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Frecuentemente se tiende a interpretar un simbolo universal, o un
simple paralelismo, como influencia de una religién en otra. Esta
es la inferencia m4s inmediata, sobre todo si se trata de la religion
catélica y las indigenas de Mesoamérica. Pero profundizando un
poco se nos revelan las distinciones, tanto formales como significa-
tivas, que nos permiten ubicar los conceptos y las creencias en su
contexto, y vislumbrar asi su procedencia y significacién. Por ejem-
plo, la idea de una catastrofe césmica ocasionada por un diluvio
fue comin a los grupos mesoamericanos prehispanicos (y aparece en
muchas otras religiones antes de que se escribiera el Génesis, como
en la sumeria), y el simbolo de la cruz representé entre los mayas
la cuadruplicidad del cosmos, tanto del cielo (cruz formada por
serpientes bicéfalas) como de la tierra (planta de maiz en forma de
cruz) y lo encontramos representado en el arte maya por lo menos
desde el siglo séptimo después de Ciristo.

Esta misma confusién se ha dado con relacién a los seres divinos
que los mayas de Yucatan llamaron Canhelob y los tzotziles, tzeltales,
chortis y otros grupos de Chiapas y Guatemala llaman hasta hoy
Angeles. El término maya canhel de manera inmediata fue iden-
tificado después de la conquista con las palabras espafiolas 4ngel
y arcangel, y como en ambos casos se trataba de seres sobrenatu-
rales, fueron asimilados. Sin embargo, para los mayas antiguos y
actuales los “4ngeles” no perdieron su verdadera significacién, ya que
siguen asociados a las fuerzas naturales que simbolizaron en la época
prehispanica: las relacionadas con la fertilidad, fundamentalmente
la lluvia y la vegetacién, y tienen poca semejanza con los 4ngeles
y arcangeles cristianos.
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Las referencias mas antiguas a los “4ngeles” parecen ser las que
encontramos en la Relacién de las cosas de Yucatin de fray Diego
de Landa y en El libro de Chilam Balam de Chumayel de los mayas
yucatecos, escrito en maya con caracteres latinos, y donde (y esto s
por influencia del espafiol) el término se escribe con g: cangel, a
pesar de que esta letra casi nunca se emple6 en la escritura de los
textos mayas coloniales,

El primer fragmento del Libro de Chilam Balam de Chumayel
que incluye el término, forma parte de un relato cosmolégico en
el que se describen los cuatro sectores del universo con sus simbolos
asociados, y cémo se establecieron “las medidas” de la tierra y los
patrones de los rumbos. Se relata, asimismo, la llegada al poder de
Hunac Ceel, un personaje que gobern6 en Mayapén. El texto es
el siguiente:

t. Tii ca colabi u canhel [cangel] Chac Xib Chace; Zac Xib Chac
colabt u canhel [cangel], u canhel [cangel] ix Ek Yuuan Chac
colabi xan.!

Versién de Mediz Bolio:

Entences fue robada la Serpiente de Vida de Chac-xib-chac. Y la
Serpiente de Vida de Sac-xib-chac fue robada. Y la Serpiente de
~ Vida de Ek-yuuan-chac fue arrebatada también.?

Versién de Roys:

Entonces, Chac-xib-chac fue despojado de su insignia. Zac-xib-
chac y Ek Yuuan fueron también despojados de su insignia.?

Chac-xib-chac fue el nombre de un gobernante de Chichén Itz4,
y como en esta parte del Chilam se habla también de acontecimien-
tos histéricos, pudiera tratarse de ese personaje. Pero también es

! Ralph L. Roys, The Book of Chilam Balam of Chumayel, translation,
Introd. J. Eric S. Thompson, University of Oklahoma Press; Norman, 1967;
p. 16. Con el fin de facilitar la lectura de este trabajo, hemos numerado
los fragmentos del Chilam Balam de Chumayel en los que basamos el ani-
lisis del Canhel.

2 Antonio Mediz Bolio, Libro de Chilam Balam de Chumayel, Prélogo y
traduccién del maya al castellano, Universidad Nacional Auténoma de Mé-
xico, México, 1973 (Biblioteca del Estudiante Universitario, 21), p. 6.

3 Roys, op. cit., pp. 67-68.
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ése el nombre de uno de los Bacabes, dioses sostenedores de los cielos
en los cuatro rumbos y asociados a sus colores ; éste seria el rojo,
en tanto que Zac-xib-chac serfa el Bacab blanco y Ek Yuuan Chac,
el negro; por ello, nos inclinamos a pensar que se trata de estas
deidades. Estos nombres de los Bacabes incluyen el de Chac, dios
cuddruple de la lluvia, identificindose ambos grupos de dioses, como
ocurre en otros contextos. Ademas, Bacab significa “Vertedor”, y
una de las principales misiones de los Chaques era vaciar agua
desde cantaros celestes. El texto dice en seguida, corroborandonos la
asimilacién que se hace aqui de Chaques y Bacabes, que esos Cha-
ques no eran dioses, sino gigantes, y éstos fueron (y son hasta la
actualidad) manifestaciones del dios de la lluvia.

