblos del Lago Atitlan, 1999: 59-60).

La idea que el sol y la luna son capaces de informar a Dios sobre el
comportamiento humano permite ver una concepcién animista y
antropomérfica de la naturaleza. Las cosas, ademads de ser animadas, tienen
cualidades humanas, como el pensamiento, la capacidad de decision, de
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didlogo, de juicio. Hay que agregar que a la concepcién animista y
antropomorfica de las cosas de la naturaleza se afiade la idea que éstas son
sagradas.

- Sin embargo, debe considerarse la opinion del profesor José Sicay Pacay, de
la Direccién General de Educacion Bilingiie Intercultural (DIGEBI) de la
ciudad de Solol, quien dice que algunos relatos populares fueron creados
porlas generaciones delos antepasados comorecursos para afirmacién delos
valores de la comunidad, es decir, tienen fines pedagdgicos.

Desde esta nueva 6ptica el relato anterior, por ejemplo, podria interpretarse
como recurso para la afirmacion de la obediencia a los padres, a las normas
de la comunidad, al respeto. En fin, para la afirmacién de la moralidad en
vista de que los astros vigilan las acciones de los seres humanos.

3. EL NAWAL DEL VIENTO

En el mismo libro La Abuela Luna y otras Historias del Cielo (1999), se
encuentran relatos relacionados con la concepcién del viento. Don Antonio
Chacom, de Santa Clara la Laguna, por ejemplo, dice que el viento tiene su
nawal y que este nawal es San Lorenzo:

“Segiin dicen nuestros abuelos, el Nawal, del Sagrado Viento es San
Lorenzo, es por eso que dicen ellos que, cuando realizamos nuestra
siembra del sagrado grano delaiz, es necesario hablarle al Nawal
del Sagrado Viento, pero primero debemos hablarle al Ajaw-Dios,

luego hablarle al Nawal del Viento para que a nuestra siembra no
le pase nada, para que el Viento no [a baje.” (Casa de Estudios

de los Pueblos del Lago Atitldn, 1999: 44-45).

En este caso el espiritu del viento esta personalizado en San Lorenzo, lo que
evidenciael sincretismoentreideas ancestraleseideas occidentales. ;Por qué
San Lorenzo? Para aproximarse al motivo habria que investigar en las
ensefianzas que los sacerdotes catolicos trasmitieron, quizé en los primeros
anos de evangelizacion de las poblaciones indigenas del territorio que hoy
ocupa el altiplano guatemalteco.
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Aunque la concepcién de que el viento tiene un nawal es aceptada en algunos
sectores de la poblacién indigena, especialmente en la generacién de las
personas que tienen méds de cincuenta afios, la identificacion de este nawal con
San Lorenzo es menos extendida. En una ceremonia religiosa realizada en
una montafia de San Jorge la Laguna, por veinticinco sacerdotes mayas, a la
que asistieron los investigadores de campo de este estudio, uno de los “guias
espirituales” invoc6 a San Lorenzo, es decir, al nawal del viento. Dias después
los investigadores preguntaron a dos jévenes sacerdotes mayas, que también
oficiaron en la misma ceremonia, quién era San Lorenzo y cudl era la razén
de habérsele invocado, respondieron que no sabian, a pesar que uno de ellos
es un lider entre los guias espirituales.

En la cita anterior, el Ajaw-Dios es el Ser Supremo quien tiene potestad sobre
todalanaturaleza yla historiahumana. Entanto que el nawal, en este caso San
Lorenzo, es el “espiritu” que actiia sobre un fenémeno especifico, el viento.
Sin embargo, también tiene injerencia en la vida humana:

“Tambien nos aconsejaron nuestros abuelos que no maltratemos o
no nos burlemos del Sagrado Viento, porque si se enoja puede hacer
lo que quiera de 10s0st0S....

Es por eso que cuando viene el viento fuerte no decimos nada. E[
Sagrado Viento no hace su justicia sin razon sino que es un
mandadero del Ajarw-Dios; es por eso que él no hace su justicia sin
razon, sino conforme lo que mira, lo que observa de nosotros y de
nuestros hogares.” (Casa de Estudios de los Pueblos del Lago

Atitlan, 1999: 46-47).

El nawal es entendido aqui como el “espiritu” de un fenémeno. Pero valgala
observacién que en Santiago Atitldn se llama nawnles también a quienes los
pobladores consideran sus profetas. Fstos, naturalmente, noson considerados
como miembros de la dimension divina, pero si personajes importantes que
colaboran en relacionar al ser humano con aquella dimension:

“Hubo unavez dos hombres deesos que llamannawales[profetas].
Estos hombres se fueron a lamontafia...” (Casa de Estudios de

los Pueblos del Lago Atitlan, 1999:54).

Los investigadores de campo de este estudio con frecuencia oyeron el
calificativo de nawales cuando la gente de Santiago Atitlan se referia a
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personajes importantes de su historia —o de su mitologia- como Francisco
Sojwel y otros que participaron en la creacién del Rilaj Maam, Maximén. E}
sentido del término nawal —-nahual-, por lo tanto, no es univoco.

4. Ev “DuUeNO” (EL ESPIRITU) DE LA TIERRA Y EL
“DUENO” DE LAS NUBES

Como se indico antes, las cosas y fendmenos de la naturaleza tienen, en la
concepcién indigena ancestral, espiritu. En el caso del sol y de la luna se
afirmoé que era una concepcién animista y antropomorfica. Peroen el caso del
viento, delas montarias, delasnubes, nose trata exactamente de un animismo,
pues no es el viento —o la montafia o las nubes- el que estd animado: tiene un
“espiritu” que se distingue del fenémeno. El espiritu del viento, segtin don
Antonio Chacom de Santa Clara la Laguna, es San Lorenzo quien, desde
luego, es distinto del viento. En el animismo es el fenémeno el que tiene vida.
Aqui es distinto el espiritu, del fenémeno. |

Segun el relato de cinco personas de Santiago Atitlan, la “tierra” —quiza
refiriéndose a un paraje determinado de la geografia del lugar-, las nubes y
la lluvia tienen “duefios”. Aqui, esta palabra es usada en direccidn al altimo
sentido indicado: que el “Duefio” es distinto de la cosa o del fenémeno.

“Entonces los nawales [los profetas] ya volvieron la vista hacia
ese lugar a causa de aquella voz que escucharon, porque (1 voz que
ellos escucharon no era una voz de cuglquier persona, sino que era
(a voz del Duefio de [a Tierra...

Si la serpiente saliera de adentro de o cueva, el Rayo que golpea y
el Verde Rayo (el Verde Tirador) la matarian, éstos son los Duerios
de las nubes, delaguacero y de [a [luvia.” (Casa de Estudios de
los Pueblos del Lago Atitlan, 1999: 55).

El término nawales en esta cita se refiere a aquellos personajes que los
pobladores de Santiago Atitlan han considerado como sus benefactores, sus
lideres espirituales, los que marcaron de alguna manera el camino de su
religiosidad, tal como se explicé anteriormente.
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En contraposicion a la idea que las montanas, los rios, los bosques tienen
“duefio” distinto, desde luego, de un Ser Supremo, don José Marroquin,
quien es evangglico, vecino del cantén Chijtinimit de Chichicastenango, dice
que Dios es el duefio de todas las cosas y que El es el guardian de todo:

“Dios es el que da vida, es quien nos da los bosques, el agua, las
nubes, la lluvia, los drboles... elguardidn de los bosques, rios, lagos,
somos nosotros mismos. Hay que cuidar toda la naturaleza, [a
familiay los animales. Elespirities Dios mismo... Elesel primero,
el Guardidn de todo esDios, porque Eles el duerio de [as cosas. Para
entrar a un Eosgue se ]Jiz{e permiso a Dios. Se pitfe a ‘Dios que no
pase nada. Cuando se abren zanjas para poner tuberia se pide
permiso a Dios.”

A pesar que el contenido del pensamiento es distinto, la actitud permanece.
Yano es lamontafia o el rio o elbosque o el lago quienes tienen un “espiritu”,
“duefio” o “guardidn” propio, de acuerdo a las ideas ancestrales; es Dios el
duefio de todo y, como por delegacién “-el guardian de los bosques...somos
nosotros mismos-", los seres humanos. Comose ve, el contenido es otro, pero
el respeto a la naturaleza persiste; se debe pedir permiso a Dios antes de
iniciar un trabajo que se relacione con alguna parte de la misma.

5. “LA DUENA DEL MAiz”

Maria Simaj Chiyal, de 75 afios, oriunda de Santa Cruz la Laguna, relata en
el libro Nuestro maiz del Lago de Atitldn, también publicado porla Casa de
Estudios de los Pueblos del Lago Atitlan, que sus bisabuelos encontraron en
la montafia a la Duefia del maiz. Enunanota de pie de padgina dellibrose dice
que “se trata de una pequefa figura de piedra prehispanica de
aproximadamente 25 centimetros” (Casa de Estudios de los Pueblos del Lago
Atitlan, 1998 b: 45). Al final del relato Maria Simaj dice que esta “sefiora”,
como ella llama a la figurilla, estd en su casa, pues la tiene por herencia.

Susbisabuelos, dice, encontraron aesta figurilla porquela oyeron llorar como

si fuese una nena. La llevaron a casa porque no dudaron que habian
encontrado a la “Duefia del maiz”.
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Desde entonces, la familia le presenta ofrendas por medio de candelas, con
el propdsito que la cosecha abunde.

“Se dice que la sertora es [a Dueria delmaiz, entonces es por eso que
ella permanecia junto a la cosecha y que a ella también le daban de
comer...

Cuando mis padres reunian sus mazorcas, encendiamos candelas
anteella, y le ddbamos de comer. Rinden lasmazorcas cuando hacés
esto, pero sino lo hacés, rdpidamente se terminan [as mazorcas y no
rinden.” (Casa de Estudios de los Pueblos del Lago Atitldn,
1998 b: 45).

En los dos ultimos casos anteriores, el “espiritu” del viento, de la tierra y de
Yas nubes se distingue del fendmeno, es decir hay dos elementos. Pero en este
caso—el dela “Duefa” del maiz- el asunto se complica porque el relato puede
interpretarse, al menos, de dos maneras. En una primera interpretacién, en
lugar de dos se distinguen tres elementos: el maiz, la figurilla, y el “espiritu”.
En una segunda interpretacién hay dos elementos: el maiz y la figurilla que
tiene vida, pues llora “como una nena”, “huye” —segtin el relato- cuando no
la tratan bien, y “come” las ofrendas que le dan.

Sea como fuere, el hecho es que aqui ya aparece un icono.

Ademds, es interesante notar que a las ofrendas en este relato se les conozca
como “darle de comer” a la “sefiora”, es decir a la figurilla, porque la misma
expresion utilizaban los pueblos prehispanicos cuando hablaban de presentar
sus ofrendas a sus dioses.
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En el libro Pueblos y Santos del Lago Atitlan, publicado por la Casa de
Estudios del Lago Atitlan, hay varios relatos en los que pueden descubrirse
lasideas que tienen algunos sectores de la poblacién indigena respecto de sus
iconos actuales. Algunas de estas ideas, aparentemente, son prolongaciones
de ideas prehispanicas, como considerar, por ejemplo, que un icono cobra
vida. Pero, en el mundo occidental hay ideas parecidas. También la idea de
que el icono protege a un grupo humano, contra otro, con frecuencia
corresponde al pensamiento indigena prehispanico y a otras culturas no
indigenas, pasadas y presentes.

Desde luego, cuando se trata de comprender estas ideas en el pensamiento
indigena actual deben matizarse bajo la premisa de que esta poblacién es
heterogénea en su cosmovision.

1. SANTA CATARINA

En concordancia con lo dicho, asi como no puede generalizarse a toda la
poblacién indigena actual la concepcién de que los fenémenos naturales
tienen “espiritu”, tampoco puede hacerse respecto de que los iconos cobran
vida. Sin embargo don Francisco Nimacachi, de Santa Catarina Palop9, tiene
esta creencia; y con mucha probabilidad hay otros que la comparten.

En efecto, el sefior Nimacachi cuenta que “unos doscientos afios” atras hubo
un gran aguacero en el poblado que hoy es Santa Catarina Palopé, el cual
arrastrd hacia el lago casas y animales. Dias después cuando las personas
fueron a recoger sus cosas al lago, una de ellas encontré una virgen flotando,
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que fue llevada al pueblo “para adorarla”, pero a los pocos dias desaparecié
y volvié al lago:

“ntonces todos se dieron cuenta de que esa virgen tenia unespirity
viviente y la recogieron de nuevo y le hicieron muchos ritos.

Los principales del pueblo se reunierony decidieron que lo mejor era
que la Pusiemn en el templo y quedara como patrona del pueblo.

Entonces le pusieron el nombre de Santa Cataling de Alejandria.
Es del lago de donde viene [a patrona delpueblo. No [a trajeron de
otro lado ni [a compraron sino que fue encontrada en el lago.

Los sacristanes que cuidan [a iglesin a veces encuentran arena en
los pies de [a virgen v ésa es una serial de que ella sale a cualquier
hora para irse al lago y cuando vuelve, de los pies mojados, le caen
sus granitos de arena sobre el altar.” (Casa de Estudios de los
Pueblos del Lago Atitlan, 1998 a: 22).

La idea que sobresale en este relato es la siguiente: el icono tiene espiritu o es
un “espiritu viviente”. Por ello, es manifestacién dela dimensién sobrenatural.
Sobre esta base los principales del pueblo decidieron su adopcién como
patrona.

