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Resumen. Los primeros habitantes de América habrian procedido de Sibe-
ria, del extremo norte de Asia, e ingresado al continente americano durante
la ultima glaciacién, que comenzé hace 110 000 afios y finalizd hacia el 10
000 AP. Estos primeros grupos humanos concebian el mundo exterior desde
una cosmovision magica e interpretaban su pensamiento mediante diversos
rituales, ceremonias y ofrendas, cantos, melodias y danzas en estrecha rela-
cion con su entorno natural. Siendo asi como desarrollaron, en esta América
magica, los mitos pristinos de su creacion cargados de tradiciones y cultos
que les permiti6 mantener una intima conexién con su nuevo y exuberante
entorno geografico. Al mismo tiempo, el mundo indigena de América intro-
dujo un pantedn de deidades para cada acontecimiento, para cada hecho de
su existencia, demostrando asi, que, si bien son distintos por ser mortales,
tienen el mismo lenguaje de sus dioses, que se asemejan a ellos pese a ser profanos, puesto
que dicha comunicacion resulta esencial para llamar su atencién e implorar proteccion, amparo
y subsistencia. En la regiéon mesoamericana como en el mundo andino, aun existen agrupa-
ciones culturales que reproducen y evocan estos acontecimientos con la naturaleza, realizan
ceremonias y homenajes a las distintas deidades. Un ejemplo de ello es la continuidad en los
mitos de la creacién y el lenguaje simbdlico como ceremonial. Culturas que preservan sus tradi-
ciones y practicas con la misma conviccion de sus antepasados. En esencia, el mundo indigena
de América se ha sostenido en una dimensidn paralela, construida a base de las costumbres
y tradiciones ancestrales que han resultado necesarias para su conservacion y sobrevivencia

' La primera parte del articulo fue publicada en el tercer nimero de Cuadernos Iberoamericanos en 2024 [Aguilar
Montalvo, 2024:14-36]. — N. de la R.

2 Enrique Aguilar Montalvo es presidente de la Fundacién Pueblos de América, Ecuador. Fotografo, documentalista,
escritor e historiador. Autor de varias obras sobre las costumbres y tradiciones de los pueblos indigenas desde su vision
como documentalista, asi como investigador sobre las culturas andino-mesoamericanas. Entre sus publicaciones se
destacan los libros «<Amanecer en los Andes» (1998), «Odisea, entre soles y lunas» (2023) y «En el lugar de la soledad»
(2023). Realizador y productor de documentales en Ecuador, Guatemala, Bolivia, Perti y México, los que se han difundido
en varios festivales internacionales. Ganador de varios concursos internacionales de fotografia. Ha colaborado con el
Instituto de Investigaciones Estéticas de la UNAM, la Escuela Nacional de Antropologia e Historia ENAH, ha sido parte de
la organizacién de varios foros y mesas redondas acerca de la «<Arqueoastronomia en Mesoamérica». — N.delaR.
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en un mundo contempordneo que cada vez se aleja mas de su realidad. Por otra parte, la
injerencia religiosa que han ejercido, durante siglos, las distintas érdenes cristianas, traidas
durante la etapa colonial espafola, ha logrado penetrar y culturizar a estos grupos de indige-
nas sometiéndolos, incluso, a los mas radicales. Esto ha llevado a construir, al mismo tiempo,
un sincretismo a partir de una reelaboracién de sus tradiciones. En la actualidad, estos ritos y
cultos cristianos se llevan a cabo en las mismas montafias y nevados donde sus antepasados
veneraban y mantenian contacto con los dioses, pero en su lugar, la iglesia cristiana ha erigido
templos en el marco de crear una nueva y particular forma de reinterpretar su existencia. Surge,
entonces, una actualizacion de sus doctrinas, en que las imagenes de santos cristianos y de la
liturgia se aplican a partir de un credo comun originario. Ceremonias aceptadas por los indige-
nas americanos, siempre con la finalidad de subsistir.

Palabras clave: pensamiento magico, pueblos originarios de América, deidades, homenaje religio-
so, mitologia, cantos, danzas, sincretismo
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Maruyeckoe BUAEHUE MHUpaA
KOPEHHbIX HapoAOB AMEpPUKH
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3 TepBas yacTb CTaTbk Gbina ony6MKOBaHa B TpeTbeM HoMepe «MbepoamepurkaHCKux TeTpagein» 3a 2024 rog [Aguilar
Montalvo, 2024: 14-36]. — lMpumey. peo.

4 DHpuke Arunap MoHTanbBo — npesvaeHT QoHaa «Hapoabl AMepukn» (SKBagop), aHTPOMOJION, UCTOPUK, pexnccep
LIOKYMEHTaNIbHOTo KUHO, doTorpad. ABTOP HayuHbIX paboT 06 0bbluasx U TpaZMLMAX KOPEHHbIX HAapoLoB AMepUKaH-
CKOrO KOHTUHEHTa, NCCNIef0BaHN aHACKON Y Me30aMepuKaHCKOW KynbTyp, B TOM uncne KHUr «PacceeT B AHgax» (1998)
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AHHOTaumsA. BaxxHyto posib B CTAHOB/IEHUM Marnyeckoro BUAEHUS MUpa KOPEHHbIX HapoA0B
AMepuKM cbirpanm obLiee NPOUCXOXAEHNE (MepPBble XUTENN KOHTUHEHTA, KOTOPLIW Ternepb Mbl
Ha3blBaeM AMepPWKOW, BEPOSTHO, MPULLAW C KpailHero cesepa Asuu, n3 Cnbumpu, BO Bpems no-
cnejHero NefHNKOBOro nepuoja), TeCHoe B3aUMOAENCTBME C NPUPOAON 1 OCMbIC/IEHNE CBOe-
06pasmns OTKPLIBLLETOCS UM OKpy>Karollero Mupa. Hoeas reorpaduueckas cpesa, HenpocTble
YCNOBUSA XU3HW, CTPEMJIEHNE BbIKUTb B HAX POXKAANN MUDbI 1 Marnyeckme TpaauLimm, KoTopble
HaxoA4WAN BOMJ/IOLLEHWNE B PA3/IMUHBIX PUTyanax, LlepeMOoHMsX, 06psaax, B KylbTOBbIX MeCHomne-
HWAX W TaHLaX, B MOoAHOLWeHUsX 6oram. Torga xe nossuance Mmnodsl o COTBOpeHUN Mypa 1 Npo-
NCXOXAEHWUM YeNOBEeKa, AOMOHEHHbIE OCOOBIMU Ky/IbTaMW, KOTOPbIE MOMOrav Noajep>Xmnsatb
TECHYHO CBA3b C HOBOW Cpefov obutaHus. KopeHHble Hapoabl CO34anu Liesblli NaHTeOH 60XKeCTB
AN KaXKZ0ro COBbITUS, ANs KaX0ro daKTa CBOEro CyLeCTBOBaHUS, JEMOHCTPUPYS, UTO, XOTS
OHV ¥ OT/INYALOTCS OT CBEPXCYLLECTB, ByAyUYn CMEPTHBIMU, HO FOBOPSAT C HUMW Ha OAHOM fi3bike
M NPOCAT 3aLUMThl, MPONUTAHMS N MOKPOBUTENLCTBA. Tak CO3faBasachb Kak bbl mapannenbHas
BCE/IEHHas, B KOTOPOW A0 CUX MOP NMPaKTUKYHTCA Marvyeckne Tpaguumm u putyabl, moMora-
tOLLVIE af,aNTMPOBATLCS U BbIXMBATb, B TOM YMC/IE U B COBPEMEHHOM MUpe. BMellaTenbCTBo Ka-
TO/IMYECKON LiepKBYM B 30Xy KOHKUCTbI, €€ BAMSHWE Ha KYAbTYpY Y TPaAULMOHHbIE BEPOBaHMS
MPUBENN K PENUTMO3HOMY CUHKPETU3MY, OCHOBaHHOMY Ha HOBOW MHTeprpeTaLumy CyLLecTBo-
BaBLUVX KY/IbTOB, MPUYEM Aaxe CPeau CambIX APbIX MPUBEPKEHLIEB TPAANLMOHHbIX BEPOBaHWIA.
HoBble pennrnosHble putyanbl 1 0bpsaabl, BObpaBLve B cebsi XPUCTUAHCKYH AOKTPUHY, Npes-
CTaBWTE/IN KOPEHHbIX HapPOAOB CTa/M MPOBOAUTL B TEX XE MECTax, e WX Npeskv MOJUANCh
A3bl4ecknuM H6oram. Tak, 0bpasbl XPUCTUAHCKUX CBATBIX U Cama XpUCTUMaHCKas JUTYPrus, npo-
BOZMMas B Xpamax, CTPOSILLMXCS KaTOJIMUYECKON LIePKOBbH, HANOXUANCL Ha Marnyeckme npes-
CTaB/IeHVs1 aBTOXTOHHOMO HacefneHus 06 OBLLEM MPOUCXOXAEHNN 1 06 OKpY>KatoLEeM MUpe.
XpucTraHckas JOKTpuHa TpaHcdopmMMpoBanach, BObpaB B Cebs LIEPEeMOHUM TPAAULIMOHHBIX
BEPOBaHMI KOPEHHbIX HAPOAOB, MOCKONbKY MMEHHO 3TV PUTYasibl TOMOFatT UM CyLLLECTBOBATD.