El Canhel, entonces, aparece en este fragmento como un atributo
de los dioses (Chaques-Bacabes) que les fue robado.

Y en cuanto a su significacién literal, vemos que en tanto que
Mediz Bolio traduce Canhel como “Serpiente de Vida”, Roys le
llama “insignia”. Sin embargo, ambas traducciones nos parecen va-
lidas, ya que Canhel significa “Serpiente, dragén”,* y, segin ad-
vierte Roys, basindose en que en otro fragmento se dice que Dios
llevaba el Canhel en la mano, se identifica con el cetro ceremonial
que porta un personaje en el fresco del templo del Chac Mol en
Chichén Itzi. Este cetro deriva del “cetro maniqui” que aparece en
las manos de los gobernantes en las estelas de numerosos sitios cl4-
sicos,” y consiste en una cabeza del dios K con un mango terminado
en cabeza de serpiente, o bien, en una figura completa del dios
con una pierna convertida en serpiente, que constituye el mango.
Ademas, los rasgos faciales de la deidad derivan de las cabezas de
serpiente representadas en el arte maya: ojo grande y cuadrangu-
lar, con pupila a veces en forma de voluta y una linea curvada
debajo; larga nariz adornada con hojas o flamas (que corresponde
a la fauce superior alargada y flamigera de las serpientes), la cual
lleva un signo del dios del maiz, y colmillos en las comisuras de
la boca. Asi, la “insignia” de Roys es una deidad serpentina: la
“Serpiente de Vida” de Mediz Bolio.

Por tanto, mientras que la traduccién que Mediz Bolio hace del
Canhel es mas literal, la de Roys remite a la identificacién del
Canhel con el dios K. Pero ;quién es e] dios K?

El dios K fue identificado por Seler como el Bolon Dz'acab que

* Diccionario Maya Cordemex, Alfredo Barrera Visquez et al., Ediciones
Cordemex, Mérida, Yuc., México, 1980, Kanhel.
5 Roys, op. cit., p. 67.
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mencionan algunas fuentes escritas (entre ellas el Chilam Balam de
Chumayel). Todos los autores han aceptado esta identificacién.
Segin Landa, Bolon Dzacab era el patrén de los afios Kan, aso-
ciados a] este y al color amarillo, en los que se daban buenas co-
sechas, y en el Cédice Dresde aparece K como patrén de los afios
del este, lo que confirma que K y Bolon Dz’acab son la misma
deidad. Por otra parte, los glifos del dios K llevan como prefijo
el nimero nueve,® relacionado con el inframundo, y en el libro de
Chumayel se dice que Bolon DzZ'acab era dios del “infierno”, ade-
més de que su nombre incluye el término bolon, “nueve”. Bolon
Dzacab se ha traducido como “Nueve generaciones”, “Cosa perpe-

tua” y “Nueve-gran-fecundador”.?

La significacién del dios K se ha discutido mucho, porque es una
deidad compleja y muy vinculada con otros dioses, particularmente
con Chac. En la escultura, el dios K lleva un objeto tubular en el
tocado del que salen elementos flamigeros o una especie de borlas;
y en algunas obras porta un hacha estilizada, relacionindose asi con
Chac, uno de cuyos objetos distintivos es el hacha, que simboliza
el rayo. Algunos han identificado el objeto tubular con un cigarro
humeante y han sefialado la asociacién del dios con el glifo Nen,
“espejo” (T617a), que lleva sobre la frente, asegurando que el dios
K es el equivalente maya del Tezcatlipoca nihuatl (“Espejo hu-
meante”) .® Sin embargo, el objeto puede ser también una antorcha,
que alterna con el hacha, y ambos objetos son simbolos de Chac,
por lo que mas bien el dios se asocia con Chac, que, por otra parte,
también es narigudo y serpentino. Y es que ambos dioses son ma-
nifestaciones de la fertilidad, pues en varias obras plasticas el dios
K aparece asociado al maiz y a la vegetacién; por ejemplo, en el
tablero del templo de la Cruz Foliada (Palenque) dedicado al naci-
miento del maiz, donde se ve al dios emergiendo de un caracol,
signo de nacimiento y de inframundo, y en el templo del Baho
en Chichen Itza, donde surge de las fauces de una serpiente emplu-
mada que se encuentra en el interior de la tierra. Estas imégenes
apoyan la interpretacién del dios K como dios de la vegetacién
(que sostiene Thompson), figura divina que emerge del interior

6 J. Eric Thompson, Historia y religion maya, Siglo Veintiuno Editores,
México, 1975 (Antropologia), p. 279.

7 Diciconario Maya Cordemex, Bolon Tsakab.

8 Michael Coe, en Francis Robicsek, “The Mythological Identity of
God K”, Tercera Mesa Redonda de Palenque, Vol. IV, Herald Printers
Monterey, California, 1978.
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de la tierra, como el maiz; por ello, su nombre alude al inframundo,
en tanto que sitio que contiene los gérmenes de la vida.

