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Abstract

The cross, main identification symbol of the Christianity nowadays, has taken different
shapes along the story. On the other hand, it has not been always the most representative
element of this religion. Still, it has monopolized the representation of the Christian religion,
an authentic synecdoche of this credo and symbol of demarcation as far as another believes
are concerned.
At present, and as a result of difficult mechanisms of transculturality, and as an answer to
conservation, different rites and pre-Columbian rites, as the watesink, show the presence of
the Mayan identity. Diverse rituals conjugate facets of Mayan and Christian cultures, and
they refer, in turn, to divergent significances, product of the syncretism.
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Resumen

La cruz, principal simbolo de identificacion del cristianismo en la actualidad y que ha
tenido diversas formas a lo largo de la historia, no siempre ha sido el elemento maés
representativo de esta religion, como sabemos. Sin embargo, se ha alzado con el monopolio
de la representacion religiosa cristiana, una sinécdoque de de este credo y simbolo de
diferenciacion respecto de otras creencias.
En la actualidad, y como producto de complejos mecanismos de transculturacion y respuesta
de conservacion, distintos ritos y creencias precolombinas, como el watesink, dan muestra de
la presencia de la identidad maya entre los g’eqchi’es y otros pueblos del interior de
Guatemala. Tanto en los distintos ritos, que conjugan aspectos mayas y cristianos, como en la
cotidianidad, la cruz se ha tornado en un elemento clave que remite a significaciones
encontradas producto del sincretismo.

Palabras clave: Mayas-q eqchi’es, cruz, sincretismo, watesink, supervivencia cultural.

Introduccion

Los ejercicios de transculturacion que han tenido espacio en América durante la
Conquista y posterior periodo colonial han producido una eficaz trasferencia cultural desde la
considerada como hegemonica, hacia la percibida como sometida o débil. No obstante, en
ese proceso de deculturacion inevitable que procede del sometimiento y la imposicion, no
solo se han conservado elementos procedentes de la cultura originaria, sino que se ha
procedido a una neoculturacion que posee claramente rasgos y elementos procedentes de
ambas culturas en contacto. Como indica Rama (1986), la transculturacion expresa “el
proceso transitivo de una cultura a otra, porque éste no consiste solamente en adquirir una
cultura, sino que implica también necesariamente la pérdida o desarraigo de una cultura
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procedente con la creacion de nuevos fendmenos culturales (neoculturacion) (pp. 32-33).
Segun Malinowski (1963) las transculturacion implica “Un proceso en el cual emerge una
nueva realidad, compuesta y compleja” y como consecuencia, “una realidad que no es una
aglomeracion mecanica de caracteres, ni siquiera un mosaico, sino un fenémeno nuevo,
original e independiente” (p. XIII). Es cierto que los procesos de transculturacion resultan
conflictivos. Como indica lanni (2000), los procesos de constante intercambio desde
facciones asimétricas y desde la diversidad y la desigualdad provocan tension, lucha, pero al
mismo tiempo, acomodacion, pérdida de elementos e incluso trasfiguracion.

En si, la transculturacién no resulta sencilla puesto que, a pesar de que un pueblo
domina sobre otro, la infiltracion de complejos culturales o rasgos definidos, requiere de un
tiempo prolongado para llegar a completarse. Y en la mayoria de las ocasiones, sélo se
alcanza a lograr una desnaturalizacion de la cultura subyacente sin lograr una plena
asimilacion. En palabras de lanni (2004), “la transculturacién genera procesos de
diferenciacion, reafirmacion de identidades, recuperacion de tradiciones, de invencion de
identidades” (p. 116). No podemos soslayar que, como resultado, en una aparente
eliminacion de la cultura originaria, no se provoca sino una conservacion de aspectos
procedentes de ésta, lo que garantiza al menos la posibilidad de que éstos no queden
arrasados. El pueblo aparentemente vencido por la fuerza de la imposicion, desarrolla un
proceso particular individual y social de supervivencia que lo lleva a la acomodacion y
adaptacion a la nueva e impuesta cultura hegemonica. La adaptacion, como forma asimilar la
situacion, conlleva la conservacion de los elementos fundamentales de la cultura, en la
comunicacion, cosmovision y tradiciones en general. Aunque socialmente se manifiestan las
formas culturales nuevas impuestas y probablemente, percibidas como licitas, en el
inconsciente personal y colectivo se conserva la cultura originaria y se ponen en practica en
los contextos y entornos intimos, familiares o en el seno de los clanes. De ahi la posibilidad
de que estos elementos puedan sobrevivir y transmitirse de generacion en generacion hasta
llegar a la actualidad.

En el caso de la religiosidad maya, y concretamente, la g"eqchi’, la presencia de ritos,
creencias y elementos cultuales previos a la imposicidn del cristianismo son ain palpables, a
pesar de la normalizacion de la liturgia catélica y su integracion como parte de la vida de este
pueblo, instalado en el norte de Guatemala. La celebracion cristiana religiosa esta salpicada
de momentos celebrativos y elementos que provienen de épocas pasadas, y dan cuenta de los
modos diversos de adaptacion que la cultura sometida ha tenido que desarrollar para lograr
sobrevivir en un contexto de imposicion hostil que podria haber acarreado una destruccion de
la identidad cultural originaria.