KnioueBbie csioBa: Marnyeckoe MbllUieHne, KOpPEeHHbIE Hapoabl AMepVIKVI, 60>KECTBa, 06pﬂ,q MOKJI0-
HeHWA, MI/I(I)OJ'IOFVIFI, necHn, TaHUbl, CUHKPETU3M

Ana yntupoBaHua: Arnnap MoHTtanbBo 3. (2024) Marnueckoe BuAeHVE MUPa KOPEHHbIX
HapozoB Amepwuku. MbepoamepukaHckue mempadu. N2 4. C. 189-212. DOI: 10.46272/2409-
3416-2024-12-4-189-212

KoHdpnnkr wuHTepecoB: ABTOp 3asBnseT 06 OTCYTCTBUM MOTEHLMANBHOTO KOHGAMKTa
MHTepecoB.

BnaropapHocTb: Pesakums «/bepoamepurkaHckunx TeTpagein» 6narogaput npesungeHta PoH-
fAa «Hapoabl Amepukun» (SkBagop) r-Ha dHpuke Arvnapa MoHTanbBO 3a NpPefoCTaBAEHHYHO
BO3MOXHOCTb ONyb/MKOBaTb €ro HayuHyto paboTy, KOTopas BO MHOTOM OCHOBaHa Ha cob-
CTBEHHbIX MOJEBbIX UCCNEAOBAHUAX U IMYHOM OrbITE.

1 «Opnccea mexay conHuamu 1 nyHamm» (2023). Pexknccep 1 NpPoatocep JOKYMEHTaNbHbIX GUAbMOB O TPAAULIMAX UH-
[eNCKMX HapOAOoB, NMPoXKMBaLWMX B JKBagope, [Batemane, bonusuy, Mepy n Mekcuke, KoTopble 3aBoeBanu Harpagbl
Ha MeX[AyHapopAHbIX KuHodpecTBanax. [obeantenb HECKONbKUX MeXAyHapOoAHbIX GOTOKOHKYpPCOB. MMpurnalieHHbIn
npodeccop NHCTUTYTa 3CTETUYECKUX UCCeAoBaHUA HaumoHanbHOro aBTOHOMHOro yHusepcuteta Mekcuku (UNAM),
HaumoHanbHow wkonbl aHTpononorum n nctopum Mekcukn (ENAH), yyactBoBan B opraHusaunv GopymoB v Kpyriibix
CTONOB MO TeMe «APXeosiorna 1 acTpoHomua B Mesoamepuike». — lpumey. peo.
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Abstract. The first inhabitants of America must have come from Siberia, from the extreme
north of Asia, and entered the American continent during the last glaciation, which began
110,000 years ago and ended around 10,000 BP. They had a magical worldview, felt closely
connected to nature, and expressed their way of thinking through various rituals, ceremonies,
offerings, songs, melodies and dances, while the new environment prompted them to create
traditions, cults, and myths about their origin. At the same time, the indigenous people of
America introduced a pantheon of deities for each event, for each fact of their existence, hence
demonstrating that although humans are different because they are mortals, they speak the
same language as their deities and ask them for sustenance and protection. In Mesoamerica
and the Andean region, there are groups that still perform ceremonies and rituals to honor
different deities. The indigenous world of America has been sustained in a parallel dimension
where magical traditions and rituals help people to adapt and survive in the modern world.
However, the religious interference of the Catholic Church during the Spanish colonial period
affected indigenous groups, even the most radical ones, and led to a syncretism based on a
new understanding of traditions. Nowadays, people perform rituals in the same snow-capped
mountains where their ancestors worshipped deities and communicated with them. Images
of Christian saints and the liturgy conducted in temples built by the Catholic Church were
combined with the magical ideas of the indigenous population about common origin and the
world. Thus, Christian doctrine transformed by incorporating traditional beliefs and ceremonies
of the indigenous peoples, as it is these rituals that help them live harmoniously.

> The first part of the article was published in no. 3 of Iberoamerican Papers in 2024 [Aguilar Montalvo, 2024: 14-36]. —
[EN].

5 Enrique Aguilar Montalvo is President of the Peoples of America Foundation (Fundacién Pueblos de América, FUPA)
in Ecuador, anthropologist, historian, filmmaker, photographer. He is the author of several works on the customs and
traditions of indigenous peoples, as well as research on Andean-Mesoamerican cultures, including the book «Dawn in
the Andes» (1998) and «Odyssey, between suns and moons» (2023). He is also a director and producer of documentaries
in Ecuador, Guatemala, Bolivia, Peru and Mexico, which have been shown in several international festivals, and winner
of several international photography contests. He has collaborated with the Aesthetic Research Institute of the UNAM,
National School of Anthropology and History, and has helped to organize forums and round tables on «Archaeoastronomy
in Mesoamerica». — [EN].
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Ordculos sagrados

Podria decirse que la historia de las religiones, de las mas primitivas a las mas
elaboradas, esta constituida por una acumulacion de hierofanias, por las mani-
festaciones de las realidades sacras. De la hierofania mas elemental (por ejemplo,
la manifestacion de lo sagrado en un objeto cualquiera, una piedra o un arbol)
hasta la hierofania suprema, que es, para un cristiano, la encarnaciéon de Dios en
Jesucristo, no existe solucion de continuidad. Se trata siempre del mismo acto mis-
terioso: la manifestacion de algo «completamente diferente», de una realidad que
no pertenece a nuestro mundo, en objetos que forman parte integrante de nuestro
mundo «natural», «profano».

Segun los mitos mexicas, provocar un golpeteo constante y ritmico contra el
suelo es alcanzar a ser escuchados por las divinidades del inframundo, asi como
también sahumar con el copal tanto a los individuos como a los objetos. Represen-
ta una accion de purificacion. Supone llevar sus suplicas al cielo, fuente de inspira-
cién y conexion con la divinidad. Segtin relata el cronista Bernal Diaz del Castillo
[Diaz del Castillo, 1982], en cada encuentro de los espafioles con los indigenas, se
realizaba, previamente, un ritual de sahumerio para purificar el ambiente y propi-
ciar un buen resultado durante el didlogo. Por consiguiente, la fundacién de ciu-
dades, templos y edificaciones en América se irguieron, igualmente, en funciéon de
conservar elementos fisicos de la geografia, cerros considerados guardianes pro-
tectores, manantiales, fuente de vida, puntos cardinales, solsticios y equinoccios,
para reproducir materialmente su pensamiento y las creencias religiosas. De esta
manera, sus altares estaban protegidos, orientados a un horizonte que les permi-
tio crear hierofanias y calendarios, tanto agricolas como miticos; resaltar fechas
importantes para la siembra y cosecha; construir espacios como morada para sus
dioses. Cuando estos espacios dejan de ser trascendentes, por cambios climaticos
o catastrofes naturales, la migracion para refundar nuevos centros comunitarios
se realiza mediante un traslado simbolico y de profundo sentido totémico, consi-
derando que la vision mistica de los nuevos territorios a ser ocupados sera conver-
tirlos en lugares de culto.
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El sitio arqueoldgico de Kuntur
Huasi, en el actual Peru, es probable
que obedezca, precisamente, a una
migraciéon de antiguos pobladores |
desde las franjas costeras del norte,
quienes, luego de sufrir inclementes
desastres naturales, se vieron obliga-
dos a migrar a las altas montafas.