Pero, por otra parte, K es la deidad representada en los instru-
mentos para el autosacrificio, por lo que puede ser también simbolo
de la sangre que se entregaba a los dioses, elemento vital que tam-
bién fue simbolizado por una serpiente. Y al parecer, se relaciona,
asimismo, con la sangre de linaje ilustre, ya que su nombre alude
a los antepasados y su imagen aparece casi siempre unida a los go-
bernantes, miembros de los linajes nobles o almehenoob (“hi-
dalgos”) .° ~

Por lo anterior, podemos decir que si el Canhel es el dios K,
simboliza vegetacién y sangre principalmente, y por la liga entre
el dios K y el dios B o Chac, también simboliza el agua.

Volviendo al fragmento citado del libro de Chumayel, la aso-
ciacién de Canhel con los dioses cuddruples de los rumbos césmicos
(Bacabes y Chaques) se encuentra también en el relato de las ce-
remonias de Afio Nuevo entre los antiguos mayas que hace fray
Diego de Landa. El autor da a conocer que en el afio Kan (maiz o
“amarillo”) , asociado al rumbo del sur y al Bacab Hobnil (llamado
también Kanalbacab, Kanpauahtun y Kan-xib-chac) gobernaba Bo-
lon Dz’acab, cuya imagen era puesta en la casa del principal. Afade
que hacian otra imagen de Kanuayayab (Kanuayeyab, deidad de los
cinco dias nefastos anteriores a la entrada del Afio Nuevo, dias en
los que te hacian estas ceremonias) que colocaban en el rumbo del
sur sobre un palo llamado Kanté. ..

.. .poniéndole a cuestas un angel en sefial de agua, y este afio
habia de ser bueno y estos 4ngeles pintaban y hacian espantables;
y asi la llevaban con mucho regocijo y bailes a la casa del prin-
cipal donde estaba la otra estatua de Bolonzacab.

Este “4ngel” mencionado por Landa, que obviamente no es cris-
tiano, pues representaba al agua y era “espantable” (seguramente
por sus rasgos serpentinos) se puede identificar con Bolon Dz’acab,
la deidad patrona de los afios Kan, porque en una imagen del
(‘édice Dresde (p. 25a) una figura que parece ser un Bacab con

® Mercedes de la Garza, El Universo sagrado de la serpiente entre los
mayas, Universidad Nacional Auténoma de México, Centro de Estudios Ma-
yas del Instituto de Investigaciones Filolégicas, México, 1984, pp. 206-209.

0 Fray Diego de Landa, Relacién de las cosas de Yucatdn, 9a. ed.,
Introd., Angel Ma. Garibay, Edit. Porria, México, 1966 (Biblioteca Porrta,
131, p. 63.
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cabeza de zarigiieya (tlacuache) lleva sobre la espalda una figura
del dios K. Esta representacién se encuentra formando parte de las
ceremonias de Afio Nuevo, por lo que el Bacab puede identificarse
con Kanuayeyab con su angel en la espalda. Ello, ademas, nos con-
firma la asimilacién del Canhel con el dios K.

Con base en todo lo expuesto, podemos decir que en el fragmento
del Chilam Balam de Chumayel que hemos citado se asienta, enton-
ces, que el Bacab rojo, el Bacab blanco y el Bacab negro fueron
despojados de su Canhel, qué tal vez llevaban en la espalda; y
como el Canhel se asocia con agua, sangre y vegetaci6n, parece ex-
presarse que fueron despojados de su principio vital (de su Ser-
piente de Vida).

Esta idea del Canhel como principio vital se manifiesta también
en otro fragmento del mismo libro, donde, al ser robado el Canhel
de los dioses celestes por los dioses del inframundo, sobreviene el
cataclismo que pone fin al mundo. El texto es el siguiente:

2. Ca ix chuci-Oxlahun-/ti-ku. Ca ix pawi u pcl; ca ix lahi u uich;
ca ix tubabi; ca ix cuch-pach-hi xan. Ca ix colabi u canhel [can-
gel]l ¥ u hol zabac. Ca chabi ix kukil, ix yaxum."