Aunque es emergente la religiosidad maya tradicional, como culmen de la
reivindicacion de la identidad indigena, lo habitual en Guatemala en el momento actual es
que el cristianismo, bien en forma de catolicismo tradicional o en sus diversas variantes
evangélicas, es la manifestacion religiosa mas habitual. Entre los mayas qeqchi’es, que
habitan en zonas altas de la Verapaz y en los colindantes departamentos de Izabal y Petén, la
integracion de elementos religiosos en el rito establecido, en especial, en la liturgia catolica,
parece haberse tornado en una realidad natural aceptada tanto por el pueblo, que la vive desde
su cotidianidad, como por parte de la institucion. Este sincretismo es en parte bastante
excepcional, en la medida en que ha conservado muchos elementos procedentes de la cultura
precolombina gracias a las excepcionales condiciones socio-culturales que ha atravesado este
colectivo indigena y debido, en gran medida, a los diversos procesos de inculturacion que ha
llevado a término, con matices, un sector importante de los actores de la evangelizacion a lo
largo de los siglos. La Verapaz, en si misma, ha sido, como expresa Akkeren (2012) un
espacio de paso entre las llanuras del Petén, la capital guatemalteca y la gran ciudad de
Kaminaljuyd. Por tanto, durante siglos ha constituido un espacio de asentamiento de
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importantes nucleos sociales y culturales, y a su vez, de arraigo cultural. Este hecho ha
contibuido sobremanera a la consevacion de tradiciones y la reminiscencia de aspectos
identitarios destacados. Sus origenes coloniales, estrechamente conectados con el destino de
su cacique Juan Matalbatz, o Juan Aj Pop Batz (Kistler, 2007), recuperando su
denominacion originaria, explican en si mismos el mantemiento de la idiosincrasia y
cosmovision que son propios de este pueblo, y la conservacion sincrética-trasncultural de
ritos como el watesink, al que posteriormente haremos referencia.

La cruz es el elemento central de la creencia cristiana. No sélo preside la celebracion,
sino que es la referencia inmediata para el ser-religioso debido al contenido que subyace. La
ruptura de nivel a la que hace mencion Mirceas Eliade (1981) al referirse al paso de lo
profano a lo sagrado, se produce en el creyente al dotarle sentido a un simbolo, que para el
ajeno a la vivencia de fe, puede carecer de sentido. Puede que éste fuera en parte el punto de
arranque de los g“eqchi’es antes del proceso de evangelizacion que tuvo lugar en los siglos
XVI1 y XVII. Sin embargo, en cierta medida, la cruz ya poseia una significacion para los
mayas de las tierras altas de Guatemala, puesto que estaba presente en la cultura
precolombina, aunque con una connotacion distinta a la impuesta por los misioneros. Por
todo ello, en la actualidad, y en gran medida, al contemplar la cruz, la ruptura de nivel a la
que haciamos referencia posee una doble vertiente, referida tanto a la normativa hegemonica
establecida mediante el proceso de transculturacion, esto es, el cristianismo, como al
contenido previo a este. Asi, la cultura maya, la religiosidad y la cosmovision previa a la
Conquista se hallarian presentes de igual modo. Esto viene a ratificar que, entre todos los
elementos simbdlicos de la religion cristiana, tanto cotidianos como cultuales, la cruz
concentra un sincretismo medular, por ser fundamento de la religion cristiana y a su vez, de la
cosmovision maya.

En lo referente al pueblo qg“eqchi’, objeto de nuestro analisis, y que habita en los
departamentos de Alta y Baja Verapaz, Izabal, Petén, basicamente, constituye una de las méas
de veinte etnias mayas que perviven en la actualidad, y que conserva, como otras muchas,
lengua, cultura y tradiciones ancestrales, y cuya identidad, debido a los procesos de presion
por parte de los conquistadores, y a su vez, por diversos factores internos y externos, ha
permanecido en cierta medida ligado a su identidad. Aunque Cambell (1977) sugiere que Yya,
hacia el periodo Preclasico, sobre el siglo IV antes de Cristo, es, en el momento de la llegada
de los espafioles y su posterior sometimiento cuando los g eqchi’es se concentran en una
delimitacién geografica similar a la actual, estando en contacto directo con otros subgrupos
de lengua distinta, aunque con los que se produce una interaccion e influencia mutuas
(Sapper, 1985). Debido al proceso de conquista a priori pacifica, y el papel que llevaron a
término desde el primer momento instituciones y cofradias; y a causa tambien de distintos
condicionantes como el aislamiento de la zona, asi como las relaciones interétnicas, gran
parte de las creencias, tradiciones, costumbres y formas de vida se han mantenido has la
actualidad. Los procesos de transculturacion como respuesta de adecuacion y supervivencia
han jugado un papel vita. PONER AQUI EL NUMERO DE QECHIES EN LA
ACTUALIDAD.

El proceso de transculturacién de la identidad q"gechi “ y cristianismo.

El proceso de transculturacion que ha atravesado el pueblo q’eqchi’, con la
imposicion de agentes externos para generalizar la cultura hegemonica, ha dado, como
resultado inevitable, la supervivencia de determinadas creencias y aspectos propios de la
identidad. Aunque se imponen determinados modos de aculturacion y deculturacion, teniendo
como consecuencia una neoculturacion mas o menos agresiva que contiene elementos
previos, en el caso maya g eqchi’, la pervivencia de elementos, creencias y vivencias previas
a la conquista castellana no ha acabado con muchos de los signos de identidad
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precolombinos. La instalacion del cristianismo y los distintos periodos que componen
diacrénicamente el proceso de evangelizacion han conllevado la consecucion de un
sincretismo que esconde sobremanera una integracion relativamente armoénica de ambos
credos. Esta realidad no siempre ha sido de esta forma, y a menudo, el encuentro entre
elementos de las dos culturas alcanza un punto de friccidén considerable en la confrontacion
de la celebracién. Teniendo en consideracion a Jesus Tapuerca, no hemos de olvidar que
aunque el cristianismo se conciba como encuentro de culturas, “abundantes datos de la
realidad historica niegan y contradicen dicho aderto” (2009, p. 49).