Esta creencia —en el pensamiento de Francisco Nimacachi- se fundamenta no
solamente en el evento del regreso inicial del icono al lago, sino también en
la manifestacién persistente de sudimension sobrenatural, pues lossacristanes
con frecuencia se han dado cuenta —dice- que Santa Catalina tiene los pies
mojados y de ellos caen “granitos de arena sobre el altar”, lo que seria prueba

de sus constantes caminatas; por lo mismo, prueba de que es “espiritu
viviente”. |

En el pensamiento prehispénico esta misma idea puede verse, por ejemplo,
cuando el Popol Vuh relata que Tohil, Hacavitz y Avilix no eran simplemente
piedra y por lo mismo, su naturaleza no se agotaba en lo material:

“Pero en realidad, no eran de piedra, sino que se presentaba cada
uno bajo [a figura de un muchacho.” (Recinos, 1997: 128).
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“Tohil, Avilix y Hacavitz tenian [a apariencia de tres muchachos
y caminaban por virtud mdgica de la piedra. Habia un rio donde
se bafiaban a la orilla del agua y alli inicamente se aparecian. Se
llamaba por esto ‘En el Bario de Tohil, y éste era el nombre del rio.”
(Recinos, 1997: 129"

Pero la idea que se tiene de Santa Catalina, en Palop6, no necesariamente se
origina en el pensamiento prehispanico. Alaculturaoccidentalnole hansido
ajenas estas ideas, por lo que su génesis también podria estar ahi. Si tuviera
origen prehispanico, enel relatode Francisco Nimacachi habria un sincretismo,
pues atribuiria “espiritu viviente” a un icono de la cultura occidental, al de
Santa Catalina. |

Otra evidencia del sincretismo en la misma poblacion puede verse enelhecho
quelos 4j q'ijaw - sacerdotes mayas o guias espirituales - que son propios de
laculturaancestralinvocana Santa “Catarina” [Santa Catalina de Alejandria]
que corresponde a la cultura occidental. En la época prehispanica los
sacerdotes-reyes k'iche’, invocaban a Tohil. Hoy, como puede verse, han
incluido a otros iconos en su pantedn.

Don Vitalino Lépez Ciimez, anciano de Santa Catarina Palopd, dice que los
aj q'ijaw llegan a pedirleriquezas a la patrona del lugar; perolasha concedido
a los de Nahuald, a los de Chichicastenango y a los de Solol4, no asi a los
habitantes de Santa Catarina, pues “no desea que sus hijos sean castigados al
morir.” (Casa de Estudios de los Pueblos del Lago Atitldn, 1998 a: 30). La
razon de no proveerles riquezas reside, de acuerdo con esta concepcion, en
el amor de la patrona a los habitantes del pueblo, por lo que ellos son pobres.
La pobreza, aqui, es vista como un designio que viene de la dimensién
sobrenatural.

Esto ultimo es congruente con lo que relaté otro anciano del lugar, don
Magdaleno Lopez Matzar, quien dijo que cierto hombre “entr6” a la montafia
a traer una caja de dinero, pero cuando venia en camino hacia el pueblo se le
apareci6 una mujer que le pedia ayuda porque estaba en peligro. El hombre
dejo la caja de dinero para auxiliarla, pero inmediatamente la mujer
desaparecid; al buscar la caja de dinero, también habia desaparecido.
Comprendi6 entonces que era Santa Catarina quien no queria que tuviera
riqueza, para protegetlo:
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“Asi fue como el hombre pudo comprender que era la virgen la que
se le habia aparecido en el camino y por eso no se le dio la riqueza
anfelada y en verdad dicen que asi sucediv.” (Casa de Estudios
de los Pueblos del Lago Atitlan, 1998 a: 34).

Esinteresante observarla tiltima frase: “...y en verdad dicen que asi sucedis.”
Tomando en cuenta la generacion a que pertenece la persona que relato esta
“historia”, es comprensible su apego a las creencias tradicionales.
Probablemente las generaciones de menor edad de dicha poblacién no sean
tan apegadas a tales creencias.

Vale la observacion de que la palabra “virgen”, de la traduccién al espafiol,
en el idioma original de los relatos anteriores es gate’, que significa: nuestra
madre, concepto que privilegia la proteccién, el cuidado para los hijos. En
'otras palabras, al menos una parte de la poblacién se ve frente a la patrona en
una relacién de madre a hijo.

2. SAN PaBLO

La idea que el patrono de un pueblo es su protector, es occidental. Pero las
poblaciones indigenas prehispénicas tuvieron ideas parecidas respecto a la
divinidad. Tohil era el protector de uno de los grupos k'iche’. Y peleaba—enla
cosmovisién suya de entonces- la causa de su grupo contra la de otros. De
manera que los pueblos indigenas pudieron absorber facilmente la concepcién
occidental.

Otra idea que los pueblos prehispanicos tenfan era que en el icono residia el
poder. Casualmente enalgunos sectores populares dela mentalidad occidental
ha existido y existe la misma idea. No es extrafio que ésta sobreviva en
algunos sectores de la poblacion indigena de hoy.

En el libro Pueblos y Santos del Lago de Atitlan, ya mencionado, hay un
relato de don Sebastian Ujpan Ixcaya (Casa de Estudios de los Pueblos del
Lago Atitlan, 1998 a:132-137) que hace alusién a unsupuesto conflicto remoto
entre los habitantes de San Pablo Tabasco (México) y los de San Pablo la
Laguna. Los primeros robaron a los del segundo poblado el icono de San
Pablo, al cual atribuian gran poder:
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“...nuestro patron es muy fuerte, porque es legitimamente de aqui,
ensefid a tirar con honda a [a gente de aqui.” (Casa de Estudios
de los Pueblos del Lago Atitlan, 1998 a: 133).

Aunque el icono corresponde al mismo patrono—5an Pablo-los habitantes de
San Pablo la Laguna dicen que el suyo es “muy fuerte”. Esta seria, en su
concepcion, probablemente la razén del robo de parte de otro pueblo.

Esta concepcidn recuerda la que tenian los k'iche’ respecto a Tohil en el Popol
Vuh. Elicono Tohil era —dice- mas poderoso'que Hacavitz y Avilix, aunque
éstos eran iconos que muy probablemente representaran a la misma deidad
que representaba aquel otro.

En el mismo relato de don Sebastian se evidencian elementos sincréticos de
la cosmovisién de algunos sectores de la poblacién indigena:

“Si o se Aubieran levado nuestro santo, habria mucha gente aqui
y tendriamos dinero y buenos zajorines.

Zajorines aqui si hay, pero ya no son como los de antes. Antes,
cuando todavia estaba nuestro santo, st habia buenos zajorines de
esos que son zajorines porque todo lo hacen bien y pueden (lamar
culebras ante uno. Si quiere hasta pueden traer un dngel ante uno.

Esos hombres eran int{'genas y usaban perape’ 1, como eran buenos
zajorines, las oraciones que hacian las tenian guardadas en [a
memoria.

Digo esto porque si tuviéramos nuestro santo, el pueblo no sé como
estaria ahora, tal vez tendria gente rica y zajorines.” (Casa de
Estudios de los Pueblos del Lago Atitlan, 1998 a: 136).

Elsincretismo aparece aqui, primero, en lasustitucién de deidades ancestrales
por unsanto dela cristiandad, pues es a éste a quien hoy invocan los zajorines,
segln el relato; segundo, en la idea de que este santo seria la razén de la
existencia de mas y mejores zajorines, que corresponden a la religién

3 En el libro Pueblos y santos del lago de Atitlan hay una anotacion, la cual dice que
“perape” es un "pafio que se pone encima del pantaldn y llega hasta las rodillas.” (Casa
de Estudios de los Pueblos de Lago Atitlan, 1998%: 137).
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ancestral. Este santo de la cristiandad seria, en esta concepcion, el que daba
el poder magico a los zajorines, incluso de “llamar culebras ante uno” y “s;
quieren hasta pueden traer un dngel ante uno.”

Al margen de las ideas que se han expuesto, es interesante observar que en
el relato de don Sebastidn hay similitud con una parte del Memorial de Solol3
en la que se relata la guerra sostenida entre los kagchikel, los k'iche’ y otros
grupos contra los nonoualcas antes del asentamiento de los primeros en e]
altiplano del territorio que hoy ocupa Guatemala. Ahise dice de los nonoualcas
que:

“Unos caminaban por el cielo, otros andaban en la tierra, unos
bajaban, otros subian, todos contra nosotros, demostrando su arte
mdgica y sus transformaciones.” (Recinos, 1980: 62).

Don Sebastian dice que en el conflicto entre los habitantes de San Pablo
Tabascoylos deSan PabloLalLaguna, algunos deaquéllos venian caminando,
otros venian por las nubes:

“No haymds, pensaron los de alld de‘Tabascoy sevinieron para acd.
%Y se vinieron pues, hubo quienes se vinieron por debajo de [a tierra,
otros por encima caminando y otros por las nubes...

Los de aqui [de San Pablo [a Laguna] dejaron pasar un tiempo,
reflexionaron y decidieron hacer lo mismo que ellos: algunos se
metieron bajo tierra y otros entre las nubes y unos se fueron
caminando...” (Casa de Estudios de los Pueblos del Lago
Atitldn, 1998 a: 134).

¢Se refieren los dos relatos a un mismo hecho histérico lejano con personajes
y lugares cambiados?

3. SAN PeDro

Otro tipo de sincretismo es la atribucion de naturaleza de deidad al patrono
deunpueblo-queesunsantodelacristiandad-, como ocurreenla concepcién
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de algunas personas de San Pedro la Laguna. En un comentario que hacen
Santiago Cortez, Pedro Rocché, Agapito Cortez, Sandra Puacy Rosa Quiacain,
registrado en el libro Pueblos y Santos del Lago de Atitlan, dicen que:

“E( desarrollo que ha alcanzado [a gente de San Pedro no es por
casualidad; suDios, suSanto es quien les in ayudado” (Casa de
Estudios de los Pueblos del Lago Atitldn, 1998 a: 155).

Es conveniente sefialar que cuando dicen “su Dios, su Santo” no se refieren
a dos personas distinta sino a la misma entidad, al patrono del lugar. Sin
embargo, también conviene indicar que la expresion “su Dios” en espanol, le
pertenece unicamente a la traduccién del libro. Al examinar la expresion
correspondienteen el original en tz utujil, idioma en que se hizo el comentario,
Ja traduccién debe ser un tanto diferente. En efecto, el original dice: kidiosil,
kisanto’il, palabras que pueden traducirse como “su dios”, “su santo” al
referirse a San Pedro. La diferencia entre “su Dios” y “su dios” no es ociosa
enlamentalidad occidental, ni enlamentalidad de las poblaciones indigenas
actuales. Dios, con maytscula, cominmente se entiende como equivalente a
Ser Supremo. Con mintscula, se entiende unadeidad, peronoel Ser Supremo.

Precisamente el mismo grupo de personas hace la distincién:

“Elproblemaes queel. apdstc;[ﬁ’ec{ro pecd delante deDivs...”(Casa
de Estudios de los Pueblos del Lago Atitlan, 1998 a: 155).

Es claro que en esta frase, la palabra “Dios” se entiende como Ser Supremo,
porinfluencia de la cultura occidental. Pero también es claro que las personas
mencionadas han llamado kidiosil al ap6stol Pedro, lo cual implica atribucién

de deidad.

¢Laatribucién de deidad alos santos dela cristiandad es exclusiva de algunos
sectores indigenas? Aunque la teologia cristiana (catolica y protestante) no
les atribuye tal deidad, aparentemente, existen sectores no indigenas cuya
concepcion es semejante,

Enuntema distinto, es interesante observar que a los habitantes de San Pedro
la Laguna se atribuye conducta similar a la del patrono del pueblo. Asi, en
vista de que el apdstol Pedro mintié (negé conocer a Jests), los originarios de
San Pedro, dicen, también mienten:
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“El problema es que el apdstol Pedro peco delante de Dios cuando
mintio tres veces unos dias antes de la muerte de Jesucristo. Poreso
los que son originarios de San Pedro mienten mucho. Hablan mis
de [a cuenta, pero no son culpables por esta actitud porque lo que
pasa es que [a han heredado de su Dios, de su Santo.” (Casa de
Estudios de los Pueblos del Lago Atitlan, 1998 a: 155).

Las ideas anteriores se vinculan mds con el apéstol Pedro que con el icono
respectivo. La siguiente se enlaza al icono:

“A [aimagen de SanPedro no convienemolestarla porrazon a@una

porque fay alguien que la cuida, que la guarda.

Una vez un anciano fue complice de unas personas muy malas que
intentaron robar las imdgenes en [a iglesia,

Este pobre anciano se acercé a San Pedro y le co@o’ una faja en el
cuello para bajarlo, pero al ser sorprendido ya no se lo pudo llevar.

Al poco tiempo el pobre anciano cayd en un barranco, alli mismo
murio y lo tuvieron que ir a recoger.

Por eso no es correcto molestar a San Pedro; tampoco es correcto
hablar mal de é[ porque entonces el castigo recae sobre uno mismo.
El santo no molesta. Estd donde estd y nada mds.” (Casa de
Estudios de los Pueblos de] Lago Atitlan, 1998 a: 157).