Para la fundacion del nuevo
centro ceremonial, habrian llevado
consigo no solo los conocimientos
y costumbres, sino, ademas, los ele-
mentos fisicos, como huesos de sus

antepasados, que servirian de base para
' levantar los cimientos de estos centros
. de adoracién. Kuntur Huasi conserva,
asi, una plaza principal orientada a los
puntos cardinales, en cuyo centro se
habrian celebrado los grandes rituales
y homenajes. Es de entender, por tanto,
' que, pese a que el contexto geografico
¢ sea diferente, volveremos al esquema
| de construir, en un nuevo territorio, un
S Y cosmos en funcién del mito, la apropia-
Kuntur Huasi, Perti cion de un espacio para instalar el esce-

nario donde recrear, repetidamente, la

fundacion del mundo. Raul Gonzalez Enriquez, en su libro Notas para la interpre-
tacion del pensamiento mdgico (1948), nos ilustra sobre la importancia que cobra
la sacralizacion de los espacios: «El punto neuralgico de la participacion afectiva
que se dirige a sacralizar los territorios, se convierte en causa pronta de fetichismo,
siendo los amuletos no s6lo simbolos de adhesion sagrada, sino también causa de
virtuosismos cuya funcion consiste en ser talismanes de la suerte. La fundacién
de la gran Tenochtitlan, capital del Imperio mexica, respondid a una legendaria
peregrinacion mitica desde un lugar llamado Aztlan, hasta el actual lago de Tex-
coco. Los peregrinos, guiados por Huitzilopochtli, el colibri izquierdo —deidad
asociada con el sol e hijo de la diosa de la fertilidad Coatlicue y el sol joven lla-
mado Tonatiuh— habrian migrado hasta aquel lago donde encontraron, sobre un
islote, un dguila asentada sobre un nopal con las alas extendidas reconociendo al
sol y la luna. Para los mexicas, resultaba imprescindible la peregrinacion al mando
de una deidad solar y guerrera, para justificar la toma de nuevas y mejores tierras
agricolas; pero, ademas, esta toma de los islotes, dentro del lago de Texcoco, se
justificaria para asentar sus nuevas sociedades comunitarias, debido a la aparicion
de una roca donde nace un nopal, simbolo que representa, precisamente, la tierra
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agricola, anunciada y prometida por su deidad, que a la vez ensefia, como emble-
ma de ferocidad y destreza, un aguila destrozando una serpiente y reconociendo al
sol y la luna como las deidades principales para rendir culto. Tanto es asi que, a la
llegada de los espafioles, en 1519, Moctezuma envi6 a Hernan Cortés dos grandes
esculturas con las imagenes del sol y la luna, trabajadas en oro y plata, respectiva-
mente» [Gonzalez Enriquez, 1948: 56].

Otro ejemplo fundacional con las mismas caracteristicas conceptuales fue la
capital inca del Tahuantinsuyo, actual ciudad del Cusco. Esta se funda, igualmen-
te, mediante el mito de la complementariedad. Pese a la contradiccion entre las
distintas leyendas, los primeros hombres que poblaron esta region habrian sur-
gido de las profundidades del lago Titicaca. Segun otras leyendas, Manco Capac
y sus hermanos emergieron de la cueva de Puma Orco, en Paqaric Tampu, en un
cerro denominado Tambotoco.
Lo destacable es, en todos los
casos, la importancia que tie- |
ne el origen sagrado y, a la vez, |
guerrero de aquellos pueblos
expansionistas.

El origen sagrado es, en-
tonces, la base esencial de los
pueblos para justificar su per-
manencia, para legitimar la fun- |55 o -
dacién de un centro colectivo La fortaleza inca de Sacsayhuamdn, cerca de Cusco
y comunitario, para erigir sus
templos y edificaciones con raices que respeten la ancestralidad, la tradicion de
sus antepasados, el paisaje simbdlico y el espacio cultural donde se llevaran a cabo
los cantos, las danzas y melodias que evocan las hazafas de ese pasado.

Mircea Eliade nos refiere el siguiente analisis: «Instalarse en un territorio vie-
ne a ser, en ultima instancia, el consagrarlo. Cuando la instalacién ya no es pro-
visional, como entre los némadas, sino permanente, como entre los sedentarios,
implica una decision vital que compromete la existencia de la comunidad por en-
tero. “Situarse” en un lugar, organizarlo, habitarlo son acciones que presuponen
una eleccion existencial: la eleccion del Universo que se esta dispuesto a asumir al
“crearlo”. Ahora bien: este “Universo” es siempre una réplica del universo ejemplar,
creado y habitado por los dioses: comparte, segun eso, la santidad de la obra de los
dioses» [Eliade, 1981: 17].

El axis mundi, concepto cosmogonico para edificar ciudades sagradas, tem-
plos y altares, se considerd, por parte de las culturas americanas del pasado, que
deberia, igualmente, corresponder a sitios geograficos donde sea posible la inves-
tidura de una hierofania que permita unir los tres niveles del cosmos: cielo-tie-
rra-inframundo, de manera paralela; es decir, donde el sol, con relacion a la tierra,
no proyecte sombra alguna vista desde un gnomon. Esto se consigue estableciendo
una fecha y una ubicacion geografica determinada. Asi tenemos que cuando el sol
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esté situado en el plano del ecuador celeste, habrd alcanzado el cenit en algin pun-
to geografico ubicado dentro del paralelo de declinacion de la tierra. Si nos encon-
tramos colocados en algtn sitio dentro de la linea ecuatorial, el fendmeno ocurrira
cada seis meses, una vez en marzo y otra en septiembre. Igualmente, este hecho as-
trondmico acontecera en los extremos de la declinacion de la tierra; esto es, en los
tropicos de Cancer y Capricornio y
durante los solsticios de otofio como
vernal. A modo de ejemplo, se puede |
citar la construccion de las enormes
pirdmides por parte de los antiguos |
egipcios, quienes lograron hacer
coincidir que la puesta del sol, visto
desde la esfinge, se coloque entre las
dos piramides.

En América ocurrio algo similar:
se construyeron ciudades sagradas
buscando la coincidencia del paso §
del cenit solar con l,lna fecha deSta:_ El efecto de la serpiente descendiente en el Templo
cada de su calendario, sea esta agri- e Kukulcin en la ciudad sagrada de Chichén-Itzd.
cola o de alguna importancia ritual y =~ Observado durante el equinoccio de marzo de 2009
simbdlica. Tenemos, entonces, entre
los trépicos, dos periodos de seis meses para destacar, coincidiendo con el paso del
sol por el cenit, una construccion sagrada que encaje con una fecha en particular.

Segun Arturo Montero: «Con referencia a la geomorfologia tenemos que El
Castillo se levanta justamente entre dos cenotes, particularidad que ya habia apun-
tado en su momento Ignacio Marquina, al norte el cenote de los Sacrificios y al sur
el cenote de Xtoloc. Esta alineacion hoy se complementa con la propuesta de Gui-
llermo de Anda, quien encuentra al este
el cenote de Kanjuyum y al oeste el ce-
note de Holtun. Se forma asi un patrén
significativo asociado a las entradas al
inframundo, regién inferior del plano
terrestre por donde miticamente tenia
que pasar el Sol una vez que se oculta-
ba por el oeste, para resurgir después
de su viaje nocturno por el este. Resulta
extraordinario para un analisis desde
la geografia sagrada, que la escalinata