En primera instancia, y en la Conquista, la presion sobre los pueblos indigenas se
torné en una realidad dura y rotunda. En el caso del pueblo g’eqchi’, hemos de tener en
cuenta que su aislamiento y condiciones especificas han permitido la supervivencia de ciertos
aspectos de su cosmovision. Este puede interpretarse como el momento clave de accion-
reaccién de la cultura e identidad maya en general, y q"eqchi” en particular. En el caso de la
region de la Verapaz, de mayoria q"eqchi’, el proceso de imposicion fue precedido por una
profunda resistencia. No obstante, la labor de los dominicos resulto crucial para la anexion
pacifica del territorio (Akkeren, 2002).

Un segundo momento crucial es el llevado a cabo por Accion Cat6lica, quien impuso
sus criterios para terminar con la denominada costumbre en los afios cincuenta, por medio de
la presion de la religion cristiana y para eliminar los reductos culturales y religiosos tildados
de ser peligrosos y casi heréticos (Bastos y Camus, 2003). Sin embargo, en los afios sesenta
en el seno de la propia Iglesia por el Concilio Vaticano I, la publicacion de la Pacem in
Terris de Juan XXIII y la “inauguracion” macabra del conflicto guatemalteco, la cuestion
eclesial se transformd sobremanera, dando espacio a nuevas preocupaciones, un giro social
que trato de encarnar en espiritu evangelico desde una dptica de mayor autenticidad. Por otro
lado, la Conferencia de Medellin de 1968 propicio la concrecion de cambios muy especificos
en el seno eclesial que conllevaron una bdsqueda de la opcién por los pobres. Aunque la
iglesia en 1954 apoy0 a terratenientes, ultraderechistas e intereses estadounidenses para
derrocar a Arbenz y su politica revolucionaria (Figueroa Ibarra, 2006, p. 396), su perspectiva
cambid en pocos afios. Los sectores mas progresistas desembocaron a menudo en posiciones
cercanas o identificadas con los sectores populares.

Un tercer momento en el proceso adaptativo de transculturacion llegd de la mano de
los gobiernos represores y el auge de las masacres. La entrada en escena del Enfrentamiento
Armado Y el posterior genocidio favorecieron las politicas contrarias al asociacionismo y la
libertad de expresion en términos identitarios. Por ello, quienes el trinomio identidad maya-
reivindicacion-autoridad comenzd a verse como negativo y cargado de connotaciones
subversivas por parte de los aparatos de poder mas radicales. Como afirma la CEH
(Comision Esclarecimiento Historico 1999), en un corto espacio de tiempo, la Iglesia cambid
su postura de los espacios méas conservadores hacia la opcion por la construccion de la
justicia y la lucha por los desfavorecidos. En consecuencia, este hecho hizo que la propia
institucion fuera objeto directo de miras y se relacionara a menudo con los grupos de
guerrilleros. Masacres y politicas diversas de represion, tales como las de tierra arrasada
marcaron un distanciamiento de identidades propias. Los mayas temieron seguir el
cumplimiento de su costumbre por temor a ser perseguidos. De esta manera, los ritos
celebrativos se redujeron y se marcaron diferencias entre un oficialismo externamente
considerado como correcto, y una esencia cultural muy reprimida. A su vez, y ante la presion
de gobierno y brazos armados de éste, la Iglesia llevd a cabo un cambio de opcion,
centrdndose en posiciones de integracion de ritos, en un sincretismo y respuesta de
transculturacion ante la combinacion de aspectos del cristianismo y tradicionales mayas.
Como indica Cuesta Marin (2001) “este cambio doctrinal y pastoral chocé con la estrategia
contrainsurgente que acabo considerando a los catolicos como aliados de la guerrilla y por
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tanto sujetos a persecucion, muerte o expulsién” (27). Con el recrudecimiento radical del
conflicto, antes y durante el denominado quinquenio negro'®® (Prudencio Garcia, p. 40) la
represion contra los miembros de la jerarquia y los lideres de las comunidades se tornd en una
realidad de mayores consecuencias. La intervencion de Accidn Catolica en la formacion de
laicos en las comunidades, su difusion del asociacionismo y la denuncia de situaciones de
violacion de los derechos humanos conllevo la represion mas feroz entre finales de los setenta
y principios de los ochenta. Con los gobiernos de Romeo Lucas y Rios Montt las relaciones
entre estado e Iglesia se tornaron en complejas y tragicamente dificultosas. En dos afios, mas
de veinte sacerdotes y religiosas fueron asesinados, algunos de nacionalidades distintas de la
guatemalteca. Mas de doscientos tuvieron que abandonar el pais. Treinta centros de
capacitacion fueron clausurados y mas de setenta parroquias quedaron sin sacerdotes (Cuesta
Marin 27-28).

Todas la medidas represoras, incluyendo masacres, presiones y amenazas previas,
torturas y violaciones, y como culminacién, el asesinato masivo, bien selectivo o
generalizado, llegaron a su punto maximo durante los gobiernos de Romeo Lucas y Rios
Montt (CEH, 1999). Las denominadas politicas de “tierra arrasada” surgieron como medidas
de erradicacién tanto de personas como de todo lo relacionado con éstas. Se alza en una
manera eficaz y definitiva de terminar con la cultura, tradiciones y formas de vida de las
comunidades mayas (Cuesta Marin 2001 28-33). “tierra arrasada” supone, de igual modo
“esencia arrasada”. El apego del indigena a la tierra, madre de todos los vivientes segun su
cosmovision, y la eliminacion de todo aquello que supone su vida es sindGnimo de supresion
de la identidad maya desde la raiz. De esta forma no sélo se genera el horror, sino que
también se pierde el elemento base que pueda suponer una subversion de lo que se pretende
imponer. EI miedo se ha constituido en un recurso de eficacia para manejar masas de
poblacién en una direccién especifica. No obstante, y a pesar de este proceso trifasico de
presion aculturativa, con resultado de transculturacion y sincretismo no han podido terminar
con la esencia de un pueblo que surge y reivindica con fuerza la licitud de su milenaria
identidad. En si, la situacion que ha atravesado el pais, en especial, durante las duras décadas
del conflicto, ha conllevado que se conserven elementos procedentes de la cultura tradicional,
en consonancia con la vivencia y celebracion catélica. Producto de la transculturacion y de
los diversos modos de aculturacion se ha logrado un sincretismo que protagoniza gran parte
del panorama religioso actual. Este combina aspectos diversos que se atnan sin aparente
contradiccion. Es cierto que la situacion ha conllevado cambios en la cultura maya
tradicional, debido a los mecanismos de adaptacion que se han desarrollado como medio de
supervivencia. No obstante, gracias a esto, se han conservado aspectos, rituales y elementos
de la cosmovision previa a la llegada de los europeos. Al igual que la lengua, elementos
cruciales de la cultura precolombina han perseverado y ain se conservan en la actualidad. El
cristianismo, aunque de forma paraddjica, ha contribuido por complejos mecanismos de
adaptacion a la perseverancia cultual y celebrativa de los g eqchi’es, con la contribucion
eficaz de la integracion, en el esqueleto de la cultura e idiosincrasia impuestas, de un fondo
configurado a base de creencias, tradiciones y manifestaciones del pueblo.