;Quien es ese “alguien que la cuida, que la guarda”? Aparentemente no se
trata del sacristan. El texto hace pensar que ese “alguien” se trata de una
entidad sobrenatural, distinta al icono. Aqui, no es el icono que cobra vidao
que tiene “espiritu”, como en otros casos. Es “alguien” que ve, oyey tienela
capacidad de castigar a las personas que le hacen o intentan hacer dafio al
icono, como dice el relato anterior.
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4. SaNTO TomAs “CHIQuUITO”

El 10 de junio de 2000 fue robada en Chichicastenago la imagen de Santo
Tomas “Chiquito”, de la sede de la cofradia de Santo Tomas, patrono del
lugar. Algunas personas de la poblacién creen que el cofrade que tenia bajo
sucustodiaalaimagentuvoresponsabilidad enelasuntodebidoadificultades
economicas.

La poblacién, por esta pérdida —dijeron- “estd dolida”, especialmente los que
practican “la costumbre”; sin embargo, algunos del sector evangélico ven en
tal hecho “un plan de Dios”.

¢Quién es Santo Tomas “Chiquito”? Segin dofia Clara Ren de Cojti y
Petronila Morales -quien es la representante legal de Fundacion para el
Desarrollo Educativo, Social y Econémico (FUNDADESE) - la imagen a la
que llaman Santo Tomés Chiquito en realidad representa a Jestis Resucitado.
Pero le llaman asi porque esta pequefia imagen corrientemente va colocada
enlamano delaimagen de Santo Tomas, a quienllamanel “grande”, patrono
de Chichicastenango.

La imagen de Santo Tomas “Chiquito” es apreciada por la mayoria de la
poblacién chichicasteca porque se trata de una imagen que es llevada a todos
los cantones*, especialmente al inicio de la época de la siembra para la
bendicién de semillas y asi tener una cosecha fructifera.

Segun dofia Clara de Cojti, la poblacién cree que Santo Tomas “Chiquito” ~
es decir Jests Resucitado- debe ser llevado a pie a los cantones, porque:

“No legusta ir en carro, pues en algunas ocasiones se probo llevarlo
or ese medio y el vehiculo no funciond, se descompuso, porque la

P Y ;

imagen quiere ir solo a pie.”

;Como interpretar esta creencia? ;La poblacién atribuye gustos y voluntad a
la imagen, al icono? ;O es Jests Resucitado —el representado en el icono-
quien actta a través de la imagen? Es mas probable que la poblacién tienda
a pensar de la primera forma, en concordancia con el pensamientg respecto

4 Un cantén es una poblacidn rural equivalente al término "aldea”, que se usa en otros
pueblos de Guatemala.
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a otros iconos en otras poblaciones y en concordancia con las ideas animistas
y antropomorficas que existen en varios lados.

Santo Tomas “Chiquito” tiene, como es obvio, un valor religioso para la
poblacidn, pero tiene ademas, como lo sefiala Tomdas Morales -Secretario de
la Casa de la Cultura de Chichicastenango-, importancia desde el punto de
vista econémico por el turismo que genera la préctica de “la costumbre”. De
manera que por la pérdida de la imagen, la poblacién se siente doblemente
afectada.

Por lo mismo, son explicables las multiples ceremonias religiosas - catélicas
y mayas - que se han realizado como rogativas para el aparecimiento de la
imagen. Las ceremonias mayas, dice dofia Clara de Cojti, se han hecho de dia
y de noche con mucha frecuencia.

El 9 de Agosto de 2000, los investigadores de campo observaron que en el
atrio de la iglesia de la poblacién se realizd, primero, una misa catdlica
oficiada por uno de los parrocos; inmediatamente después, se realizé en el
mismo lugar una ceremonia maya dirigida por aproximadamente diez
sacerdotes mayas (“guias espirituales”) en la que particip6 la misma gente,
entre quienes se contaba gran cantidad de cofrades, con igual o mayor
reverencia que la manifestada en la misa. Las rogativas por el aparecimiento
de la imagen fueron dirigidas al Ajaw.

Tomads Morales dice al respecto, que no deben hacerse ceremonias publicas;
éstas deben ser privadas, entre personas de verdadera fe. Las ceremonias de
las pedidas por ejemplo, dice, se hacen de madrugada (la pareja con su
chinimital) para que sean privadas. Porello es quelos matrimonios resultantes
han sido duraderos, afirma.

A pesar de las ceremonias, dicen algunos pobladores de Chichicastenango, la
imagen no ha aparecido. Esta circunstancia ha conducido ala duda a algunos.
Tradicionalmente se ha creido que los 4j 4'jaw “adivinan dénde estan las
cosas, pero no han podido determinar dénde estd la imagen, por lo que han
perdido credibilidad.” Los mismos 4j q'ijaw, dicen algunos, dudan de sus
ceremonias, tienen dudas de si mismos:

“...a saber si voy a poder, pero voy a probar.”

Por lo mismo, han ido a consultar con aj g'ijaw de otros lados, a San Pedro
Jocopilas, por ejemplo, dicen.
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También sefialan que una de las razones por las que no ha aparecido la
imagen es que las cofradias en Chichicastenango son lugares donde se vende
licor y se emborracha la gente, incluyendo los cofrades, “en el lugar donde
estd el santo”:

“Se cree que el santo no quiere regresar a un lugar ast, de perdicion,
por lo que no quiere regresar; se encuentra en un lugar mejor, pues
es la imagen de Jesiis.”

De nuevo aparece aqui cierto antropomorfismo al atribuir voluntad a la
imagen.

Dicenalgunos pobladores dellugarquela pérdida deSanto Tomés “Chiquito”
ha provocado divisién enla poblacién, pues algunos aj gijaw responsabilizan
del hecho a los cofrades que tenian la imagen. Este sefialamiento de los aj
q'ijaw revela la valoracién que hacen de “Santo Tomés Chiquito”, es decir, de
Jestis Resucitado; revela, por lo mismo, su sincretismo.

Sitio ceremonial Pascual Abaj Chichicastenango (Cerro Turkaj).

Algunos meses después de la pérdida de laimagen habian cofrades presosen
Santa Cruz del Quiché. Este encarcelamiento, dicen, influira en el futuro:

“.enqueln poﬁ[acio’n yanoquerrd fa’ci[mente prestar servicio como

cofra:{as. “
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5. LA “GALLINA” DE EL CALVARIO, DE CHICHICASTENANGO

Enlaiglesiade “El Calvario” de Chichicastenango se encuentra unescaparate
en el cual hay una gallina de barro, considerada como el espiritu de todas las
gallinas que existen en el mundo. Los pobladores le llevan ofrendas - por
ejemplo una canasta de huevos que colocan frente al escaparate- con el
propésito de que abunden sus gallinas y éstas sean generosas en poner
huevos.

Un sacerdote cat6lico del lugar dijo que en la cuaresma los aj gtijaw llevan la
gallina a la iglesia parroquial en donde le hacen peticiones, aunque se indicé
que también éstas se hacian al Ajaw.

En cierta ocasién, dijeron algunos pobladores, se perdié dicha gallina, lo cual
causé problemas, pero fue recuperada.

Impresiona que una y otra vez aparezca entre los seres humanos la necesidad
de hacer iconos. Pero, en este caso, impresiona también que previo al icono,
laidea de gallina -la que se forma, como todos los conceptos, por un proceso
natural de la mente humana- fue transformada en espiritu, en la concepcién
indigena del lugar.

6. Ri1 Laj Maam (kL GRAN ABUELO)

Maximdn, como se le conoce comimente en casi todo el pais, en Santiago
Atitlan es méas conocido como Ri Laj Maam. Las opiniones respecto a él son
divergentes: por unlado, la mayoria de ajq'ijaw oaj cunaa (sacerdotes mayas),
muchos cofrades y alguna gente de la costumbre, son devotos suyos; en el
lado opuesto sobresalen los cat6licos carismaticos y los protestantes, quienes
consideran que en Maximdn actiia “el mal”.

Larazén del nombre Maximdn se relaciona con que su “cuerpo” fue formado
de “puro trapo”, segtin dicen don Felipe Vasquez Sosof y don Juan Reanda
Chojpen, de Santiago Atitlan:
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“Esos trapos son sagracfos. Como corazon le pusieron un musieco
de piecfra verde envuelto en trapos sagrados. También ese mufieco
era .sazqrar[o para [os grana’es nahuales® de ese tiempo.

En los codos le pusieron argollas para que se les facilitara la
amarrada, es por eso que le pusieron ese nombre: Ma xmoon que

quiere decir: E[Amarrado, es decir, ma (varon)y xmoon (amarrado).”
(Casa de Estudios de los Pueblos del Lago Atitlan, 1998 a:
100).

En Santiago Atitlan se cuenta que un grupo de nahuales (“profetas”), con el
proposito de eliminar a los hechiceros y a los characoteles, porque a causa de
ellos moria mucha gente de la poblacion, decidi6 formar “un gran abuelo del
pueblo”, es decir, un icono que los librara de aquéllos. A esta decision
llegaron después de celebrar varias ceremonias para “pedir fuerza y proteccion
para sus trabajos” (Casa de Estudios de los Pueblos del Lago Atitldn, 1998 a:
98).

Luego, dicen, fueron alas montafias abuscar un “palo” para hacerla méscara.
El “palo” de guachipilin se negd porque ese “trabajo” no le correspondia. La
misma respuesta dio el “palo” llamado ch’oob. El que acept6 ser parte del
proyecto fue el “palo” de tz'ajte’l (tz'ite enk'iche’y kaqchikel), o sea el palo de
pito®.

Mientras unos hacian la mascara, otros, “que tenian gran sabiduria” rezaban
continuamente para que el trabajo saliera bien, segtin relatan los pobladores
de Santiago Atitlan:

“Cuando terminaron todo el trabajo, todos los nafiuales sereunieron
y pensaron soltar al viejo para que iniciara su trabajo.

Asi pues cuando lo soltaron, primero le dieron consejos para que ¢l
pudiera trabajar bien,

5 Recuérdese que en Santiago Atitlan se llama nahuales a algunos hombres y mujeres que
consideran sobresalientes y benefactores. También les llaman profetas, como se indicé
anteriormente; entre elios sobresale Francisco Sojuel.

5 En la mentalidad ancestral indigena ;qué idea se tiene del palo de pito, que con él se
ensaya la formacion del ser humano en el Popol Vuh, con él, posteriormente, se forma
Maximdn, y sus semillas son materiales basicos para el trabajo de muchos aj g’ijaw?
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Le dijeron todo lo que él tenia que hacer con lagente delpueblo. En
realidad, el nico trabajo que tenia que hacer era acabar con la
hechiceria y con los characoteles” (Casa de Estudios de los
Pueblos del Lago Atitlan, 1998 a: 100).

Enefecto, segtin don Felipe Vasquez Sosof y don Juan Reanda Chojpén, Ri Laj
Maam (Maximon) terminé con los hechiceros y con los characoteles, pero
también hizo cosas malas, pues se aparecia a las muchachas del pueblo, en
forma de un muchacho “guapo”, y a los muchachos, en forma de una bella
joven, para luego convertirse en un viejo. Incluso molestaba a las esposas de
los nahuales (profetas). Unos y otros se asustaban y morian de vomitos y
diarrea. A los habitantes de Santiago Atitlan no les parecié bien lo que hacia
RiLaj Maam. Entonces los principales sereunieron para decidir qué era lo mas
conveniente:

“...todos los nahuales se pusieron de acuerdo para que solamente se
diera vuelta su cabeza[la de Maximdn] hacia atrds, para que no
hiciera cosas malas a [a gente del pueblo. ‘El trabajo de él cuando
fue formado fue deno hacer cosasmalas. Entonces le t{teron vue[ta
[a cabeza hacia atrds y dejo de hacer cosas malas...

Entonces toda la gente se dio cuenta de que ya no se morian los
muchachos y las muchachas del pueblo y ya no hacia cosas malas a
los nahuales del pueblo. '

Asi pues, asi le icieron al Ri Laj Maam: le quitaron mucha fuerza
para que ya no pudiera hacer cosas malas. Sino le Aubieran fecho
eso, estarig haciendo cosas malas todavia hoy en dia en Santiago
Atitldn.

ELRi Laj Maam, ahora solamente hace cosas buenas a [a gente del
pueblo. Yano puedeandar por las calles porque asi o quisieron los

grandes nahuales.” (Casa de Estudios de los Pueblos del
Lago Atitlan, 1998a: 101-102).

En el Popol Vuh los dioses se esforzaron en crear al ser humano y, cuando
tuvieron éxito, el ser creado sobrepasd las expectativas de aquéllos en forma
tal que hubo necesidad de limitar sus potencialidades echdndoles un vahoen
los ojos. Respecto a Maximdn - quien al principio, segun el relato de Vasquez
Sosof y Reanda Chojpén hizo cosas malas, extralimitdndose de los fines para
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los cuales habia sido creado-, también hubo necesidad de limitar sus
potencialidades dandole “vuelta a sucabeza hacia atrés”. Estavezno fueron
los dioses quienes limitaron las potencialidades de los seres humanos, sino

que fueron éstos tltimos quienes limitaron las potencialidades al “Gran
Abuelo”.

En Santiago Atitlan, como en otras poblaciones de Guatemala, hay muchas
personas que comparten la opinién de Vasquez Sosof y Reanda Chojpén en
el sentido que el Ri Laj Maam “ahora solamente hace cosas buenas ala gente...”
Por ejemplo, José Sicay, quien es aj c'un, dice que:

" “San Simdn [Maximon] no se presta para hacer cosas malas.”