El Cenote sagrado de Chichén Itzd oeste de El Castillo orientada a ~292°

30" apunte al ocaso del paso cenital con

s6lo un grado de desviacion respecto a la minutscula entrada del cenote de Holttn,

receptaculo de interesantes ofrendas que se encuentran en proceso de estudio»
[Montero Garcia, 2013: 161].
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El concepto cosmogonico del axis mundi estd, entonces, presente de mane-
ra vertical mediante la construccion de ciudades y templos que son sacralizados.
Quiza, el mejor ejemplo de ello es la ciudad sagrada de Teotihuacan, que responde
a ese eje dado por el inframundo, origen del todo, la tierra, lugar donde habitamos
y sobrevivimos y, las alturas de un cielo superior donde moran las deidades ce-
lestes. La region geografica donde se desarrollé la ciudad sagrada de Teotihuacan
ofrecia la posibilidad para plasmar este pensamiento de recrear simbolicamente
cada espacio, gracias a sus condiciones hidrograficas. La gran cantidad de manan-
tiales de Puxtla, al suroeste de lo que seria la ciudad ceremonial, los rios aluviales
del San Juan que descendia de noreste a suroeste, el San Lorenzo de este a oeste,
y, particularmente, la laguna de agua dulce cercana al lago de Texcoco [Aguilar
Montalvo, 2011], otorgaban esta posibilidad de sostenimiento vital de las familias,
pero también prometia la sacralizacion de estos mismos manantiales. Dentro del
paisaje sagrado se incorporaron montafas cercanas desde donde pudieron obser-
var salidas y puesta de los astros en el horizonte, lugares para mirar el firmamento
y definir el paso del tiempo; pero, sobre todo, la region ofrecia los rios subterraneos
que evocaban el inframundo, que eran la puerta para el contacto con los dioses
del agua, el camino ulterior del vientre terrenal: caminos y senderos oscuros que
debieron recorrer sacerdotes encargados de los cultos profundos. Es probable, en-
tonces, que la actividad religiosa en Teotihuacan hubiera existido mucho antes de
la fundacion de la inmensa ciudad ceremonial que hoy conocemos; posiblemente
hubiera actuado como centro pio de las comarcas cercanas que un dia sintieron
la necesidad de construir y dar
vida a una urbe que se prolon-
garfa como hegemonica por
casi ocho siglos, cubriendo |
con su influencia casi toda la
region mesoamericana.

Cabe recordar, una vez
mas, que lugares vinculados &%
al inframundo existieron tam-
bién en otras regiones de Amé-
rica, como Chavin de Huantar,
por lo que pudo ser, igualmen-
te, ese eje de comunicacion del
hombre-dios que, mas tarde, se reflejara en su pintura mural; un sitio para la per-
manente activacion de la fe, mediante constantes imagenes plasmadas en clara
alegoria a los acontecimientos relacionados con el penetrante mundo de abajo, asi
como también en la arqueologia, tineles que conducen al interior de las inmensas
piramides, donde, con seguridad, hubo altos niveles freaticos que generaban ese
ambiente propio del vientre fértil y acuoso de la madre tierra, morada, también,
de los seres jaguar del inframundo que sujetan esa parte del cosmos. Pero, ademas,
Teotihuacdn logra representar este concepto del eje de la verticalidad, gracias a

La ciudad sagrada de Teotihuacdin
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la construccion arquitectonica de su larga calzada, de mas de 5000 metros, que
une este espacio del inframundo con la piramide dedicada al sol, representacion
simbdlica del espacio del hombre y, la piramide de la luna, cuya simbologia nos
conduce al cielo infinito.

Es asi como, para las culturas
prehispanicas de la América indi-
gena, la busqueda del espacio de
permanencia donde desarrollar el
proceso civilizatorio no respondid |
Unicamente a encontrar una region
donde explotar los recursos natura-
les, sino que esta busqueda conllevo -
una exploracion rigurosa del espacio
geografico y el entorno natural, para ;. 2
encontrar las condiciones apropia- El sitio arqueolégico de Chavin de Hudntar
das que les llevaran a un acercamien-
to afin a su pensamiento y creencia, a la posibilidad manifiesta en el paisaje de una
presencia sobrenatural que favoreceria su desarrollo, que protegiera sus cultivos y
que acogiera al pueblo bajo su amparo y proteccién. A partir de estos conceptos,
se originan, poco a poco, los mitos, la cercania a un origen pristino desde donde
las sociedades parten y generan una cosmovision en funcion del espacio ocupado
que se vierte en su desarrollo social y politico. La historia demuestra que estas
ocupaciones fueron capaces de crear una vision propia, que se heredo a través de
los siglos. Nos ensefia que es connatural del ser humano el asociar el espacio fisi-
co, generador del sustento, con el concepto preconcebido de lo divino. Es en estos
espacios que viven las deidades protectoras y también castigadoras, las que dan y
prohiben, las que rigen el modo en que han de llevar las sociedades sus practicas
rituales. Este conocimiento nos lleva a recapacitar acerca de esta relacion entre
seres humanos y deidades que mutuamente se necesitan: unos, para proveerse del
sustento y la proteccion; y, otros, para sostenerse como omnipotencias. Relacion
imbricada de dependencia, sumision y temor. Los seres humanos, entonces crea-
dores de los dioses, originan el mito de la formacién de los hombres por los dioses.
Son divinidades que guardan, por tanto, las caracteristicas humanas de su creador,
pero que, al ser convertidas a lo sobrenatural, son capaces por si mismas de crear
una nueva vida terrenal, como tal, su comportamiento.

La gran cultura mexica, Gltimo pueblo mesoamericano que dejé una vasta tra-
dicion religiosa, politica y artistica heredada por milenios, erigid cientos de tem-
plos para rendir tributo a sus divinidades, entre ellas, a la deidad principal de las
lluvias. Por eso, sobre el cerro que lleva el nombre de esta divinidad, denominado
Tléloc, se construye, a mas de 4000 metros de altura, un templo con una calza-
da de 150 metros de largo, que se encuentra perfectamente orientada a la cima
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del cerro Zacahuitzco, junto al cerro Tepeyac,
lugar de manantiales y donde se asegura que -
existieron, en las enormes rocas de ese cerro,
las imdgenes labradas de las diosas de la fer-

tilidad.

Legado divino de los gobernantes

La jerarquizacion social, que surge a par-
tir de quienes consiguen un dialogo con las
divinidades, provoca ese nivel religioso y po-
litico tan prominente en las culturas andinas
anteriores a la Colonia. Al tal grado, que estos
son capaces de absorber la sustancia sagrada
de sus divinidades y convertirse en sus pares
en la tierra. Esta es una forma, ademas, de le-
gitimar su poder, ya que estaria investido de Tldloc, deidad de las lluvias
una potestad sagrada. En relacion con esa so-
berania que ostentaban los gobernantes durante el Imperio de los incas, Marco
Curatola Petrocchi menciona: «En otras palabras, el Inca, en cuanto hijo del dios
Sol y por tanto ser sagrado, diferente y superior respecto de todos los humanos,
no podia de ningun modo aceptar observaciones o, peor, cuestionamientos a su
obrar de parte de los hombres, ya que esto hubiese representado una intolerable
disminucioén de su estatus, de su autoridad y su poderio absoluto, pero si podia
interrogar a los dioses —sus pares— y recibir de ellos respaldo, predicciones e
indicaciones» [Curatola Petrocchi, Ziolkowski, 2008: 22].

Por otra parte, el cronista indigena Guaman Poma de Ayala describe que, «en
el pensamiento incaico, la triada con calidad divina esta conformada por el inca
(hijo del sol), la coya (esposa del inca) y el hijo de ambos (lucero del alba — Venus).
<...> El Ynga sacrificaba a su padre el sol con oro y plata y con nifios y nifias de
diez afos que no tuviesen sefial ni mancha ni lunar y que fuesen hermosos. Y para
ello hazia juntar quinientos nifios de todo el rreino y sacrificaua en el templo de
Curi Cancha <...> y alli en medio se ponia el Ynga, hincado de rodillas, puestas
las manos, el rrostro al sol y a la ymagen del sol y decia su oracion. Y tenia el dicho
Ynga otra hermita y sacrificio de la luna que llamaua Pumap Chupan. Sacrificauan
ala luna, dios de las mujeres, y entraua la Coya (reina) a sacrificar con sus heche-
ceras; como el Ynga haziendo sus oraciones, pedia lo que queria. Otro templo del
luzero Chasca Cuyllor Chuqui (Venus) Chuqui Ylla, uaca illcacona (divinidades
locales). Que entrauan a con sus hecheseros y pedian lo que querian en su oracion»
[Guaman Poma de Ayala, 1980: 234-239]. Asi, el caracter que adquiere la familia
de gobierno no solo legitima su autoridad por el hecho de poseer una capacidad
de didlogo con las deidades, sino que, ademas, esta hecho de su sustancia divina.
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En la regién mesoamericana y, durante la etapa del precldsico medio (1200 a.
C.), los pueblos ocupantes del golfo de México desarrollaron una cultura civiliza-
dora que, extendiéndose en el tiempo y espacio, dominé por cerca de 3000 afios.
Denominada como cultura olmeca y aprovechando las condiciones que ofrecia la
costa atlantica, desarroll6 una con- . o
cepcion humanista cuyo nucleo seria
el hombre, el gobernante, el dignata-
rio divino, aquel engendro producto
de su energia que mereceria, por si g
mismo, la veneracion de los demas.