Versiéon de Mediz Bolio:

Y fueron cogidos los Trece dioses, y fue rota su cabeza y abo-
feteado su rostro, y fueron escupidos, y se los cargaron a las es-
paldas. Y fue robada su Serpiente de Vida, con los cascabeles de
su cola, y con ella fueron cogidas sus plumas de quetzal.’?

Versiéon de Roys:

Entences Oxlahun-ti-Ku  fue agarrado; su cabeza {ue herida; su
rostro fue abofeteado; él fue escupido y (arrojado) de espaldas
también. Después fue despojado de su insignia y su tizén. Y en-
tonces, los renuevos del arbol Yaxum fueron tomados.'

Version de Thompson:

Después se apoderaron de Oxlahun ti Ku; le hirieron en la ca-
beza, lo abofetearon, lo escupieron: también yacia de espaldas. T.o

't Roys, op. cit., p. 31.
12 Mediz Bolio, op. cit., p. 62.
1+ Roys, op cit.,, p. 99.
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despojaron de sus facultades de la lluvia y el rayo [? canhel], de
su polvo negro para hacer nubes [zabac], y se llevaron [su] quet-
zal.1

Versién de Barrera y Rendén:

...cuando sea apresado Oxlahun ti Ku, Trece-deidad; entonces
sera cuando se le rompa la cabeza y se le abofetee el rostro, y
sea escupido y cargado a cuestas y despojado de sus insignias y
cubierto de tizne; y el Quetzal, el pajaro verde Yaxum sea mo-
lido. . .2®

Mediz Bolio traduce aqui Canhel como ‘“Serpiente de Vida”,
igual que en el otro fragmento; zabac, como ‘“cascabeles de su
cola” e ix kukil, ix yaxum como “plumas de quetzal”, lo que pre-
senta al Carhel como la serpiente celeste, que era una serpiente
de cascabel ~m_ lumada. Se trata, por tanto, del principio vital del
cielo, sin el cual el mundo se destruye.

Para Roys, Canhel es “insignia” y zabac es tizén, coincidiendo con
Barrera y Rend6n, que también traducen Canhel como “insignia”
(por influencia de Roys, que fue quien asoci6 al Canhel con el
cetro maniqui), pero ellos traducen zabac como ‘cubierto de tizne”,
ya que aseguran que el término significa aqui afrenta y vergiienza.'

Thompson, quien dice que se ha tomado libertades con el texto,
relaciona zabac con el polvo negro para hacer nubes de los lacan-
dones actuales, y al Canhel lo vincula directamente con la lluvia.

En cuanto al término Yaxum, todos los autores lo traducen como
“quetzal”, salvo Roys, pero él mismo sefiala que ‘“renuevo del 4rbol
Yaxum” es una forma simbélica para decir “plumaje de quetzal”.'?

Por todo lo anterior, podemos decir que en este texto Canhel es
la serpiente emplumada productora de lluvia, cuya versién antro-
pomorfa es el dios D, Itzam Na, simbolo del agua celeste, que esta
actuando como principio vtial en la cosmogonia.

L.anda nos confirma la asociacién de Canhel con Itzam Na cuan-
do, hablando de las ceremonias del Afio Nuevo en los afios Kan,
dice que hacian un idolo de Itzam Na Kauil (la deidad del agua

1 Thompson, op. cit., p. 342.

'» Alfredo Barrera Visquez y Silvia Rendén, EI libro de los libros. de
Cthilam Balam, 4a. ed., Fondo de Cultura Econémica, México, 1969 (Col.
Popular, 42), p. 91.

16 Ibidem, p. 177.

17 Roys, op. cit., p. 99, nota 8.
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celeste en su aspecto de dios de las cosechas) y le presentaban
ofrendas, y “decian que descendia un 4ngel y recibia este sacrifi-
cio”.’® Este “4ngel” representa al propio Itzam Na.

Por afiadidura, podemos hacer una comparacién del fragmento
del Chilam Balam de Chumayel que vincula a Canhel y a Itzam
Na, con la cosmogonia del Popol Vuh de los quichés, en la que
encontramos dos deidades que corresponden a aquel dios celeste:
Gucumatz, “Serpiente emplumada”, que aparece aqui como la
energia vital del agua primigenia, y Huracan, “Una pierna”, que
es “El corazdn del cielo”, lo que equivale a decir, “el principio
vital del cielo”. Este es un dios triple: Caculha Huracin: ‘“Rayo
de una pierna” o relampago; Chipi Caculhi, “Rayo pequefio”, y
Raxa Caculhd, “Rayo verde o relimpago y trueno”.”® Asi vemos
que es también una deidad relacionada con la lluvia y que se puede
identificar con Gucumatz, ya que ambos son dioses creadores y
acuéaticos. Y tal vez la pierna de Caculhd Huracan, que simboliza el
rayo, equivale a la pierna convertida en serpiente del dios K, Bolon
Dz'acab, que es Canhel, ya que en muchas religiones el rayo se
simboliza con una serpiente. Asi, el Huracin de los quichés parece
corresponder al Canhel de los mayas yucatecos, funcionando ambos
como el principio vital del cielo, simbolizado por la lluvia.