186 Mas del 90% de las violaciones de los derechos humanos conocida se dio en el periodo comprendido entre
1978 y 1984 (CEH, 1999). El tristemente denominado “quinquenio negro” tuvo como deshonrosos protagonistas
a Romeo Lucas y A Rios Montt. En este periodo ocurrieron algunas de las masacres mas cruentas y episodios
como el asalto a la embajada espafiola, que en gran medida contribuyé a conferir una dimensién de mayor
internacionalizacion al enfrentamiento.
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La cruz: entre el cristianismo y la tradicién maya precolombina

En la actualidad, la cruz es un simbolo que existe en diversas tradiciones culturales y
religiosas desde la Antigtiedad, como dan fe de ellos diversas civilizaciones, desde Babilonia
hasta Egipto. De esta manera, también entre los mayas tuvo su trascendencia y simbologia.

La cruz cristiana encierra en si un contenido teoldgico significativo. Como sefiala
Mirceas Eliade (2001) el Golgota es para gran parte de la tradicion cristiana el centro del
mundo, el axis mundi, la cima de la montafia cosmica. Alli fue creado Adan y del mismo
modo, sepultado. La muerte de Jesucristo en la cruz esta relacionada con este hecho, puesto
que el nuevo Adan, el nuevo hombre que es Jesus, hijo de Dios, muere sobre el lugar de la
primera creacion y su sangre recae sobre el craneo de éste, culminando el acto salvifico. En
cierta medida, la cruz mira al cielo y a la tierra, y une ambas realidades ontoldgicas, cuestion
muy familiar en la cosmovision maya.

Si procediéramos a analizar la intensa arqueologia maya, podriamos vislumbrar a
priori la trascendencia del simbolo cruz, presente en diversos templos e inscripciones,
presentes en el conjunto Palenque (De la Garza, 2005). La rica simbologia que presenta la
cruz puede darnos cuenta de la representacion tanto del microcosmos al que se refiere, como
del macrocosmos al que se dirige en maya en su oracion y que engloba la totalidad de la tierra
y de la vida. Y siguiendo las representaciones de la Cruz Foliada de Palenque®®’, podremos
vislumbrar una serie de elementos que pueden servirnos de referencia para comprender con
mas precision su naturaleza. El maiz, elemento sagrado entre los mayas, y clave en la
creacion del hombre por parte de los Formadores segin aparece en el Popol Vuh (Bogin,
2001), es la pieza clave de la figura. Es el centro, y al mismo tiempo, en un complejo juego
de vida y muerte, se torna en el elemento capaz de dar vida. La cafia de maiz aparece como
eje de referencia, y para que surja la vida, debe ser decapitada, puesto que la “mazorca de
maiz cortada de la planta, vinculada ademé&s con la tierra como la proveedora de vida”
(Néjera, 1987, p. 89) hara brotar nueva vida. Resulta interesante resaltar esta cuestion, no
sOlo para poner en relieve la importancia de este simbolo en la tradicion maya, sino para
manifestar las posibles convergencias que manifiestan con el elemento simbdlico cristiano, en
sus facetas mas ontoldgica y soterioldgica. Pero la cuestidn trasciende estas consideraciones
para instalarse en una perspectiva mas globalizadora respecto de la cultura y la vivencia
maya, esquemas que aln pueden extrapolarse sobremanera en la actualidad. De esta manera,
y como sefiala Cruz Cortés “se adopta que el hombre esta hecho de barro como forma de
conciliar el cristianismo y la tradicion prehispanica” (p. 57). Pero, a pesar de esto, “se
cuestiona y modifica” puesto que “si bien la sustancia inicial es la tierra y el agua, el hombre
maya actual es incompleto. Debera buscar la sustancia que mantenga la carne y nutra sus
musculos” (p. 57).