(Cuales son esas cosas buenas que el Ri Laj Maam hace? Don Diego Reanda,
Cabecera del Pueblo’ (afio 2000), de Santiago Atitlan dice que:

“A Maximon le piden ayuda para la gente enferma, por el trabajo
y por el estudio.”

Don Esteban Ajcot, cofrade y sacerdote maya, dice:

“Cuando una persona llega enferma ante Maximon, [a persona
clama para liberarse de la enfermedad. Maximon vay dice ‘Jehovd
Dios, a mime piden podery yo no tengo poder, quiero queTit envies
el poder para sanar a [a persona’.”

Don Esteban dice que la persona que quiere un favor de Maximon se auxilia
de un 4j ¢'un (sacerdote maya) quien por medio de “oraciones” platica con el
Gran Abuelo. Por ejemplo, sila persona quiere riquezas, Maximdn pregunta,
“qué clase de riquezas quiere y se lo concede.”

Para que a la persona “se le conceda” lo que pide -subraya la gente de
Santiago Atitlén, de Solold, de Chichicastenango y de otros lugares- es
necesario que tenga fe. La fe fue sefialada como condicién necesaria para que
a la persona se responda su peticién.

7 El Cabecera del Pueblo, en Santiago Atitlan, es un cargo parecido al de Alcalde Indigena
en otras poblaciones. Es electo entre los cofrades de mayor experiencia, es decir, entre
quienes han hecho toda la carrera religiosa.
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Por la funcién de intercesion que dice la gente que Maximdn realiza le llaman
“abogado”, lo cual supone alguien superior a él -en la concepcién de quienes
creen en él- ante quien intercede o aboga, como se ve en la afirmacién de don
Esteban.

Tanto en la afirmacion de don Diego como en la de don Esteban se observa
que la gente acude a Maximdn a pedir por la salud, razén por la que también
le llaman “Doctor” (médico).

Ademas le llaman Juez, porque cuando la gente le pide que haga justicia, la
hace, segtin los pobladores. Por ejemplo, cuando una persona ha hecho dafio
a otra, ésta puede recurrir a Ri Laj Maam, para que haga justicia. Si aquella
persona realmente ha hecho dafio -dicen- Maximdn la castiga.

Don Felipe Vasquez Sosof y don Juan Reanda Chojpén, exceptuando el titulo
de “Doctor”, le dan denominaciones un tanto incomprensibles:

“Npsotros los sacerdotes mayas lo llamamos ahora EL Doctor, EL
ﬂin_ge[, L Rayo que golpea, EL Sub-terrestre, EL Extra-terrestre y
El Astrologo.” (Casa de Estudios de los Pueblos del Lago
Atitlan, 1998 a: 103). ’

Las altimas personas mencionadas dicen que aRi Laj Maam algunos lellaman
Judas Escariote [sic], otros le llaman don Pedro y otros San Simén. Estorevela
que se tienen diferentes ideas de Ri Laj Maam.

El padre Pedro Bocel, de Solol4, confirma la confusién que tiene la gente
respecto a Maximén:

“En cuanto a Maximon, [a gente desconoce [a historia, lo ven como
alguien que da dinero y hace el mal. El que pide sin dar dinero a
Maximon no consigue nada. Lo relacionan con San Simdn, no es
San Judas Tadeo. Los que tienen a Maximon [es decir, la
cofradfa] tratan de confundir a la gente. Lo llaman samaritano.
Lo relacionan con Judas Tadeo, pero la fiesta es para Maximon.”

Los que lellaman Judas Escariote [sic] son las personas que creen que el Ri Laj
Mam si puede hacer el mal. Si alguien le quiere hacer dafio a otra persona -
declaran algunos en Chichicastenago- le dice a Maximndn, identificindolo
como Judas, méds o menos lo siguiente: “ si fuiste capaz de vender a Jesils,
entonces también puedes hacer este trabajo...”.
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Algunosaj q'ijaw del municipio de Solola confunden a Ri Laj Maam (Maximon)
con Francisco Sojuel, nahual (nawal) o “profeta”, que fue uno delos formadores
del icono. Por ello, en vez de decir que tienen a Maximon en su altar, dicen:
“tengo a mi Sojuel.”

Como seindicé anteriormente ias opiniones sobre Maximén son divergentes.

Antonio Reanda, que es un joven catélico de la linea carismatica, de Santiago
Atitlan, dice que:

“Maximon posiblemente fue un apdstol[por lo que continda, se

refiere a Judas Iscariote] de Dios en aquel tiempo. Vienen
turistas americanos a visitar a Maximon, dicen que tiene poder
para el dinero. No se sabe si tiene poder, pero hay que respetarlo.
Eselapdstol Judas Iscariote posiblemente. Mimadremecontd una
vez que ‘si no existiera Maximon las mujeres tuvieran cinco
maridos’. Hay personas que le tienen miedo, pero los cristianos no
le tememos. Solo Dios sabe de él y él con Dios.”

Notese que Antonio Reanda, siendo catélico carismatico, admite cierta duda
acerca del poder de Maximén pero implicitamente le concede vida y
conocimiento: “sélo Dios sabe de él y él con Dios”; no lo reduce al plano
material, de mero icono.

Diego Maximiliano Signé, otro joven carismatico, dice que:

“Maximon significa Simon, es una imagen que lo amarraron con
pitas y le pusieron mdscara. Los gringos le llaman Ximuel, Otros
lo conocen como donPedro, le llaman Maam que significa “nuestro
abuelo”. Lo buscalaminoria, uncuatro por ciento de aqui; lamayor

partedegenteque llegaa visitarlo es de fuera, yson los costumbristas
que lo buscan.”

En San Andrés Itzapa se dice también que es una minoria de la poblacion la
que es devota de Maximdn; que quienes mds lo buscan son de fuera.

Por otro lado, a pesar de la afirmacion de Signé de que “son los costumbristas
que lo buscan” [a Maximon] tanto en Santiago Atitlin como en Solola y
Chichicastenango se dice que hay catélicos y evangélicos que también
acuden a él, quienes generalmente lo hacen a escondidas. Aunque debe
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recordarse que en general los cat6licos - especialmente los carismaticos - y los
evangélicos, rompen radicalmente con las creencias ancestrales de los
pueblos indigenas.

Gaspar Xacaxd, de Santiago Atitlan, entre otras cosas, confirma que hay
cristianos (catdlicos y evangélicos) que acuden a Maximon:

“Muchas personas que son religiosas van con Maximon, porque
dicen que tiene poder. He recibido doctrina para no creer en eso.
Dicen que cuando una mujer es adiiltera, Maximon la cuida para
que no adultere. ‘Es un policia, la cuida de dia y de noche. La
persona se va hundiendo cuando lo busca. A mi no me ha curado
y por eso no le creo. El espiritu es de Dios. ‘El Maximon es una
creacion del hombre.”

Aunque Xacaxa no especifica a qué “religiosos” se refiere, el contexto de la
conversacién que se tuvo con él permite inferir que aludia a catélicos y
evangélicos.

Otro asunto que muestra la divergencia de opiniones sobre Maximdn es que
Xacaxd afirma que “la persona se va hundiendo cuandolobusca” [a Maximon].
¢A qué se refiere cuando dice que la persona se va hundiendo? Entre otros
sentidos probablemente tenga que ver con lo relatado por un pérroco de
Solola: una sefiora al hacer cierta peticion a Maximon hizo al mismo tiempo
algtin “pacto” conél. Mas tarde lasefiora, tratando de escapar de la influencia
de Maximdn, se presentd ante el parroco, quien recuerda algunas de las
palabras de aquella: “Me entregué a Maximdn y ahora no me deja en paz;
quiero dejarlo y no me deja, me atormenta.” Esto tltimo, en alusién a que
cafan piedras sobre el techo de su casa, y que constantemente se movian los
muebles y otros enseres. Sobre esto no se hara aqui ningtn juicio, porque el
propdsito es mostrar las diversas opiniones que existen sobre Maximon entre
la poblacién indigena.

Don Felix Ramos, vecino de San Jorge la Laguna aldea de Solola, expresa
algunas ideas semejantes a las de Xacaxa:
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“...hay gente que s cree en Maximon, por ejemplo, los zanjorires;

pero es poca la gente que va con ellos, pues empeoran los problemas
cuando se consulta con ellos. En lugar de mejorar empeoran los
problemas entre las familias, las enfermedades de los nifios, lps
matrimonios, todo empeora.”

En un taller realizado con la mayoria de cofrades de Solola, ellos dijeron que:

“Los que tienen la cofradia de Maximdn en Santiago Atitldin lo
hacen por negocio, pues fiay entradas econdmicas cada dia. Alli hay
muchos sacerdotes mayas que practican el mal. ‘El encargado de [a
cofradia de Maximon hace el mal, ahora es un negocio. En Solold
es diferente, no hay Maximon en las cofradias. En Chichicastenango,
Maximon es Judas Iscariote, pero celebran su dig el 28 de Octubre.

Hay Maximon en Solold desde hace varios afios, pero no dentro de
las cofradias.”

Algunos sacerdotes mayas (guias espirituales) de Solold admitieron, a
diferencia de otros sacerdotes mayas, que algunas personas “le piden el mal”
a Maximon:

“No todos le piden elmal. Los que piden elmalestin invocando a
Judas Iscariote que vendid a Jestis.”

Como era de esperarse, la opinién del sector evangélico, que muy
probablemente puede ser compartida por el sector catélico, se resume en las
palabras de Diego Sosof de Santiago Atitlan:

“La continuacion del culto a Maximon, expresa, revela que la
esencig del cristianismo no fia llegado a todas las personas.”

Como se puede ver en las opiniones anteriores, la poblacién indigena
guatemalteca no tiene la misma idea respecto a Maximdn. También se puede
notar que la devocion a este icono no es exclusiva de la poblacién indigena y
que de ésta, el porcentaje que acude a él no es muy alto.
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RELACION DEL SER HUMANO CON LA
DIVINIDAD Y CON EL MUNDO ESPIRITUAL

La mayoria de la poblacion indigena guatemalteca actual, como se ha
indicado en este estudio, ha adoptado alguna de las formas de expresion del
cristianismo. Por lo mismo, su concepcion de la relacién del ser humano con
Dios, principalmente es la correspondiente a cada una de estas expresiones,

Sin embargo, aqui se explicard brevemente aquella relacion con la divinidad
que tiene méds nexos con la visién ancestral. De esta vision, comose entendera
facilmente, participan en mayor medida quienes pertenecen al grupo
denominado “de la costumbre”, aunque también hay catélicos y protestantes
que participan de ella en alguna medida.

A propésito del tema de la relacién del ser humano con la divinidad, Gaspar
Xacaxd, de Santiago Atitlan, dice que:

“Todo es necesario, pero primero es Dios y luego el trabajo. Hay que
pediraDios[pero] hay quienes seolvidan de pedir a Dios y sifacen
eso es porque son animales.”

La afirmacién de Xacaxa implica que la relacién con Dios es parte esencial del
ser humano, de manera que si tal relacién no se da, no se alcanza la condicién
humana, quedandose en el nivel de los animales. Se debe hacer la observacién
que lomas probable es que Xacaxa estd pensando en el Dios cristiano, debido
a su pertenencia al'sector catdlico carismatico.

En este asunto de la relacién del ser humano con la dimensién divina o
espiritual, especialmente en el sector de la poblacién que pertenece a “la
costumbre”, hay dos grupos de personas que desempefian papeles
importantes. Los cofrades, que son los principales guardianes de los iconos,
y los aj g'ijaw, que son intercesores entre los seres humanos y el mundo
espiritual.
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1. Los COFRADES

Como se indicd, las cofradias tienen bajo su cuidado a algunas imdgenes de
santos del cristianismo y en algunos lugares el cuidado de un icono no
cristiano, como el caso de Ri Laj Man en Santiago Atitlan.

Ademas del cuidado de las imdgenes, cada dia los cofrades colocan pino
frente a ellas y les ofrecen incienso; en ocasiones les queman bombas
pirotécnicas. Los gastos generados por estas préacticas son sufragados por los
mismos cofrades. Estos son también los responsables de la organizacién y
celebraciéon de la fiesta correspondiente al dia del santo que tienen a su
cuidado, y de la celebracion religiosa de la fiesta patronal.

Ed Santiago Atitldn son los alcaldes de cofradia quienes planifican la
celebracion de la Semana Santa, la feria patronal, la Navidad, el dia de los
santos y el de Corpus Christi. Lareunion dealcaldes de cofradia es una reunién
de principales a la que llaman comon. En ella hablan de las “costumbres” que
se deben realizar en una fiesta, del presupuesto necesario; en fin, de su
planificacién. Generalmente esta actividad - el comon- se celebra en dfas
domingo en la iglesia catdlica.

Lasimagenes queloscofrades tienena sucuidadoson visitadas con frecuencia,
en especial, por personas que pertenecen al sector de “la costumbre”. Segtin
algunos cofrades, tales visitas se deben a que la poblacién considera que los
santos representados son milagrosos, es decir que la gente acude a ellos en
busca de auxilio de la dimensién sobrenatural.