En otro texto cosmogénico que Mediz Bolio titula Libro de los

espiritus y Roys, Ritual de los dngeles, volvemos a encontrar a los
“4ngeles” mayas, pero aqui no se emplea la palabra Canhel porque
al parecer se trata de un texto donde se integraron conceptos mayas
y cristianos, por lo que incluso hay en él varias palabras en latin,
como Dominus vobiscum, por ejemplo.
3. Después de asentar que del abismo nacié la tierra, se dice que
dios labr6 la Piedra de la Gracia (Tun Gracia), y de ahi surgieron
Siete Piedras o siete Katunes (periodos de veinte tunes o afios de
360 dias, a los que Mediz Bolio llama Guerreros), con sus siete
llamas, sus siete santos y sus siete angeles.* Estos angeles (angelil
o angelili) reciben nombres (Alpicon, Alba Congel, Atea Ohe, De-
¢ipto, Conlamil) de significado desconocido, pero uno de ellos es
denominado Aucangel lo que nos muestra la identificacién de Can-
hel con Arcangel:

.1 Landa, op. cit., p. 65.

19 Popol Vuh, Las antiguas historias del Quiché, 9a. ed., Trad. Adriin
Recinos, Fondo de Cultura Econdémica, México, 1968 (Col. Popular, 11),
pp. 24 y 166, nota 4.

20 Mediz Bolio, op. cit., p. 73: Roys, op. cit., p. 107,
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Otaho-Canil, aucangel u kaba ik

Otaho-Canil Aucangel fue el nombre del viento (Roys)

Otaho en el cielo. Arcéngel es el nombre del Espiritu [del primer
Guerrero o Katin] (Mediz Bolio) .2

Tun significa, ademés del periodo de 360 dias, “piedra preciosa”,
y el término castellano “Gracia” se emple6, segin sefiala Roys, si-
guiendo a Redfield,”? para designar la planta joven del maiz, por
lo que este fragmento pudiera referirse al origen del maiz, y estaria,
por ello, relacionado con el dios K, de la vegetacién. El empleo
de dichas palabras (4ngel y arcingel) nos muestra cémo se usé la
terminologia cristiana para expresar conceptos mayas.

Y en el mismo texto cosmogénico, inmediatamente después de
la creacién de las “Piedras de Gracia”, se relata el nacimiento de
otros “angeles”, los Cangeles ik. El fragmento es el siguiente:

4. Cangeles ik wualic tamuk u chabtik ek, ma zazac cab, minan
caan 3 luum.
Chac Pauahtun.
Zac Pauahtun.
Ek Pauahtun.
Kanpahuatun.
He yax caan ualic Dios citbile, u machma u tunil, u machma u
cangel, u machma u kabalil, ti chuyan tu cangeles ik. ..
He u kaba caane, c[h]ristalino. He Angelob lae, Corpinus u kaba
/ u lathma u cicithanbilil yumbil ti minan caan 3 luum. Inpico
u kaba uchic u tzitzatabal Angelesob tulacal.?

Versién de Mediz Bolio:

Los dngeles, los Espiritus se alzaron mientras eran creadas las es-
trellas. No se habia alumbrado la tierra, no habia cielo ni tierra.
Eran:

El Pauah rojo.

El Pauah blanco.
El Pauah negro.
El Pauah amarillo.

Entonces en el Primer cielo, Dios el Verbo tenia sujeta su Piedra,
tenia sujeta su Serpiente, tenia sujeta su Sustancia. All{ estaban
suspendidos sus dngeles. . .

He aqui el hombre del cielo: Christalino. Este dngel que Corpinus

2t Roys, op. cit., pp. 34-35 y 108-109; Mediz Bolio, op. cit., pp. 74-76.
22 Roys, op. cit.,, p. 107.
23 Ibidem, p. 36.
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es su nombre, extendia la bendicién del Padre, ahi donde no habia
cielo ni tierra, Inpicco es su nombre. Rociaba a todos los dngeles.?*

Version de Roys:

(Estos) son los angeles de los vientos que se elevaron mientras él
creaba las estrellas, cuando el mundo no se habia alumbrado, cuan-
do no habia cielo ni tierra: el Pauahtun Rojo, el Pauahtun Blanco,
el Pauahtun Negro, el Pauahtun amarillo.