El elemento simbolico cruz se alza con un protagonismo unico en lo referente a los
conceptos fundamentales de la perspectiva ontolégica de los mayas referida a su vision del
cosmos. Se relaciona directamente con otros elementos de trascendencia como el cuadro y la
piramide, de los que parece no poder desligarse. Los textos mayas clasicos, y las
interpretaciones que sobre éstos se dieron en primera instancia, muestran la concepcion de un
universo integrado en tres grandes ambitos: el primero de ellos se hallaba constituido por el
cielo y su subdivisién en trece estratos; por otro lado, estaria la tierra, pensada como una
plancha de forma cuadrada; y por altimo, el inframundo (De la Garza, 1998). Respecto a la
tierra, y como aun podemos observar en la cosmovision subyacente de los mayas actuales,

187 |_a representacion antropomérfica del dios del maiz es frecuente en el periodo clasico maya. Manifiesta la
intrinseca relacion que existe en su cosmovision entre el hombre y el elemento clave, esto es, el maiz. Como se
manifiesta en el propio Popol Vuh, la creacién del hombre, a base de harina de maices blanco amarillo,
amasado, y la aparicion de los cuatro hombres primigenios es el fundamento de la cosmogonia maya (Navarrete
Linares, 1996).
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ésta se encuentra dividida en cuatro sectores o rumbos, esto es, las cuatro esquinas, con una
simbologia cromatica asociada (rojo, negro, amarillo y blanco), y tanto una ceiba como un
ave, un tipo de maiz o frijol asociado a cada extremo, unos animales. La cuadruplicidad
determina la salida y puesta el sol, el ciclo estacional, y por extension, la concepcion ciclica
del tiempo (Rivera Dorado, 1985, pp. 192-218). Las nociones de espacio y tiempo, por
consiguiente, se hallarian inexcusablemente ligadas.

En la concepcion actual, el sincretismo determinado por los distintos modos de
transculturacion adaptativa ha permitido conectar todas las creencias tradicionales a los ritos
religiosos actuales, en el contexto de un cristianismo aparentemente muy arraigado y
mayoritario. Incluso la plasmacion de la cuadruplicidad se ve reforzada por la presencia de un
elemento basico y simbolo primordial entre los mayas: el centro del mundo, representado por
la ceiba verde'®®, denominada Gran Madre Ceiba, que atraviesa los tres niveles césmicos
comunicandolos. Esta imagen del arbol como axis mundi (Eliade 1979, p. 71) constituye uno
de los aspectos simbdlicos mas extendidos en las distintas cosmovisiones. En el caso de la
cultura g’eqchi” y otros grupos mayas de la region, el apego a la tierra y el mismo sistema de
roza han condicionado la relacion entre el hombre y el medio, la persona-comunidad y los
elementos con los que se relaciona. Los lugares sagrados y la posicién central de la ceiba
determinan la orientacion y la direccion. De ahi la concepcion de las cuatro esquinas de la
tierra o cuatro puntos cardinales. El plano terrestre, como se muestra en los rituales
celebrativos mayas en general, y q eqchi’es en particular, se distribuye alrededor de cuatro
puntos, hacia los que se dirige la invocacién que pedir que la bendicién. Como producto den
sincretismo, y efecto de un profundo ejercicio de transculturacion, se combina la creencia
tradicional precolombina con la actual, de indole cristiana. El elemento central, el arbol,
recoge las dos significaciones asociadas, esto es, la ceiba como arbol sagrado, y el misterio
cristiano, Jesucristo, como elemento central de la cruz. El centro del universo o axis mundi de
la cosmovision maya no choca asi con el principio cristiano mas arraigado. La integracion de
las ideas mayas pre-cristianas del centro del universo y de la confluencia de los dos ejes del
mundo, no tendrian dificultad para integrar la religiosidad impuesta, si bien esta realidad
simbdlica aludiria a dos significados simultaneos que con el tiempo se han instalado sin
aparente contradiccion en la cultura maya-g“eqchi” actual.

No se puede considerar el centro fuera de la relacion con la interseccion de los ejes
mencionados. El centro seria, como hemos sefialado, la matriz central que serviria de punto
de referencia y unién del Cielo, de la tierra y del inframundo. Recordamos que en la cultura y
religion maya antigua las referencias cosmogonicas y teogonicas ineludibles estaban
constatadas por el Corazén del Cielo y Corazén de la Tierra, Uk'u'x kaj y Uk'u"x Ulgj
(Néajera Coronado 2004), segun aparecen en el mismo Popol Vuh. La cruz, el eje del mundo
apuntaria al cielo, a la tierra y al inframundo, al igual que ocurre con la figura salvifica
cristiana del Redentor, que se dirige en la cruz hacia el cielo, en el soporte de madera en el
que es crucificado, insertado en la misma tierra, y con todo el contenido escatoldgico que se
refiere al vencimiento del muerte, por lo que su contenido apunta a un inframundo, si bien el
Xibalba maya encuentra dificultades de identificacion con las realidades cristianas referidas a
la muerte. En cualquier caso, los misioneros, en sus diferentes etapas de evangelizacion
hallaron ciertas ventajas en la identificacion de realidades culturales ontoldgicamente
dispares, pero que pueden encontrar ciertos puntos de convergencia (Ak'kutan, 2001). En
ambas perspectivas, el Centro es el espacio real o metaférico en el que se produce la ruptura
de nivel al que hace referencia Mirceas Eliade para describir el paso de lo profano a lo
sagrado. Este en si ya supone un nexo de union que se materializa en la celebracion cristiana
catdlica, repleta a su vez de elementos mayas integrados en la liturgia.

188 El “arbol nacional” es en la actualidad uno de los simbolos de Guatemala.
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En lo referente a su nivel de contenido méas teolégico, como indica Navarrete, para

diversos grupos mayas de la actualidad, la sangre derivada de la cruz tiene un caracter mas
que redentor, material creador o fertilizante, acorde con la tradicion maya. En la época
precolombina, resultaba comun ofrecer sangre como sacrificio para atraer lluvias y garantizar
cosechas, puesto que se pensaba que la planta del maiz, central en la cosmovisién maya,
estaba compuesta de la sangre y los huesos de los dioses (Navarrete, 1996). Los entresijos de
esta combinacidon estructural de cosmovisiones aun se hallan vigentes hoy dia:
Pues si, que sufrié el Sefior en cruz. Mucha sangre, y por eso ya hoy si que tenemos
nuestras cosechas, pues. Y somos pobres, pues, pero tenemos para no tener tanta
hambre pues. Y rezamos, y tenemos las cosas y crece milpa ahi (Salvador Coy,
comunicacion personal, julio de 2011'%°).