Rubén Bonifaz Nuflo, poeta y
clasicista mexicano, al referirse a la
esencia del hombre olmeca, senala:
«Por esencia se entiende aqui el por-
qué del hombre mismo, lo que él es
necesariamente y en sustancia. Aquello que el hombre no puede dejar de ser, cua-
lesquiera que fueren las circunstancias en que se encuentra. Esta esencia, para los
olmecas, era, como se desprende del analisis de sus imagenes, su poder creador y
llevador de lo creado a su culminacidn; su conocimiento verdadero de la misién
de tal poder. Tal era su principio activo mismo,
la causa de su ser particular, su elemento cons-
titutivo. EI hombre olmeca emerge, por tanto,
entre corrientes acuaticas, adornado de simbo-
los como el del jaguar y los ofidios. Surge con
las insignias de poder, atributos que le otorgan la
categoria para civilizar al mundo; pero esta per-
sonificacion, esencia de su encarnacion, es tam-
bién el impulso para crear, a su vez, la dinastia
que buscara imponerse indefinidamente» [Agui-
lar Montalvo et al., 2024: 66-67].

El hombre, entonces, ya divinizado y en-
tronizado en la tierra, con la fuerza y ferocidad
otorgadas por el felino, la sagacidad y astucia de
los ofidios, poseedor del veneno que extermi-
na al enemigo, adquiere las condiciones para la
realizacion del pueblo civilizador; asume la ca-

Figura olmeca hecha de jade que pacidad para gobernar; su cuerpo supremo, ul-
representa a un hombre jaguar timadamente, se habria formado por designio
superior. Hecho de cielo y tierra y forjado en el

inframundo, en los tres niveles verticales de la cosmogonia, conservara el linaje de
su creacion para la preservacion hereditaria. Es, pues, el legado de continuidad a
la casta familiar y de parentesco. Asimismo, una vez que su cuerpo se extinga, dor-

Un altar olmeca en el Parque Museo La Venta, México
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mird en un acto final de consumacion, permanecera para existir junto a los dioses;
se transportara por los senderos para llegar y unirse con esa sustancia original que
es el cielo. Dios, ya él mismo, yacera perpetuando la vida eterna.

La persistencia de cultos y credos entre los naturales

A la llegada de los primeros conquistadores espafioles, durante el siglo XVI,
los indigenas del continente practicaban una religion fundamentada en los men-
sajes dados por sus divinidades, quienes eran consultadas permanentemente por
los sacerdotes, antes de llevar a cabo cualquier accion. Los rituales y las ofrendas
ofrecidos para tales encargos o consultas consistian en sacrificios humanos en los
que la sangre y el corazon de las victimas eran entregados en una especie de pago,
una retribucion de la existencia, a cambio de la permanencia. Eran actos que sus
dioses exigian, para ellos también seguir existiendo.

La presencia adivinatoria de la llegada de los conquistadores espafioles nos
advierte el texto que acompana a la lamina 262 del manuscrito del cronista Gua-
man Poma de Ayala [Guaman Poma de Ayala, 1980]. El anota que, cuando Uayna
Capac, hijo de Tupac Yupanqui pregunta a las huacas sobre su futuro, estas no
quisieron hablar ni responder y agrega que fue Pariacaca, la unica que le mani-
festd: «...que ya no habia lugar de hablar ni de gobernar, porque los hombres que
llaman Uiracocha habian de gobernar y traer un Sefior muy grande en su tiempo
o después sin falta, esto le respondio las dichas uacas idolos al inca Uayna Capac
Inga, de ello fue muy triste a Tumi».

i e e d e Lo - AT P EL
- T— - B pra®

TLARIAAROMME
B MILDECCATO- §
ORISINALIET
ALTVALL TN MR
MW NS FYIT. § 18
& THO
A -_“\‘NA.‘

o
_— -

Purisima Concepcion. Claustro del convento de San Miguel Arcdngel, México. Siglo XVI
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Este parrafo es muy destacable, dado que Guaman Poma de Ayala comienza a
explicar la presencia de los espafioles y el catolicismo en el mundo andino. Efec-
tivamente, durante la Conquista espafola, en un avanzado siglo XVI, los cultos
religiosos practicados por los pueblos y las comunidades indigenas en América
fueron considerados como barbaros y contrarios a sus credos cristianos. Por ello,
las autoridades politicas y eclesiasticas trataron de erradicar la religiosidad nativa,
considerada pagana.

Se crearon formas para extirpar las idolatrias, bajo un proceso de represion
que provoco un duro impacto para aquellas poblaciones ya impuestas al orden de
la Corona espaiola. Indigenas subsumidos vieron la quema y destruccion de sus
idolos y la imposicion de nuevos santos y virgenes al interior de las construcciones
de iglesias y monasterios, y donde la evangelizacion cobraba inmediatez, debido
a las arduas campanas organizadas por los parrocos que pretendian poner fin a
sus creencias vernaculas. El arte religioso del catolicismo cobrd especial relevan-
cia como medio visual y emotivo para introducir los nuevos dogmas. Pinturas y
esculturas con las imdgenes sangrantes, sufrimiento y martirio de santos fueron el
método mas eficaz de mostrar la pasion hacia la nueva religion.

La piedad, el dolor, el voto de pobreza y castidad, asi como la visiéon de un
nuevo cielo e infierno, fueron los métodos dramaticos para representar un paraiso,
en reconocimiento a los devotos y practicantes de la doctrina; y, un espacio de tor-
turas y severos castigos, en medio de las llamas de un fuego eterno, para quienes
se opusieran a dichas practicas. De esta manera, pretendieron intimidar y atemo-
rizar a los indigenas insurrectos que no acogieran los credos; ellos fueron juzgados
con severidad durante su pretendida conversion. Sin embargo, las creencias en la
fuerza de la naturaleza, los cerros, los lagos, la tierra permanecieron incélumes.
Los cantos callados, la adoracion soterrada hacia sus dioses recordaban, asimismo,
que ellos, los perseguidores de indios, fueron igualmente objeto de arrestos sin
garantias, de tortura y azotamiento durante los primeros afios del cristianismo. La
ejecucion y el martirio se repetian, entonces, en esta historia de la humanidad car-
gada de emociones y sentimientos sagrados. La pérdida de los derechos, la confis-
cacion de sus tierras y los simbolos traerian a la memoria esa misma persecucion
romana hacia estos primeros cristianos.

Para la religion judia, el cristianismo, igualmente, represent6 una herejia, ya
que el dogma promulgado de la existencia de un dios a partir del hombre, que
regresaria a juzgar en la tierra a fieles e infieles, no se justificaba dentro de un
arraigado concepto monoteista dado en La Tora. Por ello, el establecimiento de
aquel reinado y regreso divino fue considerado sedicioso y contrario a toda norma
y principio hebreo. Los lideres romanos, por su parte y, como élite autoproclamada
como hijos de dioses, igualmente, consideraron a los cristianos como una amena-
za para el orden social, mas atin, dado que esta creencia nacié como una religién
practicada por aquellos que sufrian injusticias, los humildes y esclavos, los que
vivian en permanente precariedad. De ahi que, una vez que esta corriente religiosa
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empezd a cobrar presencia y a percibir el sen-
timiento de la omnipresencia de Cristo, re- ©
sultaba indispensable aplacar dicha practica, |
sin importar las consecuencias de una indis- |
criminada persecucion, que luego de un poco #
mas de 15 siglos se repetia en el continente | 4
americano, con la extirpacion de idolatrias;
en ese nuevo mundo donde creceria el pensa-
miento magico de los nativos, que enlaza to-
dos los elementos de la existencia para formar
ese gran todo que responde Unicamente a su
propia esencia: a la fuerza cdsmica y teldrica
de la naturaleza. Sobre la gran meseta bolivia-
na que bordea al lago Titicaca, el mas alto del
mundo y cuna de grandes civilizaciones, se §
destacan los pueblos de origen aymara, cuya
principal actividad es la agricultura y cria de
animales, particularmente, la llama.
Religiosos por excelencia, adoraron al sol
y a su creador supremo, llamado Viracocha;
pero también a Illapa, deidad que personifi-
cd al trueno, al rayo y la lluvia, fuerzas de sus  Erancisco Camilo. El Apéstol Santiago
deidades que influyen directamente en sus a caballo. 1649. Versién sincretista
cosechas. Fue la madre tierra, a la que llaman del dios Illapa
Pachamama, la receptora de estos alimentos y
pastizales, por cuyo motivo es venerada y profundamente respetada. Es asi que sus
ritos exigen sacrificios, preferentemente fetos de llamas para invocar a sus dioses;
ofrendas que se realizan al pie de los cerros considerados sagrados, ya que en su
interior habita la representacion materializada de estas deidades. Aquellos ritos, de
pago o pedido, anteceden a la festividad de la anata, que corresponde a las naciones
originarias, aymaras, quechuas, guaranies, entre otras, y obedece a estos principios
que nada tienen que ver con el cristianismo; son totalmente étnicos. En esencia,
son la manifestacion de agradecimiento a la madre tierra, a la Pachamama, a los
dioses ancestrales que se llaman los mallkus, los apus, por el resultado de la cose-
cha. Sin embargo, en nuevos intentos de la Iglesia por erradicar y proseguir con
la evangelizacion a los pueblos indigenas, las drdenes eclesiasticas han optado por
acomodar los antiguos dioses a sus credos cristianos. De esta manera, el poderoso
Illapa y la antigua deidad de Tunupa, ordenadores del mundo andino, ademads de
controlar los rayos y ejercer su poder sobre las lluvias, fueron unificados y trans-
formados en San Bartolomé, el patrén de los rayos. Huari, el dios de los uros, fue
convertido en el diablo; la Pachamama, madre tierra, se transmut6 a la Virgen del
Socavon, aparecida al interior de las minas de Oruro y considerada la deidad mas
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significativa a la que invocan
los mestizos e indigenas una :
vez convertidos y, alrededor de #8%
la cual, se desenvuelve el gran-
dioso carnaval de Oruro, en la
actual Republica de Bolivia.