Aqui estaba el primer cielo donde Dios el Padre estaba elevado,
asiendo con su mano su piedra, asiendo su cangel, asiendo su torno
de alfarero sobre el cual estaban suspendidos los cuatro 4ngeles de
los vientos. .. Este era el nombre del cielo, cristalino. Aqui estaban
los Angeles. Corpinus era el nombre del que tomé sobre la palma
de su mano el Santo Padre cuando no habia adn cielo ni tierra.
Inpicco era su nombre cuando todos los 4ngeles fueron asperjados.?

Los Cangeles i1k, que Mediz Bolio llama “Espiritus” y Roys, “An-
geles de los vientos” son seres que surgen antes de la creacién del
cielo y de la tierra; son los seres primigenios. Estos Pauahtunes son
cuatro, de los colores de los puntos cardinales, como los Bacabes,
los Chaques, los Itzam Nées y los Uayeyab; y tal como ocurre con los
Chaques, se identifican con los Bacabes, ya que entre los nombres
de éstos estdn precisamente los de Chac Pauahtun, Zac Pauahtun,
Ek Pauahtun y Kan Pauahtun. Ik significa viento, por lo que se les
ha interpretado como dioses de los vientos, por ejemplo, Solis M.
y Solis Alcalda (1927) asocian al Canhel con los vientos basindose
tal vez en este fragmento, y también lo encuentran en la pégina
25 del Cédice Dresde que hemos mencionado, pero lo identifican
con el objeto circular que el Bacab lleva en la mano y no con el
dios K que pende de la espalda de la misma deidad.?¢

Segiin Granados Baeza (1813) los Pauahtunes son deidades de
la lluvia, la fertilidad y los vientos, o sea que retnen los atributos
de los Chaques y de Bolon Dzacab. En la Colonia fueron asimila-
dos a los santos catélicos: el rojo del este, con Santo Domingo; el
negro del oeste, con San Diego; el blanco del norte, con San Ga-
briel, y el amarillo del sur, que conserva su nombre maya (X Kan-
leox “Sefiora hoja del ramén amarillo”) con Santa Maria Magda-
lena.?” Pero esta identificacién tal vez se hizo porque los Pauahtunes

2¢ Mediz Bolio, op. cit., p. 77.

25 Roys, op. cit., pp. 110-111.

6 Ibidem, p. 67. .

7 Alfred M. Tozzer, Landa’s Relacién de las cosas de Yucatin, A
translaticn, Edit. with notes, Papers of the Peabody Museum of American
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eran Canheles, y San Gabriel es uno de los arcéngeles cristianos, y
adema3s, en, algunos grupos se ha vinculado a los Chaques con los
arcangeles o algunos santos, mientras que otros dicen que Pauahtun
es otro nombre de Chac.

Asi los Pauahtunes no sélo representan a los vientos, sino que pue-
den identificarse con los Bacabes y con los Chaques, que a su vez
se asimilan entre si, como hemos sefialado.

Por su parte, Barrera y Rendén traducen Pauahtun como “La-
erguida-columna-de-piedra” (paa [pa], “muralla o baluarte, castillo,
torre, fortaleza”; nah “erguido”; tun, “piedra”),? lo que nos sugiere
los acantunes, piedras en las que se untaba la sangre de los auto-
sacrificios durante las ceremonias del Afio Nuevo, y muestra la re-
lacién entre los Pauahtunes, los Bacabes y los otros dioses cuidru-
ples participantes en esas ceremonias.

Thompson nos ofrece otra interpretacién de los Canheles ik o
Pauahtunes. El afirma que la figura que va sobre la espalda del
Bacab en la pagina 25 del Dresde es Chac (aunque claramente es
Bolon Dz’acab), asocidndola con el 4ngel mencionado por Landa.
Pero en seguida, y con base en este fragmento de los Canheles ik,
asienta, advirtiendo la estrecha relacién de todos los dioses direccio-
nales:

La dnica conclusién que puedo ver es que Can Hel o Ah Hel
(?) fueran designaciones de grupos de dioses direccionales que se
sucedian unos a otros en el empleo en tiempos fijos, ya se tratara
de los Chacs, dioses de los vientos o monstruos celestiales.?®

Thompson ve asi, que Canhel no parece ser precisamente una
deidad, sino un atributo de varias deidades, y se basa en el hecho
de que Canhel se puede asociar con monstruos celestiales (Itzam
Nées), con Bacabes y con Chaques, como hemos destacade antes.
El autor traduce Canhel como “Los cuatro que se suceden en el
empleo”, porque can, ademas de significar “serpiente” se traduce
como “cuatro”, y hel es “direccién, rumbo, sucesor’. Pero aqui tam-
bién se ha tomado libertades con la traduccién, pues en el frag-
mento 2 traduce Canhel como “facultades de la lluvia y el rayo”,
idea que parece mas cercana, segln nuestra interpretacién, a la
significacién de Canhel.