La cruz en la celebracién maya-q“eqchi’y en su cotidianidad

Como indican De Ceuster y Hatse (2004) la cruz es “la raiz y el tronco, xe"etoon (lo
que también significa antepasados”, es el Primer Arbol, el Arbol Verde, Rax Che”, el ombligo
de todo el cosmos” (p. 73). Por tanto, en este arbol, que aparece reflejado no solo en la
cultura cotidiana y en el reducto que ha quedado producto de la transculturacién, sino
también en documentos como el Codice de Dresde, se encarna la vision de la cruz junto con
esos principios precolombinos que aun se hallan arraigados y forman parte medular de la
cosmovision y pensamiento g eqchi‘es. La ceiba verde es, a su vez, el axis mundi al que
referiamos con anterioridad, y una manera palpable de presenciar y concretar fisicamente la
deidad que se halla en el cerro y en el valle y que se encarna en Tzul-Taka. Debemos
comprender y concebir la cosmovision maya q eqchi’desde el sentido de pertenencia del
hombre a la naturaleza, y fundado en la creencia, respeto y veneracion al Kawa Tzul Taka,
esto es, el sefior del Cerro y Valle. La divinidad, antropomorfizada del Tzul- Takd supone le
punto maximo de veneracion y la referencia primordial de la identidad q'eqchi” y ha
sobrevivido al impulso de la presion externa cristiana por un proceso de hibridacion muy agil.
Los trece cerros de la cosmovision g eqchi’se corresponden con las creencias ancestrales de
los mayas en general, quienes veneraban a los Awas o sefiores, en clave panteista, esencia
del original Corazon del Cielo y de la Tierra que aparecen en los textos y documentos que
aun conservamos (Akkenen, 2012/ODHAG, 2006).

Kawa Tzul-Taka'® o el Sefior del Cerro y del Valle no sélo es digno de respecto,
contemplacion y duefio de todo cuanto existe, incluidos el hombre y su destino, sino que
ademas, se le dirigen en suplicas y peticiones, puesto que puede conceder dones o castigos
en funcion de la observacion de las leyes que rigen su orden. Se ha identificado con el Dios
cristiano a esta deidad ancestral, aunque mantiene un estatuto ontologico particular y
destacado. Por otro lado, el sincretismo y la identificacién han permitido la pervivencia de
este elemento cultural g”eqchi’tan relevante.

Con anterioridad a la explicacion del watesink en si mismo, hemos de hacer referencia
al centro de la celebracion religiosa q eqchi”: el denominado mayejak (literalmente, “accion
de gracias”). El término en si, procedente del q"eqghi” mayej, esto es, “ofrenda” (Caal, 1996)
es llevado a cabo por los “mayejanel” o curanderos especificos, que pueden ser tildadas de
auténticas autoridades comunitarias (CIAFIC, 2006, p. 37-38). La celebracion se prolonga
durante varios dias, y a nivel general, tiene lugar dos veces al afio de forma ordinaria,
coincidiendo con la siembra, para pedir perdén al Tzul-Takd por los posibles dafios que
puedan causarse a la tierra, y sobre todo, para dar gracias por los dones ofrecidos, en peticion
de prosperidad y abundancia. En cualquier caso, y aungue se corresponderia con una

189 Entrevista personal, en Senaht, Alta Verapaz.
190 cada cerro de la cosmovisién tiene asociado un sefior de Tzul-Taka.
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situacién extraordinaria, ante cualquier evento inesperado de la comunidad que suponga un
punto de conflicto extremo o de accion de gracias especifico, también puede tener lugar la
celebracion de este evento religioso.

Ademas de los rituales que se hallan presentes en el mayejak, en lo referente a
oraciones, ofrendas, comida, reverencias y exvotos a la Madre Tierra, y otros simbolos, uno
de los aspectos que goza de importancia, y en relacion a la cuestion que estamos tratando,
viene de la mano de la oracion a las cuatro esquinas de la tierra. En las celebraciones mayas
tradicionales, y en la mayoria de las puramente mayas exentas de sincretismo, en el contexto
del reflorecimiento del movimiento, el sacerdote, tras limpiar el espacio celebrativo, dibuja
en €l el circulo cosmico. Dentro de éste, se plasma una cruz, cuyos extremos sefialan las
cuatro esquinas o puntos cardinales. Este aspecto se ha mantenido en la celebracion sincrética
g’eqchi”. Y tras esto, se procede a colocar todas las ofrendas en el altar, a modo de exvoto.
Con posterioridad, se invoca al espiritu y se agradece a Dios, toda la naturaleza, al cosmos y a
los antepasados, de gran relevancia en la cosmovision g eqchi”. (Morales Sic, 2004, cap. 2).

En relacion a la integracion de la cruz como elemento de sincretismo, hemos de
destacar la forma y el fondo de la oracion. Esta se ejecuta dirigiéndose con candelas de cera
pura encendidas, a las cuatro direcciones, al centro sagrado o axis mundi (Preuss, 2000, pp.
11-12). El este y el oeste son puntos clave en la direccion de las oraciones, puesto que
conectan la vida y la muerte (p. 12). Cada esquina, a la que se invoca entre candelas y un
continuo sahumar de pom** se halla asociada a un color, poniendo en relieve la simbologia
cromaética respectiva. De esta manera, el rojo, relacionado con el este, es el color del sol, por
ser la esquina de la que nace el astro rey; el negro se sitta al norte y le blanco al sur, en
directa referencia a los espacios por los que el aire entra y sale; por su parte, el oeste tiene
asociado el color amarillo, la representacion de la muerte (Hernandez Bonilla, 2004, pp. 97-
98). En el centro, se sitla el copal con el pom, exhalando humo constantemente como
simbolo de lo etereo, que surge del centro del mundo, del axis mundi al que haciamos
referencia, para subir al cielo, cubriendo los tres planos o niveles que estan presentes en la
cosmovision, y que son cruzados por un unico eje.