En Solol4, un grupo de cofrades dice que a criterio de los carismaticos
cat6licos, las imdgenes “no sirven, que son de madera”. Los cofrades
responden a eso que si bien:

“Es cierto que las imdgenes son hechas por los hombres, tienen valor

porque nuestros abuelos dicen que estdn bautizados por siete
obispos; tienenvalor porque hacenmilagros, poreso serespetan, son
apostoles. Los santos hacen milagros, [es como) cuando el hijo le
pideasus padres, asitambién los santos concedenporlas necesidades,
son como los papds. La gente llega a la cofradia a pedir milagros,
pero todo es cuestion de fe.”
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En los lugares en donde hay mas de un cofrade al cuidado de un icono, se
turnan semanalmente para el cumplimiento de este servicio. En
Chichicastenango el cambio de turno se hace los diasjueves; parael efecto, los
cofrades invitan a sus amigos a compartir la comida tipica del tugar: puligue
y atol. |

EnChichicastenango y Solola, entreotroslugares, las cofradias tienen relacién
con la Alcaldia Indigena. En Santiago Atitldn es con el Cabecera del Pueblo.
En Chichicastenango, la alcaldia indigena es el ente encargado de la
organizacion y coordinacién de todas las cofradias. En Solola también la

Alcaldia Indigena coordina las actividades delas cofradias y, segtin indicé el
alcalde indigena (afio 2000) don Alberto Chiroy:

“se les apoya econdmicamente para (as fiestas, aunque no se les
apoya el cien por ciento porque a ley no permite hacer gastos de ese
tipo »,

EnSantiago Atitlan el Cabecera del Pueblo, entre otras cosas, es encargado de
autorizar el recorrido de las procesiones, de hablar con el alcalde municipal
para resolver algin problema de las cofradia, de dirigir las reuniones del
comon. Es el principal de los principales y funge en su cargo durante un afio,
aunque puede ser reelecto.

Segiin don Sebastian Dominguez, para ser cofrade en Chichicastenango se
requiere que la persona:

“sea amable, paciente, trabajador, dedicado; que sea ejemplo en (a
familia y en la comunidad, y muy activo.”

Los cofrades de Solola sefialaron que alli:

“r[ vregui.sito principal es que se haga el servicio de cofrade con
voluntad y responsabilidad.”

En muchas poblaciones indigenas las cofradias estan viniendo a menos.
Segun cuenta el Cabecera del Pueblo de Santiago Atitlan:

“Hasta 1949 habia mucha gente que si aceptaba(ser parte de] las
cofradias, pero a partir de 1950 viene el catequistay seva perdiendo
la costumbre antigua. ‘En 1976 se pierde casi totalmente [n
costumbre antigug.”
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Un parroco de Chichicastenango coincide en que durante la década de 1950
a1960 ocurre el crecimientode Accién Catélica, disminuyendo de esa manera
“las practicas paganas, los bailes, las cofradias en todo El Quiché.”

Un lider de una organizacién no gubernamental de Solola sefiala otras
razones del decaimiento de las cofradias:

“Las cofradins disminuyen, hay pocas cofradias. Antes era un
servicio apoyado porvarias personas, el que queria sercofrade tenia
que hacer todos sus gastos. Antes lagente ayudaba conmaiz, frijol.
De las tierras comunales sacaban los gastos para mantener a [as
cofradias. Pero ahora los terrenos comunales se dividieron, se dio
el concepto de propiedad privada, ahora ya no existen las tierras
comunales, quizd muy pocas. Al no haber tierras comunales ya no
hay apoyo para las cofradias. Lagente que estudid tampoco presta
ese servicio,”

|
oo

Cofrade Santo Tomdas Chichicastenango.
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¢Cual es el futuro de las cofradias? Un cofrade de Chichicastenango dice que
probablemente dentro de diez afios no habra cofradias. Un joven dirigente
de una casa de la cultura del mismo lugar opina que aquéllas “penden de un
hilo” porque la gente ya no quiere aceptar la responsabilidad de ser cofrade.

Hay muchas razones enlas que fundamentan esta idea. En Chichicastenango,
por ejemplo, el caso reciente de la pérdida de la imagen de Santo Tomds
“Chiquito” y el encarcelamiento de algunos cofrades por el mismo hecho
conducird, dicen, a que cada vez sean menos las personas dispuestas a
prestar el servicio.

Algunas personas de Chichicastenango indicaron que otra razén de la
tendencia sefialada es que en las cofradias del lugar “venden aguardiente”,
lo cual le resta el respeto debido a un lugar donde esta la imagen de un santo.
Atgunos cofrades de Solola dijeron que en las cofradias de alli no se vende
licor como se hace en otros lados.

El factor econémico también pesa porque es costumbre que se dediquen a
tiempo completo al cuidado de la imagen, lo cual hace que descuiden sus
labores de campo o cualquier otra actividad econdmica a que se dediquen.
También porque ellos mismos deben sufragar los gastos derivados de las
précticas de las cofradias.

Elasunto se agrava, dicen, sila persona escogida para ser cofrade es de algin
cantén o de una aldea, porque entonces tienen que alquilar una casa en el
casco municipal. Sise agregan ciertas caracteristicas a la casa, como tener un
patio suficiente para las celebraciones, el asunto se complica.

En el mismo aspecto econdmico, debe mencionarse el costo de los trajes que,
segtin los mismos cofrades, ahora es mds caro.

También indicaron que ahora no se recibe el mismo apoyo de la familia:

...a lo mejor el padre de familia quiere tener una cofradia, pero los
fijos no lo dejan. Cuando se acepta la cofradia debe ser con la casa
entera, con toda (a familia, la mujer y los Aijos.”

Por otrolado, tantoen Chichicastenango y en Solold comoen Santiago Atitldn
dicen que las cofradias tienden a desaparecer por la influencia de “los
evangélicos”, de “los carismaticos” y la falta de apoyo de la Iglesia Catolica.
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Los cofrades y algunos principales recuerdan que fue la Iglesia Catélica, en
los inicios de la Colonia, la que trajo e implanté las cofradias, y que ahora no
tienen su respaldo. En uno de estos lugares se dijo que: |

“...no se recibe ningiin apoyo de la parroquia, el padre no valora a
las imdgenes. Puede ser que la Iglesia Catolica crea que se da mds
valor a las imdgenes que al mismo Dios.”

Por lo sefialado anteriormente, los cofrades y otros pobladores de las
comunidades indigenas no son optimistas en relacién con el futuro de las
cofradias y creen que en poco tiempo desapareceran.

2. Los Guias ESPIRITUALES

Comunmenteseles conoce como sacerdotes mayas en el medio guatemalteco.
Pero muchos de ellos prefieren la denominacién de “guias espirituales”,
término cuyo uso se estd generalizando. En varias poblaciones utilizan
también el término zanjorin para referirse a ellos.

En Solola, algunos de ellos manifestaron su desacuerdo con el término
“sacerdote maya”, porque su labor es diferente a la de un sacerdote catdlico,
asi como su instruccién no proviene — dijeron- de un seminario, “sino de las
experiencias de lavida.” Sin embargo, en la misma ciudad de Solold algunas
personas dijeron que la labor que desempefia un sacerdote maya si es
parecida a la de un sacerdote catélico debido su papel de intercesion.

Para llegar a ser guia espiritual -dicen- se necesita recibir un llamado que
generalmente ocurre a través de enfermedades y /o de suefios. Este llamado
nosepresentaacualquier persona, s6loaaquellas cuyonahualtraeincorporado
tal sino. Las enfermedades o los suefios desaparecen cuando es aceptado el
llamado; de lo contrario, segiin dijo un guia espiritual de Chichicastenago,
“los espiritus castigan a quien no quiere aceptar una mesa”.

Por lo anterior varios guias espirituales -sacerdotes mayas- dicen que han
llegado a serlo después de experimentar dolores y sufrimientos.
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¢Cual es la funcién que desempefia un guia espiritual -sacerdote maya- en
una comunidad indigena? En un cantén de Chichicastenango varias
personas indicaron que la gente acude al sacerdote maya en biisqueda de
salud -cuando alguien de la familia padece una enfermedad-, de consejos
para sus hijos, de orientacion en casos de infidelidad en la pareja. Otros
dijeron que los buscan a causa de un “fracaso”, “por las envidias”, “para dar
agradecimiento”, “para pedir bienestar”. En Solola algunas personas
dijeron que acudian al 47 4ij para tener éxito en sus negocios, para que sus
hijos tuvieran éxito en sus estudios o en sus trabajos. Los aj gijjaw, dice el libro

Autoridad y Gobierno Kaqchikel de Solola:

“..a traves de las ceremonias se comunican con el universo, con
nuestros antepasados para tener claridad sobre las decisiones
politicas, econdmicas, sociales y culturales. Su papelno se reduce
a simple espiritualidad como afirman algunos mayas y no mayas.”
(Coordinadora de Organizaciones Mayas de Solol4, 1998:
85).

En Chichicastenango, se busca a los 4j g'ijaw para la explicacién de suefios,
para prevenir males futuros, a través de ceremonias. A estos ultimos actos
con dichos prop6sitos se denomina “protecciéon”..

No es facil hacer un acercamiento al papel que desempefian los sacerdotes
mayas, pues bajo este término se incluyen personas que realizan diversos
tipos de funciones. El problema tampoco se resuelve con el término “guias
espirituales”, pues entre ellos hay matices que, muy probablemente, se
pintan mejor con los términos mayances.

En efecto, en Chichicastenango —como en otros lugares del area k'iche’- se
usan los términos aj 4'j, aj mes, aj cotzej y chuchkajaw. En Santiago Atitlan se
les conoce como 4j ¢'un (singular), aj ¢'unad (plural). Entre cada uno de éstos
hay variantes en sus funciones, pero todos quedan bajo una misma
denominacién en el idioma Espafiol: sea “sacerdote maya”, sea “guia
espiritual”. |

Otro término que se utiliza en los idiomas mayances es 4j i'tz, que es la
persona que hace el dafio a otra, y que la palabra mas préxima en espariol,
seria “brujo” o hechicero.
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Debe tomarse en cuenta también que en el desempefio de su papel, hay
niveles mas altos que otros. En algunas comunidades de Chichicastenango
y del area ixil, por ejemplo, se habla de la practica del win, que consiste enla
capacidad deadquirir forma dealgtin animal, con diversos propésitos, ya sea
para hacer dafio a otra persona o para ver a la mujer amada, pasando
inadvertido. Un sacerdote maya de Chichicastenango dijo que para llegar a
practicar el win se requiere de mucho esfuerzo y dedicacién.

Como puede verse, estrictamente es incorrecto el uso de un mismo término
Espafiol para varios de origen mayance. Sin embargo, mientras aparecen
otros mas adecuados, aquise seguiran usando aquellos que ya tienen carta de
ciudadania en el lenguaje cotidiano guatemalteco: sacerdote maya o guia
espiritual, con todas las deficiencias que tienen.

Aparte de las diferencias anteriores, hay otras sefialadas por los pobladores
de Chichicastenango, Solola y Santiago Atitlan. Por ejemplo, dicen, algunos
“trabajan” con ciertos objetos, otros lo hacen con otros diferentes. En Santiago
Atitlan se observd que dos aj c'unad “trabajan” con ciertas piedrecillas, y en
sus mesas no estaba la Cruz Maya.

Entre los objetos o instrumentos de trabajo que con mayor frecuencia se
observan en las mesas de los sacerdotes mayas, ademas de la Cruz Mayay del
Crucifijo, estan las semillas de palo de pito (“frijoles”) que segin algunas
personas, sirven para adivinar. Don Miguel Gonzélez, sacerdote maya de
Chichicastenango, dice que

"Los frijoles dicenmuchas cosas respecto de [as enfermedades, de los
males, del dinero.”

Otro elemento importante en una “mesa” es el calendario maya, el cual les
sirve para conocer los dias propicios en los que pueden hacerse ofrendas
(“multas” les llaman también) para que tengan “buen resultado” para
responder a las necesidades de las personas.

Ademés delos anteriores, en una “mesa” puede verselaimagendela Virgen
Maria, en algunas un Buda, un caracol (que sirve para llamar a los espiritus,
segn un 4j q4'ij de Chichicastenango), San Pascual® (representado en tales

 Don Pedro Ixchop, dirigente de guias espirituales, dice que originalmente no se trataba
de San Pascual, sino de un nifo prodigioso a quien los ancestros conocieron como Pax
Cual’. Tal nifio se aparecia en algunos poblados indigenas haciendo el bien a las familias
y a las comunidades de antafio. Este es el representado hoy -dice- como San Pascual.

230 Coleccion IDIES



La espiritualidad en los

comunidades indigenas guatemaltecas actuales

“mesas” por un esqueleto, lamuerte) que en laIglesia Catdlica es considerado
como patrono de los adoradores nocturnos; diversas figuras de piedra, asi
como Maximén y otros.

Se dice también que hay unos sacerdotes mayas més “fuertes” que otros, lo
cual se relaciona con el podet o la capacidad que tienen de responder a lo
solicitado por las personas que los buscan. Esta percepcion hace que unos
tenganmucha “clientela” y otros, poca, circunstancia que en algunas ocasiones
causa enemistad entre los sacerdotes mayas.

En opinién de la gente de los lugares mencionados, no todos los sacerdotes
mayas son considerados auténticos. Un sacerdote maya auténtico —dicen-
“trabaja” por servicio a la comunidad cumpliendo de esa manera el designio
de su nahual. Pero a algunos los mueve el interés econémico, dijeron. Los de
mayor edad son identificados més facilmente como sacerdotes mayas
auténticos. Estos no negocian -indicaron- con las necesidades de las perso-
nas, ni con la tendencia de la reivindicacién de la identidad. Pero, desde
luego, tampoco puede generalizarse la afirmacion que los de mayor edad
sean los auténticos y los jovenes, no.