Con base en todo lo destacado, podemos decir que los Pauahtunes

Archaeology and Ethnology, Vol. XVIII, Harvard University, Cambridge,
Mass., 1941.

28 Barrera y Rendén, op. cit., p. 56.

2 Thompson, op. cit., p. 312.
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0 Canheles ik no parecen ser deidades independientes, sino atributos
0 cualidades, o bien, otros nombres, tanto de los Bacabes, como de
los Chaques, y si representan el viento, éste seria quien anuncia la
lluvia y la trae consigo como lo expresa una figura del Cédice Ma-
@rid, p. 31: una serpiente con la cabeza del dios K (Canhel) lleva
sobre su cuerpo a Chac. Esta idea pervive hasta hoy, ya que en
Chank’om, a los caballos de los Chaques se les llama Santo Kanhel.*
Fstos Santos Kanheles, ahora identificados con caballos en vez de
serpientes, parecen ser aquellos Canheles ik que transportaban a la
luvia.

El fragmento del Chilam Balam de Chumayel que menciona el
surgimiento de los Canheles ik continta diciendo que en ese mo-
mento Dios tenia en la mano su Piedra, su Canhel y su Kabalil.
Roys aqui tampoco traduce Canhel como insignia, tal vez porque en
este fragmento basa su interpretacién de que el Canhel es el cetro
maniqui, o sea, la insignia; deja la palabra en maya, y traduce
Kabalil como “rueda, torno de alfarero, fuerza motriz” (Kab es
“fuerza”), en tanto que Mediz Bolio llama “Serpiente” al Canhel
v “Sustancia” a Kabalil.

Estos tres simbolos son claramente los atributos de la divinidad.
La “fuerza motriz” parece ser la energia creadora de Dios, en tanto
que la Piedra puede ser la misma “Piedra de Gracia” o maiz que
menciona el fragmento 3, aunque también se puede asociar con los
cuchillos sacrificiales, que eran considerados como algo sagrado,
'y venerados. Y el Canhel, sostenido en la mano, como el cetro ma-
niqui, es aqui también principio vital de Dios, como el que le fue
robado al dios celeste (fragmento 2); Dios lo tiene sujeto porque
el mundo se estd formando; alli le habia sido robado, lo que oca-
sion6 que el mundo se destruyera.

Al lado de Dios, dice el texto, estan suspendidos los Canheles ik,
que pudieran representar el aliento vital del mundo, ya que ik no
significa solo viento, sino también “espiritu, vida, aliento”,*' como
lo traduce Mediz Bolio.

Después el texto asienta que el “4ngel” del cielo se llamaba Cor-
pinus y que extendia la bendicién del Padre, por lo que parece ser
el mismo que tenia en la mano. Luego senala que se llamaba Inpicco
Y que “rociaba” o “asperjaba” a todos los “4dngeles”, imagen que
puede significar que el principio vital de Dios infunde la vida a los
«otros principios vitales.

%0 Diciconario Maya Cordemex, Kanhel.
A1 Ibidem, Ik.
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De acuerdo con fo que hemos destacado hasta aqui, con base en
varios fragmentos del Chilam Balam de Chumayel, podemos decir
que a pesar de la complejidad de este principio o atributo o cua-
lidad de los dioses que parece simbolizar el Canhel, en todos los
casos se asocia a vida, a energia o principio vital (por eso aparece
en los relatos cosmogénicos) y se identifica con las deidades ser-
pentinas de la fertilidad: Itzam Na, dragén o serpiente celeste pro-
ductora de lluvia; Chac, encarnacién de la lluvia misma, y Bolon
Dz'acab, vegetacién y sangre. También estd ligado a los dioses di-
reccionales: los Bacabes y los Uayeyab. Asi, no es una deidad, sino
un apelativo o atributo de varias deidades, unificadas por represen-
tar las fuerzas vitales y por tener un origen serpentino. El Canhel
seria aliento o principio vital de algunos seres sagrados, seria Canhel
ik.

Y este principio también se asocia con los gobernantes, hombres
sacralizados que, como los dioses, llevan en la mano o en los brazos
su Canbel: figurilla de Bolon Dz’acab, en su significacién de fuerza
vital, de energia que surge del inframundo para infundir la vida a
la vegetacién, a través del agua, y a los hombres, a través de la
sangre. :

Por ello Canhel, que significa “Serpiente”, podria ser, precisa-
mente, un nombre de la serpiente sagrada que simboliza el prin-
cipio vital del cosmos y que se presenta como serpiente celeste (Itzam
Na), como serpiente terrestre e infraterrestre (Bolon Dz'acab) y
como serpiente acuitica (Chaac).?