Es nuestra costumbre, asi pues. Y la usamos para nuestra creencia.
Rezamos a Dios. Y también nos recordamos de todas nuestras costumbres,
de nuestros antepasados. Nos recordamos de respetar. Nos recordamos de
todo que somos. Somos indigenas, pues. No somos animales. Tenemos una
cultura, mucha cultura en nuestros pueblos. Somos eso (Ricardo Xo,
comunicacién personal, agosto de 2011'%%).

La celebracion del watesink.

En relacion metonimica con el mayejak, bien por estar integrado en éste, o por ser un
rito celebrativo complementario, el watesink encierra un gran contenido sincrético, y por
supuesto, la presencia de la cruz como elemento clave entre dos culturas, sujeto a su vez a
una interpretacion y vivencia simbolica que recoge significados llenos de sentido procedentes
de ambas.

Watesink o Cwatesink, como lo transcribe Agustin Estrada Monroy (1993, p. 276),
significa literalmente “dar tortilla” (De Ceuster y Hatse, 2001, p. 209), y procede de los
términos g eqchi’es wa (tortilla) y tesink (dar a otro), aunque genéricamente se traduce por
“dar de comer y alimentar a la naturaleza” (Chitop Cabrera, 2002, p. 19), debido a las
implicaciones, la forma y la finalidad misma de la celebracion ritual.

9 Incienso ritual para celebraciones mayas.
192 Comunicacién personal en San Juan Chamelco, Alta Verapaz. El entrevistado es actualmente sacerdote de
etnia g"eqchi”. Ha sufrido los rigores del etno-genocidio y es consciente de los procesos de transculturacion.
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Tal y como sefiala Estrada Monroy (1993), para los g eqchi’es supone una ceremonia
imprescindible en la vida comunitaria, pues resulta totalmente necesaria a la hora de
inaugurar cualquier construccion. Pero si tratamos de comprender la verdadera esencia del
watesink podremos entender con mayor precision las implicaciones que éste tiene en cuanto a
su dimension de sentido e implicaciones sincréticas. Recreando lo expresado en el Popol Vuh
sobre la creacion en la cosmovision maya, el watesink rememora y recrea el acto de Creacion
que el propio hombre ejerce cuando inaugura un espacio que va a ser habitado o utilizado por
él, en especial, en el caso del propio hogar (pp. 276-277). Esta realidad también se haya
contenida entre las verdades que el cristiano percibe como auténticas, ya que para éste, la
Creacion de Dios contintia y el hombre sigue esta tarea por su obra. El sincretismo religioso,
de nuevo, encuentra facilidad por analogia o convergencia. Cuando el indigena procede a
erigir su hogar, en la intencionalidad de fondo y la ejecucion del acontecimiento en si, que
trasciende a lo material, se hallan presentes los principios basicos de la creencia y
cosmovision contenidos en el Popol Vuh y que impregnan la vida, y tanto teologia como
teleologia del g"eqchi”. De esta forma, se determinan con exactitud, las cuatro esquinas que
componen la vivienda y la orientacion exacta de ésta, tal y como ocurriera en la creacion.
Toda esquina queda marcada, al igual que el centro de ésta. Las cuatro esquinas de la tierra,
los cuatro puntos o direcciones vuelven a hacerse presente, desde el microcosmos que no es
sino una representacion del macrocosmos del que es parte y con el que forma unidad
indisoluble (Ak kutan, 2002).

Todos los elementos se preparan con afan, desde la musica y la comida, hasta las
candelas, el incensario y el pom, las hojas de ocote y los ornamentos para el altar, hasta las
mujeres que proclamaran las oraciones pertinentes adecuadas a la ocasion.

En el contexto eclesial de Guatemala en general, y de las comunidades indigenas en
particular, los ministerios estan bien delimitados y su importancia no puede ser puesta en tela
de juicio, puesto que responden a las necesidades y las expectativas comunitarias, y de igual
modo, suplen las carencias de sacerdotes, dada la demanda y la fuerte vivencia religiosa y el
sentido profundo de pertenencia al grupo espiritual (Tapueca, 2009). Por ello, la jerarquia
estd delimitada, y los ancianos adquieren un papel protagonista, reflejo de la idiosincrasia
maya-q eghi” tradicional. Por ello, cada miembro tiene su papel en lo ceremonial, desde la
persona que se encarga de sahumar con pom, hasta los que tienen como cometido recitar las
oraciones pertinentes para la ocasion, que son fundamentalmente cristianas, pero que guardan
un sincretismo muy demarcado.

Las oraciones, fundamentales para la ocasion, abren el espacio central de la
ceremonia: el sacrificio del ac’ach’®, el pavo con el que se hara el caldo posterior y cuya
sangre serd utilizada para la bendicion de la casa.

En el horcon o pilar central de la casa, se sitda el joom o guacal en el que se vierte la
sangre del animal. Tras determinadas oraciones rituales, agradecimientos al sefior Tzul-Taka
por haberse podido consagrar el sacrificio, se sahuma el lugar y el guacal con la sangre,
simbolo de bendicién y al mismo de tiempo, de plegaria. El ilonel (Parra Novo, 2005, p. 123)
es el encargado de llevar a término toda la ceremonia junto al duefio de la casa.

La culminacion del rito procede de la colocacion de las candelas y de las cruces
sangrientas. El duefio de la casa lleva una candela encendida en la mano izquierda. Dos
invitados lo acomparian con el hisopo y las nueve candelas a encender. En cada una de las
esquinas de la vivienda hacen una cruz con el hisopo empapado en sangre, y a su vez, fijan
una candela encendida. De igual modo, ejercen esta accion con las vigas y pilares de la casa.
Posteriormente, realizan una oracién de accion de gracias ante el sefior de Tzul-Taka.