Algunas personas de Solola dicen que aparentemente estd creciendo la
religién maya, la que es encabezada por los sacerdotes mayas, pero estos
tltimos son estimulados por los “estudiantes”, con lo que quieren decir que
hay profesionales, miembros de organizaciones no gubernamentales, de
organismos internacionales y estudiantes universitarios que los promueven.
A pesar de ello, segtin el padre Pedro Bocel, hay sacerdotes mayas que van
a misa.

En Chichicastenango, en opinion de Tomés Morales, un setenta por ciento de
los sacerdotes mayas son varones y un treinta por ciento, mujeres, y hay mas
de dos en cada comunidad, es decir en cada cantén y caserio. En el casco
municipal - dice- hay aproximadamente cien de ellos. En Solola existe una
organizacion de “guias espirituales”, la cual estd dentro de las que coordina
la Alcaldia Indigena del lugar. |

En Chichicastenango los sacerdotes mayas realizan sus ceremonias dentrode
la iglesia parroquial, en su atrio, en el atrio dela iglesia de El Calvario y en un
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cuarto oscuro’® que se localiza al norte del altar de esta iglesia. También
frecuentan, parael efecto, algunos cerrosentrelos que sobresale el Turkaj, que
es donde se encuentra Pascual Abaj. En general los sacerdotes mayas tienen
en su propio sitio un lugar donde realizan ceremonias privadas, que en
opinién de algunos es para no ir siempre a los cerros donde la gente puede
darse cuenta desu “trabajo”. (Recientemente, se ha pedido a los hoteleros del
lugar que ayuden a financiar las ceremonias mayas porque - dicen- ellos son
los beneficiados con el turismo generado por la tradicién).

En Solola hay varios lugares; entre los mas conocidos estan algunos puntos
delcerro!! de San Jorge la Laguna. En Santiago Atitldn acuden especialmente
a la cofradia de Santa Cruz, que es el lugar donde esta Ri Laj Mam (Maximén).

¢A quien(es) invocan los guias espirituales? Principalmente al Ajaw. Este
téfmino es entendido por la poblacién indigena que sigue alguna de las
expresiones del cristianismo, como Dios, el Creador y Sefior del universo.
Algunos sacerdotes mayas dan este mismo contenido al término, otros lo
estan usando como equivalente al de Ugux Cah-Uqux Uleu del Popol Vuh.

Dependiendodelapeticion que sehaga, algunosaj g'ijaw invocanalos santos,
especialmente aquéllos que al mismo tiempo son cofrades. Uno de ellos, por
ejemplo, dice que Santo Tomds es un “negociante”; por lo mismo a él puede
pedirse la prosperidad en los negocios; también se le pide por las cosechas de
maiz y de manzanas en Chichicastenango. A la Virgen del Rosario, de
Candelaria y San José se encomiendan las comadronas y las mujeres
embarazadas para no tener problemas en el parto. De San Jerénimo, dice un

aj gij que:

“es el duerio de (as cantinas, se le ponen candelas para vender
aguardiente, sele pide elbieny elmal. Haymujeres que van con San
Jerdnimo para pedirle que su marido se vuelva bolo, también hace
Justicia.”

' Le llaman cuarto oscuro en contraposicion al lugar de luz -dicen- que corresponde al del
altar de laiglesia. A dicho cuarto, a decir de un cofrade que también es aj q’ij, concurren
los pobladores a pedir el bien y el mal. Creen que a ese lugar llegan los espiritus de los
antepasados a quienes se pide que quiten el mal y otras peticiones. Para ello utilizan
candelas, pétalos de rosa, azlcar y aguardiente. Creen que los espiritus sienten el olor
y quitan el mal rapidamente.

" Un g ¢'ij de Chichicastenango dijo que iba a los cerros de la misma manera que Jesus
oraba en las montafias.
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A San José se pide por los carpinteros y los albaiiles. Un 4 41j dijo que:

“Los creyentes cuentan que San José hizo sus pruebas con los
frijoles de palo de pito para saber si iban a crucificar a su hijo

Jesucristo,”

A Santiago, dicen, se le pide por la cosecha, que no haya remolino, ni viento
fuerte; quenohayamuchaneblina y que crezcabienlamilpa. EnSolold, como
seindicé antes, es a San Lorenzo a quien invocan algunos 4j qijaw para pedir
que el viento no destruya la milpa.

En Chichicastenango algunos sacerdotes mayas dijeron que se invoca a los
espiritus de los antepasados para buscar ayuda, que éstos llegan al lugar de
la ceremonia, que hablany los que estdn presenteslos escuchan. Sin embargo,
un poblador de Solola dijo que:

“Los de la costumbre, cuando hay enfermedad, consultan a los
muertos, pero eso no da ningiin resultado.”

Entre los antepasados que son invocados se mencionan los nombres de los
fundadores de la nacion k'iche’: Balam-Quitzé, Balam-Acab, Mahucutah e Iqui-
Balam; también a Cahi Imox y otros reyes kagchikel.

Como se indic6 anteriormente, muchos invocan a Maximon; cada quien con
su idea particular de él: para unos, Ri Laj Mam el protector de la poblacién de
Santiago Atitldn; para otros, San Simén, o San Judas, o Judas Iscariote -para
quienes quieren hacer el mal-, o don Pedro; y para algunos otros es Francisco
Sojuel.

Sise atiene a la observacion de los elementos que componen la “mesa” de los
aj'quijaw, puede decirse que ahi hay sincretismo, pues a la par de la Cruz
Mayay del caracol estdn el Crucifijoy laimagen dela Virgen Maria. Ademas,
en algunas hay un Buda, un Maximon, un San Pascual y otros.

Si se atiene a las entidades a que invocan, también es notorio el sincretismo,
pues ademas de invocar al Ajaw-Ugux-Cah/Ugux-Uleu, también lo hacen a los
santos del cristianismo, a los espiritus de los antepasados, asi como a
Maximoén. Un aj q'ij de Chichicastenango dijo que “algunos dicen el Padre
Nuestro y el Ave Maria en k'iche’ y hacen los sacramentos en la iglesia
catolica.”
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También por el hecho que sus ceremoniasserealizan tanto en cerros y cuevas,
como en algunos templos catélicos y sus atrios, o en las cofradias
correspondientes a algunos santos.

En la relacién con la divinidad y el mundo espiritual, en las comunidades
indigenas los sacerdotes mayas -guias espirituales- desempefian un papel
importante especialmente en el grupo que pertenece a “la costumbre”. Son
ellos los encargados de interceder por la gente a través de las ceremonias,
aunque hay ocasiones en que la misma gente se dirige directamente al
Creador y son ellos mismos quienes hacen sus propios ritos o ceremonias.

Ceremonia maya en el cerro San Jorge La Laguna, Solold

3. ACCIONES DE GRACIAS Y CEREMONIAS

Algunas de las practicas que se mencionan a continuacién son observadas
especialmente por el sector de la poblacién al que se denomina “de la
costumbre”, y otras soncompartidas por catélicos y evangélicos, por ejemplo
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las acciones de gracias. Existen variaciones en la forma; sin embargo, el
espiritu es el mismo: la actitud ante la divinidad.

3.1 Acciones de gracias privadas

Aunque no puede hacerse una afirmacioén en términos absolutos, existe la
tendencia a ver la manifestacion del Ajaw en el amanecer de un nuevo dia, en
el anochecer, en las cosechas, en sus ventas en la plaza, en los negocios. Un
poblador de Chichicastenango, por ejemplo, dice que:

“cuando sale el sol, agmc{ecemas aDios que nos dio lavida. Cuando
se oculta el sol también agradecemos, hacemos la oracion para
agrad’ecer el dia y [a cosecha de ese dia Y esperar un nuevo din,”

El acto de agradecimiento como el anterior no es exclusivo de las personas
que corresponden al sector de “la costumbre”. Hay, sin embargo, otros que
parecen ser propios de éste, como el que se conoce en Chichicastenango como
“sacrificios de amor y de accion de gracias”, el cual se acostumbra hacer
después de vender algtin producto en elmercado. Un poblador del lugar hizo
el siguiente relato: |

“Este sacrificio se acostumbra realizarlo cuando ya se cosecho, o se
vendic en la plaza y para cualguier negocio que se agradezca a
Dios. Se compra una libra de candelas de color rojo, amarillo, azul
y negro; pino e incienso. ‘Van con el zanjorin y la solicitud es ésta:
‘queremos poner una multa (ofrenda), queremos agradecer a Dios
porque estoy vendiendo no muy bien pero quiero dar las gracias
aungue no tenga mucho dinero, porque no hay dia que me quede sin
un centavo’ (si el solicitante es hombre, se sienta en una silla; y si
es mujer, se sienta eym petate). Luego e[zanjor[n,—que tmﬁaja con
la tierra, el azacfo:p y el hacha, pone un sacrificio tomando un pollo
0 gallo. De rodillas ante el fuego comienza la oracion, corta (a
cabeza delpollo diciendo ‘éstees un sacrificio deamory perdn para
que sea hoy y siempre’. Si es buen dia[si es propicio el dia segin el
calendario maya] los pollos sin cabeza saltan alrededor del fuego.
Alcaeras cabezas seentierran enelpatio de la casa. ELChuchKajaw
encargado de facer la ceremonia de accion de gracias va solo a un

cerro para hacer su pedido.”
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3.2 Sacrificio de Accidon de Gracias de la Comunidad

Las ceremonias anteriores, al parecer, son privadas, de familia; ésta es
comunitaria. Lo mas probable es que este tipo de accién de gracias no sea
generalizado en las comunidades indigenas, pero se realiza en algunas de
ellas. Un poblador de Chichicastenango afirma que se acostumbran en
cantones de dicho municipio. Dicha persona dice que es el principal quien la
organiza junto con el comité pro mejoramiento (o de agua potable, o de
mantenimiento), los alcaldes auxiliares y algunos padres de familia:

“Se realiza una asamblea general con el objetivo de solicitar fondos
econdmicos a la comunidad, porque Dios les ha regalado todo. En
el discurso que dirigen a [a comunidad, entre otras cosas se dice ‘qué
hacemos, Dios nos ha dado todo, nosotros no somos nada, venimos
desnudos, vivimos un rato aqui, no tenemos toda la vida y vamos
a Racer una rogacion (sic) por todo o que Dios no ha regalady’.
Luego ponen unamulta[una ofrenda); acuden al sacerdote maya
y le dicen ‘queremos hacer una accion de gracias para nuestro
futuro, nuestro afio’. El principal de la comunidad le dice [al
sacerdote maya) ‘queremos bendicion para nuestra familia, por
nuestras cosechas’. ‘El zanjorin [el sacerdote maya) face su
oracion en direccion a los cuatro puntos cardinales para pedir por
la rogacion. Luego, deciden qué dia van a hacer la rogacion.
Después, van a un bosque o a una montaria sagrada llevando una
gallina y un gallo. Llevan panes o pasteles; sueltan el gallo y la
gallina en el lugar sagrado. Se comen el pan o el pastel. ‘Elgallo y
la gallina se van, se pierden o se las comen los animales porque son
para Dios. Esta es [amulta[ofrenda] para el permiso de [a fiesta
de rogacion. Una semana o quince dias después se face la misa
catdlica de rogacionen laque participan catolicosy de lacostumbre.
Compranunaarroba decandelas, una arroba de copal, dos libras de
incienso de primera calidad, flores[cartuchosblancos]. Luegose
trae la imagen de Santiagoy la imagen de Santo Tomds, los que son
{levados por cuatro personas, acompafiado demarimbay zarabanda.
Esta actividad se realiza una vez al afio en el mes de enero, febrero
0 abril, en un campo especial donde se ubica una champa® . Inician

2 Champa es un rancho informal que puede construirse con materiales diversos. Puede
utilizarse lamina, paja, hojas de ciertos arboles, o nylon para cubrir el techo. Se sostiene
con ramas y generalmente se deja abierto por los lados. En el caso de este relato, la
champa se construye con el fin de proteger del sol, especialmente, a quienes dirigen la
actividad y ef altar, si ése fuera el caso. Por extension, también se llama champa a las
viviendas informales de la gente pobre de ias dreas marginales de una ciudad.
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[a ceremonia con un Padre Nuestro en idioma K’iche’. ‘El Padre
Nuestro es de la Accion Catolica, luego siguen las oraciones
puramente mayas: ‘no te podemos dar dinero, pero te damos esta
oracion; no te conocemos, pero estds en espiritu, vivimos entre
pzichras, somos tierra y po[w; vertimos y nos vamos. Te traemos un
poquito, pero bueno’ [se refieren a las cosechas: frijoles,
mazorcas, entre - setenta y cinco y cien - canastas, candelas,
gallinas]. Posteriormente riegan el aguardiente sobre las flores y
las candelas. Esta ceremonia [a inician a las siete de [a mariana y
finaliza a las once. En esta fiesta de rogacion no se presentan
frutas porque se descomponen, solo alimentos duraderos como el
maiz y el frijol. Acostumbran llevar atol en jicaras, el cual toman
antes de la misa catdlica, la que se realiza después de la ceremonia
maya. La misa finaliza aproximadamente a [as dos de [a tarde.
Estaactividad continiia con un almuerzo de pulique, que es elplato
tipico de los chichicastecos. A las cuatro de [a tarde el sacerdote
maya ofrece una oracion (mientras un grupo de personas se quedan
cuidando el Kiosco donde estin las imdgenes de Santiago y Santo
Tomds), en esta ocasion de rodillas ponen la vista solo para el
occidente, la puesta del sol. E{ zanjorin recorre con su incienso y
dice una oracion de despedida. Luego empieza [a zarabanda de
marimba, mientras el zanjorin hace recomendaciones de buena
conducta. Quien se portamal, lo amarran a un palo y lo sueltan en

la mm{rzgaa'a. »

En muchas congregaciones evangélicas de las dreas de poblacién indigena se
realiza una actividad que tiene el mismo propdsito: el de dar gracias a Dios
por las cosechas. A esta actividad se le llama la “entrega de primicias” y se
celebra en sus templos. Ental ocasion llevan especialmente maiz y frijol. Cada
uno conforme a la cantidad que coseché.