Siendo Oruro una ciudad
minera por excelencia, las le-
yendas acerca de la aparicion |
de la Virgen del Socavén han [#= Free 4
cautivado completamente a g8 i : e
sus mineros, ya que ven en  Ladanza dela diablada en el Carnaval de Oruro, Bolivia
ella a la madre protectora que
vigila sus peligrosas faenas, por lo que, sindicalizados, han formado cofradias para
rendir con mayor fervor un culto, en su intento por acercarse a su Pachamama,
madre tierra, ahora Virgen del Socavon que, pese a la conversion cristiana, conti-
nua siendo reconocida como lo materno. Este es el concepto sagrado desde el cual
emerge la vida y da sentido a todas sus practicas y pensamientos.

No obstante, la injerencia cultural y religiosa de la Iglesia ha logrado, incluso
en los grupos de indigenas mas radicales, un sincretismo religioso, a partir de una
nueva reelaboracion de cultos, ritos y homenajes en las mismas montafias y neva-
dos donde sus antepasados veneraban y mantenian contacto con los dioses. Home-
najes que, podria decirse, son el resultado de una particular forma de reinterpretar

T —— .pq la existencia. Una apropiacion de imagenes de
- 7= STTH T 7o 3 A %
: 4 B g ¥
‘ et credo comun originario. Una actualizacion

santos de la liturgia cristiana, a partir de un
) de sus doctrinas con la finalidad de subsistir.
| Tal es el caso de la peregrinacién a la cima del
& nevado de Sinacara, en la que los devotos cris-
tianos e indigenas ascienden a mas de 5000
metros de altura para rendir culto al solitario
4 : @ Sefor del Coyllur Riti (Quyllurit’i). Esta fes-
= == A tividad coincide con el solsticio de invierno y
e = 4==F"2 que marcaba, para la poblacién nativa, el fin
La peregrinacion al santuario del Serior de {e] ciclo agricola e inicio del nuevo afio indi-
Qoyllur Riti

gena.

Maria Ceruti, en la introducciéon de su
tratado Qoyllur Riti: etnografia de un peregrinaje ritual de raiz incaica por las
altas montanas del Sur de Peru, refiere lo siguiente: «Si bien la festividad tiene su
origen en tiempos de la colonia, las caracteristicas del escenario de alta montaia,
la dindmica de apropiacion cultural del espacio a través de la procesion y los ritos
de adoracion y ofrenda ejecutados ponen de manifiesto la raigambre precolombi-
na —y de matices incaicos— que caracteriza a este culto» [Ceruti, 2007: 9].
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Con la imposicion de las festividades cristianas, esta celebracion, que se inicia
durante el fin de semana que precede a la celebracion cristiana del Corpus Christi,
representa, segun la misma investigadora: «La advocacion de Taytacha Qoyllur
Riti o “Sefior de la Estrella de la Nieve” alude a probables observaciones de indole
astronomico, vinculadas a la salida de Venus, el lucero, en relacién con los nevados
que estan detras del santuario. Con respecto al calendario agricola, la fiesta coin-
cide con la etapa final de las cosechas, el tiempo en que el campesino agradece los
frutos recibidos y los ofrece a la deidad” [Ceruti, 2007: 9-10].

La resistencia de los pueblos indigenas a los dogmas catdlicos, en realidad,
ocurre a lo largo del continente americano. En el
enorme sistema montafioso de la Sierra Madre oc-
cidental, al norte de México, cuyo origen se remon-
ta hace 40 millones de afios, se asienta una de las et-
nias mas puras y mejor conservadas del continente
americano: los raramuris; habitantes que descien- g
den de la antigua cultura paquimé. Los indigenas |
raramuris poblaron esta sierra posiblemente entre } |
los afios 800 y 1000 de nuestra era. El territorio que N
ocupan, actualmente, es quiza el mas abrupto de la |
Sierra Madre occidental, a cuyo largo, la cordille- :
ra oscila entre los 500 y 3500 metros de altura. Es
enormemente quebrada y formada por una inter-
minable sucesion de riscos, abismos y barrancas, |
cuyos desfiladeros perpendiculares pueden alcan-
zar hasta los 1800 metros en picada.

Los raramuris, siendo grandes cazadores, se pauzantes durante la festhdad de
asentaron y ocuparon cuevas y abrigos rocosos in- Qoyllur Riti
crustados en los pefiascos de esta accidentada oro-
grafia del Estado de Chihuahua; cavernas que, hasta hoy, se mantienen y sirven de
viviendas para varios grupos que sienten la necesidad de preservar su integridad
social, mantener sus valores espirituales y conservar las costumbres mas tradicio-
nales, resultado de una forma de existencia y armonia con la naturaleza, que ha
sido interpretada de acuerdo con sus mas intimos sentimientos.

La mayoria de estos pobladores proviene de grupos semindmadas que, durante
siglos, se han movilizado al interior de la sierra Tarahumara, por lo que, de alguna
forma, pese a que hoy existe un mejor afincamiento, su vida se desenvuelve en un
mundo terriblemente solitario. Es, quiza, esta circunstancia la que ha llevado a las
familias a observar una distribucion de sus labores entre todos los miembros: una
participacion colectiva, sobre la base de reciprocidad y cooperacién desde muy
temprana edad, que resulta indispensable, para sostener la vida con autonomia.

El llamado para la fiesta catdlica de la Semana Santa, la celebracion religiosa
mas importante del afio, se lleva a cabo durante los primeros dias de la Cuaresma,
por lo que el repique de las campanas de las iglesias, acompafado por los primeros

Homep -4 - 2024 205



CTpaHuLbl nctopumn

sonidos de los kamporas (tambores de piel y madera elaborados por los indige-
nas) llama a los fieles a congregarse al interior del templo y realizar sus primeros
rituales.

Pese a que los rardmuris son una etnia histéricamente ajena a la tradicion
cristiana, sus ritos se han adaptado a las imagenes y creencias llevadas por la Igle-
sia cristiana. Por eso, sus pobladores se dirigen, desde muy temprano del primer
domingo santo, al pueblo de Norogachi, situado en el corazén de la sierra Tarahu-
mara, para dar lugar a la celebraciéon de la Semana Santa.