193 En la Gramética y Diccionario de DIGEBI para la lengua g eqgechi’, aparece con la grafia ak ach.
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La ceremonia del watesink continGa con el reparto de la comida sagrada y el baile de
los tres sones (Estrada Monroy, pp. 284). Tras la toma de la bebida del boj, se ejecuta el baile
final de la ceremonia, hasta la madrugada.

La presencia de la cruz, en esta ceremonia, se manifiesta en varios de sus momentos
cruciales. Primero, en la presencia sempiterna de las cuatro esquinas o rumbos del mundo, y
el centro o axis, parafrasis del macrocosmos y del acto de creacion. En segundo lugar, por el
agradecimiento a Tzul- Taka por los dones recibidos, hecho que combina la creencia cristiana
y la maya tradicional. Y por ultimo, el impregnar, tras el sacrificio, las paredes y horcones
con sangre y la sefial de la cruz supone un producto de la transculturacién que se incluye, en
la creencia y vivencia cristiana, con la religiosidad y pensamiento precolombinos.

Conclusiones

El sincretismo, consecuencia de la transculturacion respuesta adaptativa de
supervivencia ha dado como resultado la instalacion de elementos procedentes de ambas
culturas, en una combinacién arménica que ha permitido la supervivencia de una cultura
milenaria. El caracter sincrético envuelve las practicas religiosas g eqchi’es asi como su
cotidianidad. La confrontacion con la modernidad y la presion cultural y religiosa occidental
no han logrado desplazar creencias y costumbres de un pueblo, cuyas practicas estan vivas en
las comunidades, con una gran implicacion de todos sus miembros. El watesink, y su relacién
con la cruz cristiana, ha supuesto en si un ejemplo de supervivencia, en cierta medida, puesto
que la celebracién actual supone todo un proceso de reinvencion del antiguo ritual maya,
debido en gran medida a la filosofia de inculturacién eclesial, y al mismo tiempo, gracias a la
relevancia en este colectivo de la conservacion cultural. Siguiendo a Bengoa (2000, pp. 129-
130) podemos destacar que en aquellas regiones y pueblos en los que la identidad étnica se
encuentra bien arraigada, es posible dar un salto cualitativo y entablar un dialogo con la
modernidad. La adaptacion impera por la necesidad de supervivencia, dado que esta formula
es la Unica de preservar la propia identidad. La lectura que los participantes hacen de cada
elemento supone una referencia inevitable a la cosmovision tradicional, a los antepasados y a
todas las creencias mayas aun vigentes de una manera u otra. Esto no choca de ninguna forma
con la religion actual mas generalizada. La identidad continGa su camino de reconstruccion.
La relevancia no sélo de la cultura, sino de los elementos identitarios que forman parte de la
realidad del pais puede contemplarse bajo multiples perspectivas, pero una de ellas es, sin
duda, la posible relevancia que determinados ritos pueden tener en la cotidianidad de un
pueblo. Como muestra de ello, y a modo de conclusion, ofrecemos los resultados de tres
sondeos realizados in situ y que no s6lo forman parte del trabajo etnografico de campo
realizado, sino que ponen en relieve la permanencia por distintos medios de transculturacion
de formas rituales milenarias.

Tabla 1. ¢ Conoces el watensik? ¢ Lo has practicado en los tltimos meses?

Do you Know the watesink? Have you recently participated of it?
Encuesta realizada a 334 sujetos mayas ¢ eqchi’es en las localidades de Senahd, Coban y San
Juan Chamelco (Alta Verapaz); y Purulha (Baja Verapaz). Julio y agosto de 2010.
Encuestados sobre si conocen, practican o han practicado en el Gltimo afio el watesink.
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Entre los mayas g eqchi’es entrevistados, casi la totalidad practican el watesink, en
especial en las zonas rurales. Las mujeres parecen méas dispuestas a su celebracion y la
mayoria de ellas reconocen abiertamente haberlo celebrado el dltimo afio. No obstante,
tenemos dos sesgos cruciales que debemos destacar. Por un lado, la reaccion del maya a
hablar sobre lo que concierne a la costumbre ante un extrafio, por mucha cercania que
mostremos ante ellos y a pesar del contacto directo. Por otro, en el caso de la poblacion
urbana, el proceso de ladinizacion, y el decoro sobre su origen.

Graéfico 2. Sobre la importancia de practicar el watesink.
About the importance of the practice of the watesink

OIMPORTANTE

BEPOCO IMPORTANTE

ONSNC

La mayor parte de la poblaciébn maya-q’eqchi” rural considera fundamental la
celebracion del ritual. Si bien no todos lo profesan.

Gréfico 3. Finalidad del watesink
Finality of the watesink

Encuesta realizada a 276 sujetos mayas g eqchi’es en las localidades de Senahu, Cobéan y San
Juan Chamelco, Santa Cruz; (Verapaz) y Purulha (Baja Verapaz); y a 120 ladinos (bien
autoconsiderados totalmente como tales, o de origen maya pero que han renunciado
totalmente a las costumbres indigenas). Julio y agosto de 2010. Se les ha preguntado para
que han participado del watesink. Muchos han participado por causas diversas, y por eso en
los resultados, coinciden una mayoria en la participacion. Por otro lado, los ladinos, reacios a
identificarse con practicas mayas, han confesado en una minoria haberlo hecho, pero por
invitacion o cortesia, casi nunca por conviccién. La poblacién rural participa ligeramente
maés de los rituales que la urbana, puede que por mayor arraigo de la costumbre. El margen de
no-participantes puede proceder de la falta de comprension de las preguntas de
encuesta/entrevista, o de ser afins a algunas iglesias evangélicas que prohiben ain estas
practicas.
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