El Canhel fue tan importante en la religién maya prehispanica
que, unido a Chac, sobrevivi56 a la conquista espafiola disfrazado
de 4ngel, y sigue significando hoy algo asi como el espiritu o alma
de las cosas sagradas.

En Chank’om, como hemos destacado, los Canheles son los caba-
llos de los Chaques, o sea, quienes transportan a la lluvia. Al pa-
recer esta idea surgié del hecho de que los espafioles, quienes apa-
recieron montando caballos, lanzaban fuego con sus armas, que fue
identificado con el fuego de Chac.

Y entre los grupos mayanses de las tierras altas, el Canhel parece
ser el ‘Angel o Chauk, deidad multiple que habita las cuevas y
controla el viento, la lluvia y los reldimpagos®® (como el Huracin

32 De la Garza, El universo sagrado. ..
% William R. Holland, Medicina maya en los altos de Chiapas, un es-
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quiché y el Chac maya yucateco). Los tzotziles creen que estos
‘Anjeles vacian agua de jarros gigantescos y ademds son los patro-
nes de las montafias, el maiz y el tabaco;* el ‘Angel proporciona
al hombre su alimento, es preservador de la vida y, ademas, es el
Sefior de los animales. Pero también despliega influencias maléficas,
como provocar que los hombres mueran ahogados o fulminados por
el rayo; producir sequias y hambre, como el Chac prehispanico.®*

‘Se piensa que hay un ‘Anjel en cada cerro, el cual es como su
alma o espiritu,*® y ademas el ‘Anjel se vincula con los curanderos:
los elige apareciendo en sus suefios para proponerles permanecer
en su poder y darles consejos divinos que los ayuden a curar las
enfermedades y resolver otros problemas humanos.®’

Entre los tojolabales, los ‘Anjeles parecen identificarse con los
cargadores del mundo (sobrevivencia de los Bacabes prehispanicos).
Estos cargadores son los tanuman chikin satk’inal o “esquineros”,
cuatro tzentzewales o relimpagos que, con sus mecapales, soportan
el peso del mundo.®® O sea que también en este grupo, como entre
los mayas yucatecos antigucs, los dioses direccionales se asimilan
a los dioses de la lluvia.

Los chortis tienen unas deidades llamadas ‘“Angeles trabajadores”,
que son “fabricantes de relimpagos”. Pertenecen al cielo y son cua-
tro hombres gigantescos (como los Chaques, segin el Chileam Balam
de Chumayel, fragmento 1) que viven en los cuatro rumbos del
mundo. Su misién es golpear las nubes para hacer caer la lluvia y
provocar el rayo; al igual que el Chac prehispanico, portan un
hacha. Son acompafiados por los “Angeles menores”, ayudantes suyos
y menos poderosos, y coexisten con los Chicchanes, enormes serpientes
celestes hacedoras de lluvia, que derivan del dragén celeste prehis-
panico, Itzam Na o Chicchan.®

El hecho de que el ‘Anjel de esos grupos mayanses actuales sea el

tudio del cambio socio-cultural, Trad. Daniel Cazés, Instituto Nacional In-
digenista, México, 1978, p. 93.

34 Calixta Guiteras Holmes, Los ' peligros del alma. Visién del mundo
de un tzotzl, trad. Carlo Antonio Castro, Fondo de Cultura Econdémica,
México, 1965, pp. 235-6.

35 Ibidem.

36 Ibidem, p. 137.

37 Holland, op. cit., p. 93.

3¢ Mario Humberto Ruz, Los legitimos hombres. Aproximacién antropo-
légica al grupo tojolabal, Vol. II, Universidad Nacional Auténoma de Mé-
xico, Centro de Estudios Mayas del Instituto de Investigaciones Filolégicas,
México, 1982, p. 55.

39 Charles Wisdom, Los chortis de Guatemala, trad. Joaquin Noval, Se-
minario de Integracién Social Guatemalteca, Guatemala, 1961; p. 447.
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mismo Chauk, dios de la lluvia, el viento, los relsmpagos, las mon-
tafias, el maiz, etc. nos habla de la posibilidad de que asi como
Chauk es una cognada de Chac, ‘Anjel sea una cognada de Canhel,
y no un nombre tomado del cristianismo, como afirman varios auto-
res. Y asi el Canhel, identificado con Chac, pudo haber sobrevivido
hasta hoy conservando mucho de su significacién antigua: espiritu,
principio vital, aliento de los seres divinos.