A su arribo, los primeros danzantes, ataviados con su tipico ropaje y la carac-
teristica pintura blanca sobre su cuerpo, poco a poco se desplazan hasta el atrio
de la iglesia danzando al ritmo de sus kamporas y flautas. Los bailes denominados
nolirtame, que significa, dar constantes vueltas, a mas de ser una especie de ora-
cion ludica, son también una plegaria interior para pedir a sus deidades una buena
cosecha, en un evento donde se conjuga la complacencia a la religiosidad cristia-
na con la reverencia a sus dioses. Mientras los movimientos y bailes contintian
en ese dar constantes vueltas,
se reproduce una lucha entre
un grupo de danzantes, cuyos
rostros se encuentran pintados
con puntos blancos vy, otros,
con todo su cuerpo de color
negro. Estos simbolizan, segun
los principios catélicos, una lid
entre lo bueno y lo malo, entre
lo diabdlico y la pureza. Llevan
consigo espadas de madera La Semana Santa rardmuri
adornadas por dibujos geomé-
tricos, en una danza y fragor insostenible y que no podra detenerse; que continua-
ra hasta el ultimo dia santo, hasta terminar con el agotamiento de sus cuerpos que,
luego, al igual que Cristo, seran llevados al campo santo, lugar que representa, para
el interior del alma indigena, el lugar de sus campos de siembra y cosecha. Asi, la
Semana Santa es la nueva fiesta contemporanea que suple a la de sus ancestros, por
lo que se venera con la misma rigurosidad, fidelidad y dogma de sus precursores.
La fusion de los credos cristianos con los prehispanicos, si bien representa una
transformacion a sus conceptos, mantiene la misma esencia, al reafirmar su nece-
sidad para pedir a sus dioses que los protejan y amparen en sus carencias, durante
su estadia en este mundo.

Al atardecer, una procesion saldra rumbo al desolado cementerio. Los danzan-
tes, durante el crepusculo, guiaran a su Onurtiame fallecido hasta su tumba. Llega-
ra atodo el pueblo, alcanzard los campos y recorrera los cultivos. Sostenido por un
largo palo y amarrado con sogas, es también el bulto del cuerpo inerte de Cristo,
cubierto por una manta con los colores indigenas. Es el simbolo del fallecido que
recorre los cultivos y las labranzas; el cuerpo testigo del hambre y la miseria de los
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pueblos; es el alma objeto de proclama para la benevolencia y el buen inicio de su
afo calendario. Una vez que la procesion llega al cementerio, se escucha la tltima
plegaria, el lamento en lengua indigena. La solitaria tumba, ajena a los kamporas y
flautas, yacera con los otros cuerpos de los raramuris. La carne convertida en espi-
ritu vagara por los cultivos y cosechas:
silencioso, calmado, existiendo junto a
ellos.

El indigena rardmuri danza para
que el mundo exista. Sus dioses le han
ordenado bailar y beber tesgiiino para y
verlo contento. Es una especie de mi-
sién divina a través de la cual consiguen |
fundir la manifestacion espiritual con la
terrenal, lo eterno con lo temporal, lo
sacro con lo profano. Es asi como, du- &%
rante toda la noche y hasta el amanecer,
los bailes y el tesgiiino estaran presentes
en el atrio de la iglesia y junto a la cruz de Cristo. Los raramuris, ademads, como
agradecimiento por los alimentos que reciben, rinden tributo a un ser supremo
llamado Onortiame. Consideran que, gracias a su generosidad, obtienen el maiz,
que es el sustento basico en su alimentacion y bebida. Para ello, realizan una cere-
monia presidida por un cantor, quien es el encargado de dirigir el culto. El agudo
sonido de una sonaja y el mistico cantar de este dirigente llaman al inicio de un
sincrético homenaje. Los matachines, danzantes escogidos para el rito, avanzan
acompafiados por el violin y la guitarra de los musicos. Es asi, entonces, como
nuevamente se hace presente en los indigenas ese sentimiento ladico y, a la vez,
sacro. Esta es la confesion de quien juzga que su presencia en este mundo responde
a enaltecer la naturaleza y los bienes que de ella percibe, por lo que ha de danzar
para que asi permanezca y exista.

Los pobladores, durante este homenaje de agradecimiento llamado yumare,
procederan a dividir el cuerpo del animal que sera sacrificado en este ritual. Sus
partes, junto al humo del encino, seran entregadas, en primer término, al Onorua-
me, ya que son la carne y sus visceras, en manos del creador, las que encarnan su
complacencia, bendicion y reproduccion. Las ofrendas de animales simbolizan, al
igual que cuando se realizaba con seres humanos, una sumision al poder creador,
la consagracion de una vida en funcién de la permanencia de otras vidas; la subsis-
tencia del grupo humano que, solo con una participacion colectiva se puede rea-
lizar, ya que el acto de ofrecimiento y bendiciéon implica no solo un esfuerzo por
el sacrificio, sino, ademas, un auténtico homenaje de reverencia y agradecimiento
por los bienes que el raramuri recibe de sus deidades.

El grito quebrantado del cantador advierte el término del magico ritual. La
deidad esta complacida con el homenaje y advierte, con el sonido de los instru-
mentos, un segundo acto, llamado la mirimea. En este acto trascendental, el caldo
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del animal sacrificado sera lanzado al aire, hacia el omnipotente, a vista del crea-
dor, para que lo bendiga y regrese a la tierra en forma generosa y abundante. Sera
el instante mas sublime, el de mayor humildad que pueda rendir un pueblo por los
bienes que recibe. Representara, asimismo, el contacto con la condicion del ser hu-
mano. Bien se podria concluir, entonces, que _

las ceremonias indigenas se han resistido a su j
erradicacion, pese a la extirpacion de idola-
trias. Contintian con un pensamiento magico
que se vislumbra de forma oculta, soterrada; |
sin bien es cierto, ya no cuentan con la repre-
sentacion fisica de sus deidades, hoy emplean
las imagenes del santoral catdlico, para susti- &
tuirlas. =

Resultaria paradéjico no aferrarse a sus
sentimientos. Para ellos, es indispensable la =
conexion mistica: es el eje fundamental de su #
razdn de ser, de existir, puesto que han desa-
rrollado, desde tiempos remotos, un vinculo
con su corteza limbica imposible de separar,
ya que esta ha guardado, igualmente por mi-
les de afos, una memoria sobre la interpreta- v
cién magica de los hechos y la existencia del El ritual de yumare
universo.

Pero, paulatinamente, entendieron los conquistadores de este pensamiento
madgico de los indios americanos. Poco o nada respetaron sus santuarios y deida-
des fisicas, pese a que en el mundo entero han surgido templos, basilicas y santua-
rios donde profesar y expresar colectiva e individualmente la conviccion religiosa.
Los ganadores de grandes batallas han impuesto, histéricamente, sus dioses como
un emblema de triunfo. Asi también se conquist6 América, con la espada, la coro-
nay la fe catolica. Su propdsito, aunque también escondia intereses materiales, era
el de convertir a los indios infieles al cristianismo. Era, pues, la religion dominante
y protagonista de una batalla contra el mundo drabe que habia dominado Espana
por cerca de 800 afios. Dicho fenémeno histérico cobré verdadera importancia
en la Nueva Espafia. En esa etapa fue necesario continuar su lucha por la reivin-
dicacion religiosa, transformar las creencias religiosas de los paganos, cargadas de
leyendas y deidades, hacia el dogma cristiano, hacia una pretendida hegemonia,
para consolidar una nueva conquista, la de esta América magica.

Asi, se obtuvo esta especie de metamorfosis religiosa, gracias a un sincretismo
de aquellas creencias primarias y su personificacion mitica sobre las imagenes y
los elementos traidos por los espaiioles catdlicos. Cabe decir, de alguna forma, que
los indigenas seguian venerando a sus deidades vernaculas, ya que desconocian
el idioma, los cantos, rezos y las oraciones de esta nueva religiosidad, y tampoco
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fueron parte de su historia y tradiciones. Ya sin alternativa, se dio una gran reve-
rencia a estos nuevos cultos, pero siempre bajo sus propias y unicas posibilidades
de entendimiento.