Como es sabido, esta ultima costumbre es adoptada de la Biblia. Pero, la
anteriormente descrita, japarece en Guatemala también por influencia
occidental o habia enlaépoca prehispénica una practica parecida? Ciertamente
en los documentos indigenas del siglo XVI hay referencias a acciones de
gracias, peronoespecificamente por lascosechas. Por ejemplo, los sacerdotes-
reyes acostumbraban dar gracias por la vida y por su reinado:

“Pero no solo de esta manera era grande [a condicion de los Sefiores.
Grandes eran también sus ayunos. % esto era en pago de haber sido
creados y en pago de su reino.” (Recinos, 1997: 155).

€studios Sociales 65 ‘ 937



La cosmovision indigena guatemalteca ayer Y hoy

En todo caso, el espiritu religioso permanece.

3.3 La Rogativa por la Semilla

En Chichicastenango, en Solold y probablemente en otras poblaciones
indigenas se acostumbra hacer unarogativa por lasemilla antes de la siembra
del maiz.

En Chichicastenango se acostumbra llevar a Santo Toméas Chiquito - imagen

de Jestis Resucitado- a todos los cantones para la bendicién de las serrullas
para que la cosecha sea fructifera.

La bendicion de las semillas, al parecer, es una practica que no es exclusiva
dela poblacién que pertenece al sector de “la costumbre”. Es observada, asu
manera, también por los otros sectores religiosos.

Uno de los pérrocos de Chichicastenango dice que:

“Fs notable el hecho de que los de [a costumbre piden misa para
rogar por las semillas y lo mismo hacen los de [a Accidn Catdlica.”

Una joven evangélica del lugar, dirigente de una organizacién no
gubernamental, dice que:

“La bendicion de semilla es algo que todos lo hacemos.”

En la misma linea de ideas se expresaron varios pobladores del Cantén
Chijtinimit del municipio mencionado:

“Cadareligion hacesus fiestas, principalmente durante la bendicion

de semillas, que es una vez al ario.”
En Solol3, el sefior Domingo Yaxén Julajay del Cantén El Tablon dice que:

“La bendicion de la semilla es una buena costumbre, mucha gente
va a misa por su semilla sin dejar a un lado (o de [a costumbre.”

Como se puede notar, tanto catdlicos como miembros de “la costumbre”
solicitan la celebracién de misas para la bendicién de semillas. Aunque hay
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casos en el sector de “la costumbre” en los cuales se encarga a los sacerdotes
mayas hacer la bendicién, tal como dijeron pobladores de Chijtinimit:

“fos sacerdotes mayas celebran cada ario [a bendicion de semillas
como parte de su oficio 4

La sefiora Josefa Saquic Saquic — sacerdotisa maya — dice que en este acto ella
invoca:

“A[ Dios Padre y a Jesucristo para dar agradecimiento por la
semilla.”

Con ello se evidencia de nuevo el sincretismo que hay hoy en la cosmovision
indigena, pues siendo ella una 4j 4'ij invoca a Dios Padre y a Jesucristo, que
son conceptos cristianos.

3.4 Ceremonia de la siembra del maiz

En el libro Nuestro Maiz del Lago Atitlin, mencionado antes, se recogen
varios relatos que tienen que ver con: el origen del maiz, la “santidad” del
maiz, la siembra, la tapisca; las ceremonias de la siembra, de la cosecha y del
almacenamiento del maiz; el (la) “duefio” (a) del maiz; los derivados del
maiz y otros temas.

Entre los relatos de dicho libro hay uno de Domingo Reanda y José Chiviliu,

de 55 y 76 afos de edad respectivamente, en el que se refiere la costumbre

ancestral de muchas personas de Santiago Atitldn de hacer una ceremonia al
-iar la siembra del maiz:

“Una persona antes de sembrar su cosecha tiene que poner sus
cuatro candelas alrededor de [a semilla, es decir, tiene que poner [as
candelas en esta forma: una al este, otra al oeste, otra a [a parte
norte, y otra al sur y tienen que ser de cuatro colores...

El agricultor tiene que pedir cuando sale a sembrar su semilla,
cuando Aace [a oracion dice asi: © jOh Dios! Duefio de [a tierra,
dame buena voluntad [mejor traduccién seria: dame fuerza]
parasembrar estasemilla, aleja los animales que llegan a arrancarla
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cuando crece (sic), aleja los gusanos® que llegan a picarla. Aleja
“toda clase de animales que llegan a comer la cosecha. jOh Dios!

Dame buena cosecha’.

Al llegar al campo, él con todos sus mozos se hincan de nuevo y
pi:{en una buena cosecha y asi comienzan a sembrar...

Al terminar el trabajo, se hincan de nuevo y regresan a sus casas.

Elfombre, desde que hacomenzado asembrarlasemillay hastaque

- nace [a plantita, no tiene que tener relaciones sexuales con [a mujer
ni tampoco dormir con ella. Solo puede hacerlo cuando pasa el
tiempo.” (Casa de Estudios de los Pueblos del Lago Atitlan,
1998b: 113) ™.

Junto ala peticién porlabendicion delasiembraaparece la constante de pedir
permiso al Ajaw antes de iniciar un trabajo:

“Cuando llegamos al lugar donde sembramos nuestro maiz nos
arrodillamos ante el duefio del campo [donde se sembrara]
pix{iem{o perdb’n a nuestro Dios. Le petfimo.s permiso para cultivar

nuestro maiz, Despues deeso empezamos asembrar nuestromaiz.”
(Casa de Estudios de los Pueblos del Lago Atitlan, 1998b:
85).

En otro libro mencionado anteriormente (La Abuela Luna y otras Historias
del Cielo), aparece otro testimonio de la practica de la ceremonia de la
siembra del maiz. Esta vez es un habitante de Santa Clara la Laguna, Don
Antonio Chacom de 55 afios de edad, quien dice al respecto:

“Eso ocurre [que el viento hace caer al suelo la siembra]
porque no la recomendamos al Nawal del Sagrado Viento; es por
esa razon que nuestros abuelos, cuando realizaban sus siembras de
maiz, primero realizaban una ceremonia llamada xuculem[doblar

3 Un parroco de Chichicastenango refirié que en algunas comunidades llevan, a la misa,
ejemplares de "gallina ciega” - que es una especie de gusanos - con el propésito que se
rece por ellos: “que no se coman la siembra, pero que Dios les de qué comer.”

" Esta ultima costumbre —la de no tener relaciones sexuales hasta que "nace la plantita”-
recuerda la narracion del Popol Vuh respecto del ayuno y la abstinencia que practicaban
los sacerdotes-reyes prehispanicos cuando pedian por el bienestar, la paz y la felicidad
de sus pueblos.
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las rodillas]. Le pedian a un aj ¢’if que la realizara antes de que
se empezara a sembrar los granos del maiz. Esto se hacia para que
a la siempra no le pasara nada{malo] durante la etapa de su vida.

Cuando iban a [a siembra llevaban candelas, incienso para pedirle
permiso y perdon al Ajaw-Dios, a la Madre Naturaleza y al
Viento. Cuando llegaban al lugar donde iban a realizar la siembra,
se arrodillaba la persona responsaple de realizar la ceremonia. Se
arrodillaba en medio del lugar donde se realizaba [a siembra, se
sacaba el sombrero y le pedia permiso y perdon al Ajaz-Dios.
Recomendaba la siembra en las manos del Ajaw. Dirigia la cara
hacia el lugar por donde sale el Abuelo Sol, y por donde sale el
Sagrado Viento para que a la siembra no le sucediera nada y para
que el Sagrado Viento no le hiciera ningin dasio a la siembra.”
(Casa de Estudios de los Pueblos del Lago Atitlan, 1999: 45).

El mismo don Antonio Chacom da testimonio que las cosas han cambiado,
que en pocas generaciones se ha perdido tal costumbre, por lo menos en el
lugar de donde él es, Santa Clara la Laguna. En otros lugares se practica atin,
pero aparentemente ya no en Santa Clara:

“Pero en el caso de nosotros actualmente, ya no obtenemos buenas
cosechas. Nuestra milpas se caen por el Viento, porque ya no las
recomendarmos en las manos del Ajaw ni del Sagrado Viento. Ellos
antes no realizaban sus siembras sin antes pedir perdon y permiso.
Ellos encomendaban sus siembras en las manos del Ajaw, de la
Madre Naturalezay del Sagrado Viento.” (Casa de Estudios de
los Pueblos del Lago Atitlan, 1999: 45-46).

En Chichicastenango, Miguel Chan, dirigente de una organizacién no
gubernamental, dijo que en algunos cantones de dicho municipio, cuando
llega el momento de la siembra:

“(levan a los nifios a los terrenos donde estdn sembrando para que
la mi[pa crezca contenta.”

Elelemento a sefialar de esta cosmovision es laidea quelaalegria de los nifios
puede trasmitirse a la milpa.
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3.5 Ceremonia de la cosecha y almacenamiento del maiz

Don Juan Hernandez Santos, de 24 afos, originario de Santa Cruz La Laguna,
cuenta algunas costumbres que se practican después del almacenamiento del
maiz, y algunas que practicaban los antepasados, como su abuelo:

“Otra de las cosas que se me olvidd decir antes, es que al terminar
de ordenar [en la troja] todas las mazorcas, te inclinas ante ellas
agradeciendo a Dios y pidiéndole que te rindan bastante tiempo
para poder comer. Pides que te alcancen...

Agradeces a Dios por haber dado esa cosecha. Ademds le pedirds
que te duren las mazorcas, que te rindan por un buen tiempo, solo
eso.

Los antepasados, por ejemplo mi abuelo, compraban candelas y las
prendian dondesecolocaban lasmazorcas, como un agradecimiento
i respeto.

A veces compraban una especie de flor traida de la montafia que
crece sobre los drboles. Una especie de flor llamada Kuch’ay. Las
ponian en las esquinas de la troje y también ponian una botells de
miel de abeja para que [ cosecha rindiera. Guardaban en secreto
la forma de hacer la ceremonia, sdlo ellos lo sabian. Era un secreto
para que las mazorcas rindieran y para que no Aubiese Aambre.”
(Casa de Estudios de los Pueblos del Lago Atitlan,
1998: 32-33).

3.6 Ceremonia por lalluvia

En el libro Pueblos y Santos del Lago de Atitldn, se afirma que en Santiago
Atitlan las cofradias escogen a una persona que en principio no debe tener
experiencia sexual, a quien laman Najb’ey siil, cuya funcién es pedirlalluvia
cuando no hay o para que se calme cuando hay en exceso. El libro afirma que
estas ceremonias auin se practican hoy.
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3.7 Sacrificio de esperanza

- Enalgunos cantones de Chichicastenango seacostumbra hacer una ceremonia
que llaman “sacrificio de esperanza”, la cual se realiza antes de las cosechas
con el propésito de pedir que haya buenos frutos. Un vecino de uno de los
cantones de este municipio describe asi tal practica:

“Sise cosechan frutas, giiisquil, frijoly otras cosas que se siembran,
se colocan candelas amarillas para que madure la cosecha, pues el
sacrificio es de esperanza, a través del cual se pide que la cosecha
madure bien, que se venda bien y que el dinero alcance para las
necesidades. Estas frutas son (levadas al zanjorin quien se las come
al finalizar la ofrenda. Cuando esta ofrendaes llevada a la iglesia
catdlica el padre se las come. En [a iglesia evangélica las venden o
se las come el pastor. Aqui se hace sacrificios solo de frutas o
verduras, no de animales. Si es un negociante que vende ropa tiene
que comprar frutas de las mejores para hacer su sacrificio de
esperanza. Toda fruta debe ser de primera clase porque es una
ofrenda a Dios.”

3.8 Ceremonias para solicitar permiso y proteccion para
participar en bailes tradicionales

Enalgunos lugares los participantes en ciertos bailes deben ofrecer “multas”
—ofrendas- antes de iniciar los ensayos y después de su actuacién. Un joven
vecino de Chichicastenango dice que antes de los bailes que se realizan en la
feria del lugar se hacen ceremonias con el propésito de solicitar permiso y
proteccién para las actividades que conlleva dicha costumbre:

“Los bailadores tienen que Racer sus petitorios en sus hogares para
poder bailar, antes de los ensayos, en los ensayos y al finalizar los
bailes. Se hace una ofrenda, se otorga una multa para pedir
permiso. Todo es muy auténtico, el que baila estd comprometido a
realizar ofrendas (candelas, pom, incienso, copal, los cuales se
llevan a los cerros de Pocohil y Pascual Abaj) para pedir permiso
para actuar, para que no se le nublen los ojos, para no quedarse

tirado por lesion fisica o por ingerir alcohol,”
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“Con respecto al uso de los trajes originales y la mdscara del baile
del torito se hace otra ceremonia en el dia de los santos en [a casa
del autor[el responsable de la organizacion del baile]. Se le
pone ajo en la nariz de la mdscara para que no se raje o se
quiebre...muchagente hace sacrificios para participaren los bailes...
en todos los bailes es necesaria la realizacion de rituales previo al
dia de [a presentacion, similares a los rituales del baile del torito,
que vanmds alld deuna ofrenda, conlleva sacrificios. Ejemplo, los
casos de los que participan en el palo volador tienen que someterse,
hincarse ante el mundo, la tierra, y el sacerdote maya [os somete a
barejonazos muy fuertes que significan purificacion, limpieza desu
culpa. Debe, ademds, haber abstencion de la relacion sexual previo
al baile; si no se cumple hay riesgo de muerte, puede romperse una
cuerda y caer del palo volador... las ceremonias mayas se realizan
para limpiar, para quitar los malos pensamientos, para aumentar
la fe; para evitar el adulterio, la fornicacion.”