En el mundo mestizo, sin embargo, ocurre algo distinto. Esta ajena vision re-
ligiosa va adquiriendo raices muy propias. Comienza una nueva era que surge
con la aparicion de la Virgen de Guadalupe al indio Juan Diego, durante su acos-
tumbrado recorrido a través del cerro del Tepeyac. En aquella madrugada de di-
ciembre, en el afo de 1531, se genera, entonces, el comienzo de un nuevo tiempo
religioso para el mundo mestizo. Se levanta el sitio sagrado de una de las mas
fervientes devociones que practique religion alguna en América. Este aconteci-
miento ha llevado a la Iglesia a construir una basilica en el mismo lugar donde
algtin dia fuera el templo de Tonantzin, la diosa madre de los mexicas, antiguos
pobladores de la época prehispanica. De esa manera se unifica la religion oficial
con los cultos profanos, para dar lugar al guadalupanismo, expresion y simbolo de
identidad nacional, cuyo culto masivo que practica hoy en dia el pueblo mexicano
no solo tiene verdaderas muestras de autenticidad, producto de la fusién de dos
grandes historias, sino que ademas lleva consigo la profunda conviccién de sus
raices maternas. El guadalupanismo se ha mantenido en la politica de los pueblos:
es el simbolo patrio, el culto materno mds venerado. Pero los indigenas tzotziles,
en contraste a lo que ocurre con las poblaciones mestizas, han creado, alrededor
del culto ala Virgen de Guadalupe, una fiesta de total sincretismo cuando realizan,
anualmente, una carrera hasta la comunidad de San Juan Chamula, en los altos del
Estado de Chiapas.

Esta verdadera prueba de dolor y sacrificio reafirma, una vez mas, su fe en la
figura de Juan Diego y la Virgen morena de Guadalupe, hecho que constituye una
expiacion inevitable para continuar sosteniendo el legado y las practicas ancestra-
les. Por este motivo, han tomado la costumbre medieval del llevar consigo una an-
torcha. Esta tradicidn comienza los primeros dias del mes de diciembre, mediante
un peregrinaje a la Basilica de Guadalupe, en la capital de la Republica; lugar en
el que confluyen en el ambito de lo sagrado y donde, luego de orar en sus lenguas
nativas y al pie de las antiguas capillas, prenden la antorcha que sera transportada
hasta sus comunidades, en los altos del Estado de Chiapas. Alli, finalmente, en una
gran ceremonia religiosa, seran recibidos por su pueblo y las autoridades, luego
de 11 o 12 dias de llevarla a cuestas, encarnando, asi, el traslado de la Virgen, con
toda su significacién de luz, amor y proteccion a sus hogares, que en muchos de
los casos estan a mas de 1300 kilometros de distancia.

Durante esta larga y pesada trayectoria, los incidentes a los que pueden estar
sometidos quienes llevan la antorcha son una prueba de valor y resistencia que,
lejos de doblegar su fe, la incrementan y ennoblecen, puesto que consideran que
todo su traslado estd protegido por un amparo divino, que en mucho se asemeja
a esa vieja comunion existente entre la naturaleza y la capacidad del ser humano
de expresar jubilosamente sus pasiones. Son varios dias de recorrido, casi 1300
km de travesia. Los antorchistas pasan por Tuxtla, Chapa de Corzo y, mas ade-

Homep -4 - 2024 209



CTpaHuLbl nctopumn

lante, Zinacantdn, entre algunos de los diversos lugares que van alcanzando en el
estado de Chiapas. En este exuberante territorio semitropical, ubicado al extremo
suroeste del pais, donde prosperaron las grandes culturas mesoamericanas, los
pueblos, hoy en dia (como olvidados por el tiempo), apenas sobreviven gracias ala
concentracion étnica que les permite B
mantener aun su lengua materna y q‘ ‘}fg“ ""(" : ‘:“\
legado de costumbres, que dia a dia o ‘ ‘
pretenden rescatar, pese a la enorme ® i ﬂ
influencia de nuevas practicas politi- y e

cas, sociales y culturales que les exi-
ge el mundo contemporaneo. Quiza
sea por todo ello que despliegan, con
tanto entusiasmo, estas expresiones §
que representan una victoria ante si
y su destino, en favor de su historia ° :
Y frente a una naturaleza que, atra- Nueva Basilica de Santa Maria de Guadalupe,
pandolos, los ha hecho suyos, como Ciudad de México

prisioneros en su propio espacio.

En las multitudinarias expresiones del guadalupanismo que se descubren en
toda la reptblica mexicana, durante los dias previos al 12 de diciembre —fecha
en la cual se lleva a cabo la apoteosis de la celebracion—, los fieles tienden a con-
centrarse en las diferentes basilicas de pueblos y ciudades, por lo que también
los indigenas de San Juan Chamula visitan, en un acto de auténtico peregrinaje,
otras iglesias y templos antes de llegar a su comunidad. En este ir dejando atras
los pueblos y las ciudades para alcanzar la hermandad y solidaridad de antafio, se
hace nuevamente presente, en estos grupos indigenas, el arrojo acompafado por
la pasion. El pueblo entero, en una auténtica manifestacion de fe, se vuelca para
rendir su propio y particular homenaje al 12 de diciembre, fecha en la que inici6
el culto a la Virgen de Guadalupe, pero también a Tonantzin, madre protectora de
los antiguos mexicas, y cuya conmemoracion se efectuaba, precisamente, durante
el solsticio de invierno; es decir, los tltimos dias del mes de diciembre.

= R e

Conclusiones

En el continente americano, donde la diversidad lingiiistica es lo que caracte-
riza a las lenguas amerindias, existen caracteristicas comunes que se enlazan entre
si, lo que refleja un origen comun. Sin embargo, la gran mayoria de la poblacién
aborigen utiliza, de las mas de 1000 lenguas existentes, apenas unas pocas de ellas
como principales y mayoritarias. Por ello, en un entorno cada vez mas integrado,
pero a la vez alejado de las fuentes de la naturaleza y el cosmos, como es el mundo
contemporaneo, se vuelve indispensable preservar y conservar el registro pristino
de las sociedades indigenas, de sus lenguas, cantos y expresiones.

Los nuevos cambios que pudieran surgir, dados por el posmodernismo, con
una expansion territorial que ha depredado la flora y fauna hoy casi extintas, ha
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contaminado el aire y los rios, los
mares cargados de toxicos por la ex-
plotacion submarina, la vegetacion y
las fuentes de alimentacion transfor-
mados, alterados y, en muchos casos, §
modificados genéticamente, origi- §
nan —en esa corteza cerebral donde
se acumulan las emociones—, cam- §
bios sustanciales del lenguaje verbal, &
del canto, de la musicalidad y las ex-
presiones corporales.

Se anulan las percepciones mé- Peregrinacion a la Basilica de Santa Maria
gicas para sustituirlas por creaciones de Guadalupe
tecnoldgicas que no evocan la espi-
ritualidad de la naturaleza, base de aquella existencia. Muchos de los cantos y las
voces del ahora se sumergen en el corazén de los bosques frios, del cemento de las
urbes; se pierden en el interior de las metrépolis del planeta, cuyo aspecto y tex-
tura se ha reducido a superficies planas de la existencia, a una pérdida del vinculo
con el cosmos, a la fuga del anima de las cosas. Por consiguiente, el lenguaje se
reduce y se sintetiza, se absorbe en su riqueza expresiva, se expone de forma breve;
se mutila la capacidad para expresar el conjunto de ideas; se reelabora la contem-
placioén e inspiracion del medio organico, para dar paso a la frase corta, a un len-
guaje que mimetiza los colores y la apariencia de los seres, que no los diferencia,
que los reemplaza por simples iconos, por simbolos sin concepto, que apenas se
acumulan en nuestra memoria.

Por tanto, el proceso de evolucion del lenguaje, del canto y las expresiones de
aquellos grupos sociales se detiene. El raspado de las pezuiias del venado durante
su caceria y el fragor de la lucha por su existencia se acorralan. El miedo y el sudor
de acercarse a la muerte pierden sentido; el humo del copal que lleva las oraciones
de los fieles se torna mas denso y se mezcla con la atmdsfera contaminada; el ritual
al pie de los nevados es intrascendente; el canto del chamdn ya no guia a nadie; las
palabras se disipan, se pierden en un horizonte que ya no refleja el calendario de
la cosecha, de la fiesta y celebracion por el alimento recibido; la luz de las velas ya
no ilumina ni transporta. Los mineros han perdido la fe en su origen, cuya advo-
cacién morena les protegia. El indio ya no rompe la tierra. El sol declina atroz por
falta de sangre para subsistir. La luna ya no es simbolo del animal nocturno. El in-
dio de hoy avanza confundido, inmisericorde consigo, quiere volver a ser energia
primaria, transformarse en frecuencia, fusionarse con el cosmos, pero, al parecer,
va perdiendo su cuerpo y humanidad anticipadamente.
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