3.9 Ceremonia de averiguacién de la conveniencia de matrimonios

En el cerro Turkaj (que se localiza al sur del casco municipal de
Chichicastenango) hay unlugar sagrado que es el conocido con el nombre de
Pascual Abgj. En tal lugar hay un icono de piedra, y cruces colocadas en
direcciénalos puntos cardinales. Alli se celebran diversos tipos de ceremonias.
Entre éstas, algunas personas del grupo de “la costumbre” celebran, segtinel
relato de una joven del lugar, una ceremonia que tiene el propdsito de
averiguar la conveniencia de un matrimonio. En tal ocasién sacrifican —dice-
aun gallo y a una gallina. El gallo, segtin su relato, representa ala mujery la
gallina, al varén. Antes de cortar la cabeza a las aves, les ponen alcohol en
sus picos. Cuando danzan dichas aves, ya sin su cabeza, alrededor del icono
significa, en su cosmovisién, que el matrimonio funcionara. Si no danzan,
significa que el matrimoniono funcionard o que alguien de la pareja no quiere
casarse. En vista de este resultado, hay parejas que no se casan o vuelven a
hacer la ceremonia hasta que el gallo y la gallina dancen. Al final de la
ceremonia se comen —dice - a las aves en un almuerzo en el que participanlos
padres de los novios, los novios y el sacerdote maya.
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3.10 Ceremonia de celebracién del matrimonio por la costumbre

En algunos cantones de Chichicastenango, segtin el relato de un dirigente de
Accién Catélica del lugar, atin se celebran matrimonios bajo los patrones de
“la costumbre”. La descripcién de tal ceremonia es interesante:

“El sacerdote maya coloca pom e incienso en la casa e inicia su

ceremonia con estas palabras ‘que les vaya bien’[a los novios en

su matrimonio], pide por los padres, [pide] porque no se den
chismes, quejas, avaricia. Pide ]}or[os novios, que haya unidad, que
los libre de todo mal. Colocan candelas blancas, flores y montes, y

los novios los besan; luego levantan las candelas al cielo. Siembran

lacandelaen la tierray le tiran flores y alcoholparamatar cualquier
envidia, queno haya lodo nioscuridad en elcamino. Para finalizar,

lo hacen con una oracion. Primero miran hacia el oriente ({a salida
del sol), todos hincados dicen: ‘Sefior perdonanos todas las cosas
que hemos hecho, lbranos para siempre.” Y asi sucesivamente lo

hacen en los siguientes puntos cardinales. Cuando las candelas
terminan de quemarse significa que ya estdn casados. Luego

participa el chinimital con una oracion frente a los novios, también
les da consejos y orientaciones a los nuevos esposos. Es notable el
hecho de que el matrimonio por la costumbre es un compromiso con
la comunidad, no es solo de pareja, pues hay una base firme, es un
Juramento en escala que se ha preparado con mucha anticipacion,
dedicacion y mutuo respeto. La gente siempre califica diciendo:
‘esos borrachos y sus brujerias’, pero los matrimonios son mejores
que los realizados por las otras religiones.”

3.11 Unrito para quitar el mal

En el mencionado lugar,.en el cerro Turkaj, en donde esta Pascual Abaj, se
celebra unrito para quitar el mal, en el que se sacrifica a una gallina negra. A
esta gallina no selacomen, dice una vecina del lugar;la dejan en el cerro y son
los perros quienes al final se la comen. Cuando sacrifican a un pollo es para
curar a un nifio. Si al cortarle la cabeza al pollo, éste no danza, creen que
entonces el nifio morira.

Algunos sacerdotes mayas de Chichicastenango dicen quelas enfermedades
son consecuencia del pecado. Siéste es el caso entonces tiene que hacerse un
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“saturado”, que consiste en poner ala personadeespaldasy, sincamisa, darle
unos veinticinco chicotazos. Cuando se pega duro “se cura mejor”, segtin
algunos de ellos.

3.12 Ceremonias diversas
Algunos aj g'ijaw de Chichicastenango dijeron que hay ceremonias:

“para quitar el fracaso, el delito, el pecado, el vicio; pero también
hay ceremonias para hacer elmal. Hay brujos, hechiceros que hacen
el mal, pero en Chichicastenango no es asi. ‘En Samayac meten
agujas, clavos, culebras, sapos en el estomago, por cuestiones de
p[eitos, por terrenos, por casas; matan a las personas. ”

3.13 Dias que deben “guardarse”

En varias poblaciones indigenas se consideran sagrados aquellos dias que
corresponden a algunos santos conforme el calendario cristiano, por lo que
deben “guardarse”, es decir que en ellos no se debe trabajar.

Don José Pablo Tzina, de Santiago Atitlan relata, en el libro Pueblos y Santos
del Lago de Atitlan, la “historia” de un hombre que siempre trabajaba en los
dias de fiesta. En una ocasion - dice - fue a la montaia a trabajar en el dia de
SanJuan. Estandoalli se le apareci6 unjoven, que después supo eramozo del
Duefio de la montafia. Dicho mozo llevé al sefior que no respeté la fecha, ante
suamo [el Duefio de la montafia]. Este le dijo que lo habia visto trabajar en
los dfas de fiesta, dandole a entender que probablemente lo hacia por
necesidad. Por lo mismo, le ofrecié algunos regalos que el Duefio-de la
montafia tenia en su casa, los cuales no los acepté, pues lo tinico que deseaba
—dice don José Pablo - era regresar al pueblo a su casa.

Cuando regresd, sin darse cuenta habian transcurrido tres dias y se “notaba
que estaba enfermo, porque no comié ni una tortilla durante tres dias.” (Casa
de Estudios de los Pueblos del Lago Atitlan, 1998a: 107). Posteriormente,
aconsejo a sus hijos e hijas que guardasen el dia de San Juan.
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En esta concepcidn, la norma es que los dias sagrados deben respetarse; sise
quebranta dicha norma, puede haber un castigo. En el caso relatado, la
llamada de atencién fue dada por el Duefio de la montana.

Sitio privado
utilizado para
ceremonias mayas
Sr. Miguel Gonzédlez
Tol, sacerdote

maya y cofrade.

Sto. Tomas,
Chichicastenango.
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MANERA DE SINTESIS

Una consecuencia de los quinientos afios de dominacién militar, politica,
econdmica y juridica sobre los indigenas, ha sido —como es evidente- la
modificacion de elementos de sucosmovisién. En cuanto a la concepcién que
tienen de Dios, por ejemplo, predominan en ella los elementos cristianos; lo
quese colige del hecho que lamayoria dela poblaciénes catélicao evangélica,
y del hecho de que quienes se declaran como de “la costumbre” tienen una
concepcion sincrética.

Sin embargo, conviene sefialar que, entre estos ultimos, hay sacerdotes
mayas que en sus invocaciones, aunque se dirigen a los antepasados y a
santos del cristianismo, lo hacen principalmente a Ugux Cah, Ugux Uleu, Ugux
Choy, Ugqux Caq'ig’, Uqux Q'aq, Uqux Q'if, Ugux 1", Ugqux Ch’'umil - Corazén del
Cielo, Corazén de la Tierra, Corazén del Lago, Corazén del Viento, Corazén
del Fuego, Corazoén del Sol, Corazén de la Luna, Corazén de las Estrellas -,
que sonnombres distintos de una misma divinidad que esta presente en toda
la naturaleza. Lo cual muestra que, al menos, un hilo del pensamiento
prehispanico, respecto a la concepcién de Dios, ha estado siempre presente
o esta siendo retomado.

Pero, independientemente de que el contenido del concepto respecto de la
divinidad haya variadoen algunos elementos, la actitud religiosa del indigena
permanece. Este hecho se manifiesta, por ejemplo, en la practica de pedir
permiso al Ajaw antes de cortar un &rbol, antes de trabajar la tierra, antes de
sembrar. Se manifiesta también en la préctica de diversas ceremonias; en las
acciones de gracias por las cosechas, por las ventas de sus productos, por la
introduccion de agua entubada en las comunidades, por la construccién de
escuelas, por la construccién de caminos vecinales.
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Esta actitud religiosa es notoria, ya se trate de catdlicos, evangélicos o del
sector de “la costumbre”; de manera que la religiosidad es una de las
caracteristicas sobresalientes de la poblacién indigena.

Por otro lado, aunque la concepcion animista de la naturaleza ha sido casi
universal entre los pueblos del mundo, aparentemente la atribucién de
“duefios” y nahual a los fenémenos de la naturaleza corresponde a ideas
ancestrales indigenas. Es decir, en este punto, con mucha probabilidad no
hay sincretismo, sino permanencia de ideas ancestrales. Desde luego, esta
afirmacién debe matizarse, pues dicha permanencia ha sido posible a través
deunsector tradicional. La trasmisién delacultura occidental -especialmente
delaciencia - pormedio delaescuela, los medios de comunicacion, la religion
cristiana, han contribuido a que un gran sector de la poblacién indigena yano
participe de aquellas ideas ancestrales.

En cuanto a los pocos ejemplos presentados en este trabajo respecto a la
concepcién indigena de los iconos, hay una cierta continuidad de las ideas
prehispénicas. En efecto, los pueblos prehispanicos ~del area que hoy ocupa
Guatemala-, en algtiin momento de su historia, sustituyeron a Uqux Cah por
unicono; sea éste Tohil, Avilix o Hacavitz. Es decir, sustituyeron al repesentado
porlarepresentacion, lo queimplicé quealiconoseleatribuyera viday poder
por si mismo.

Hoy, con frecuencia, es al icono -y no al representado en él-, al que se le
considera el protector de una poblacion y, en algunos casos, se le considera
mas poderoso queotroicono que tiene como referente al mismo representado.

Desde' luego, esta concepcién no es exclusiva de los pueblos indigenas
guatemaltecos: existe un paralelismo con la que tienen pueblos de otras
culturas, incluyendo la occidental. En el dambito de la religién, ha sido una
constante la necesidad de representar a la divinidad y, con frecuencia, se ha
sustituido a ésta por la representacién. Pueden variar las entidades
representadas y las representaciones, pero la concepcion es la misma.

Ademas de lo anterior, en este tema es evidente el sincretismo entre ideas
ancestrales indigenas y algunas cristianas, pues, al mismo tiempo que hay
continuidad de las ideas prehispénicas, el contenido ha variado. Ya no es
Tohil, ni Avilix, ni Hacavitz—delos k'iche’—uotros de otros pueblos. Ahorason
las representaciones de San Pedro, San Pablo y otros santos de la cristiandad.
De nuevo, aunque el contenido haya variado, la concepcidn es la misma.
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En otro tema, como en todas las religiones, en la que practican los indigenas
que pertenecen al sector de “costumbre” hay ritos y ceremonias, y hay
personas encargadas de tales actos. Por un lado, los cofrades, que son los
guardianes delosiconosy, conello—de cierta manera-, contindan una mision
sacerdotal prehispdnica, pues, entonces existia, por ejemplo, el guardidn y
encargado del culto a Tohil — el Ai Tohil - y hoy, entre los cofrades de algunos
lugares, por ejemplo Solold, hay un guardian y encargado del culto a la
- Virgen Maria - el Aj Mariy®—. Otra vez, hay continuidad; en este caso, es la
ideade guardian y encargado del culto. Aunque haya cambiado el referente,
la idea es [a misma.

Por otrolado, los sacerdotes mayas —con los matices anotados en este trabajo-
son quienes, por excelencia, tienen a su cargo la diversidad de ritos y
ceremonias mencionados, cuyo propoésito es relacionar al ser humano con el
mundo espiritual. Aunque también aqui existe sincretismo, el examen de los
elementos que componen su “mesa”, de sus invocaciones y de sus lugares
sagrados, evidencia la continuidad de ideas ancestrales.

Ademads de la funcién de relacionar al ser humano con el mundo espiritual,
hay personas que acuden a ellos en busca de orientacion para solucionar
diferentes asuntos familiares y comunitarios. Debido al énfasis sobre esta
otra funcién es que muchos de los sacerdotes mayas reclaman, para si, la
denominacién de “guias espirituales”.

Para concluir, es conveniente anotar que si se quiere tener un acercamiento
a las ideas ancestrales de los indigenas guatemaltecos, habrd que ir
-preferentemente —alas aldeas, cantones, caserios; y en estos lugares, recurrir
a las personas de mayor edad, que pertenezcan al sector de “la costumbre”,
sin desestimar, desde luego, a este sector, de los cascos urbanos de los
municipios mas tradicionales del pas.

'3 Véase: Coordinadora de Organizaciones Mayas de Solola, 1998: 73.
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