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Prologo

Este libro es una mirada en la geografia espiritual
de América Latina para desvelar una verdad fundacional:
la devocidén a la Virgen Maria es inseparable del elemento
vital, el agua. La exposiciéon central que articula esta
obra es que el agua, desde manantiales milagrosos hasta
rios sagrados y mares protectores, pasando por sectores
afectados por sequias e inundaciones, no es un mero
escenario geografico, sino la vision y el lenguaje cultural
a través del cual se manifiesta la Gracia del Agua.

El agua, histéricamente un simbolo de pureza,
renovacion y vida, se convierte en el contexto cristiano
en un signo sacramental que media la presencia de Dios.
En nuestra regién, esta simbologia alcanza una
dimension propia, donde la Virgen, como intercesora y
Madre, es entendida como la proveedora de agua que
garantiza la vida y el sustento frente a la sequia y el
caos. El concepto de Maria como "fuente de agua viva"
no solo resuena con la visién occidental, sino que se
enraiza profundamente en la cosmovisidon de nuestros
pueblos. Este fendmeno nos obliga a reexaminar la fe
mariana desde una perspectiva hidro social.

Para comprender la magnitud de esta devocion,
es imperativo remontarse a la cosmovisidon de nuestros



pueblos originarios. En las culturas indigenas, el agua no
era un recurso, sino una Hierofania, una irrupcion de lo
sagrado en el mundo profano que hacia visible la
presencia de divinidades, ciclos césmicos y la
interdependencia de la vida. Los manantiales, lagos y
rios eran sitios de inherente poder religioso, focos de
ritualidad y vida comunitaria. Cuando el catolicismo
llegd, se produjo un magistral acto de Sincretismo. En
lugar de erradicar la sacralidad del agua, Ila
evangelizacidn la absorbid: la nueva fe se superpuso a
esta geografia sagrada preexistente. La figura de la
Virgen Maria asumid los roles de las deidades hidricas,
convirtiendo el sitio del brote de agua en el lugar
fundacional del milagro. El relato de aparicién mariana,
al vincular la imagen con una corriente de agua o un
manantial, incorporé una narrativa simbdlica del "agua
que trae la imagen" o del "agua que bendice". Este
proceso no fue una simple importacion de fe, sino una
hibridacidon que consolidd la identidad religiosa y cultural
de la regiodn.

Este libro esta estructurado en siete capitulos que
exploran esta conexidn desde sus bases teoldgicas hasta
sus implicaciones ecoldgicas:

El Agua y la Gracia: este capitulo establece el
marco conceptual, explorando el simbolismo del agua en
la tradicion biblica y cristiana. Desde las aguas
primordiales del Génesis hasta el agua viva que brota del



costado de Cristo, se define el agua como un lenguaje
teoldgico que media la Gracia. Se presenta la vision
mariana como aquella que "conserva la humedad del
alma" y se vincula la pureza de Maria con la vitalidad del
manantial, sentando las bases para entender el agua
como simbolo sacramental de la vida.

Hierofania y Sincretismo del agua en la
cosmovision precolombina: se analiza el concepto de
Hierofania para contextualizar la sacralidad del agua
antes de la Conquista. Se detallan las cosmovisiones de
nuestros pueblos originarios, donde el agua era
mediadora entre el supra mundo, el mundo terrenal y el
inframundo. El capitulo demuestra como la dependencia
de la lluvia y la presencia de manantiales hacian de estos
lugares sitios de poder religioso inherente, estableciendo
la "geografia sagrada" sobre la cual se injertaria la
devocidén mariana.

El culto y templos Marianos asociado al agua: en
ambos capitulos se aborda directamente el fendmeno del
Sincretismo, demostrando cémo la irrupcidn mariana se
incrustd en el territorio al superponerse a los sitios de
veneracion prehispanicos. Se analizan los mecanismos
culturales de hibridacion, donde la imagen cristiana se
imbrica con las concepciones indigenas de lo sagrado vy
del agua. Se concluye que el Sincretismo fue la clave
para la rapida y profunda aceptacién de Maria,



posicionandola como la figura clave en la transicidon de
las deidades de la fertilidad y el agua a la fe cristiana.

Siete relatos Marianos como agua de la Gracia en
América Latina. A través de un analisis de relatos
fundacionales (incluyendo Guadalupe en México,
Aparecida en Brasil, El Cisne en Ecuador, Chiquinquira
en Colombia, Suyapa en Honduras, La Piedra en
Nicaragua y Lujan en Argentina), este capitulo ilustra la
adaptabilidad del milagro mariano a los riesgos hidricos
regionales. Se demuestra como, ya sea por el brote de
un pocito en la cumbre seca, el rescate de una imagen
del fondo de un rio, o la interrupcién milagrosa de una
sequia, el agua sirve como matriz para el rito y la
promesa de la Gracia.

Cultura del Agua y devocion Mariana en Costa
Rica: este capitulo se centra en el estudio de tres
advocaciones costarricenses: la Virgen de Ujarras, la
Virgen de Los Angeles, y la Virgen del Carmen, para
ilustrar las distintas expresiones de la Cultura del Agua
en el culto mariano. Se analiza el simbolismo del rio
(Ujarras), el manantial (La Pilita) y el mar (El Carmen).
Se subraya que las romerias, las procesiones acuaticas
y la recoleccion de agua bendita articulan identidad,
memoria cultural y territorio.



La responsabilidad ambiental de los fieles
Marianos en el aprovechamiento y proteccion del agua:
el capitulo finaliza la reflexion del libro con el gran
desafio contempordaneo. Se establece que Ila
Responsabilidad ambiental de los fieles marianos debe
ser una custodia activa y coherente con la ensefianza de
la Iglesia Catolica, anclada en la eco-teologia. El
concepto de la creacién como don divino nos llama a ser
administradores, no duefios, de los recursos de la Tierra.
Se argumenta que la fe, que busca el milagro en el
manantial, debe traducirse en la proteccién del recurso
fisico, obligando al peregrino a la conversién ecoldgica.

Este libro es, en esencia, una invitacién a
contemplar el agua con o0jos nuevos: a verla no solo
como el recurso vital que medimos y gestionamos, sino
como el signo sagrado que nos conecta con el misterio
de la Gracia.

La Cultura del Agua que se teje en torno a los
templos marianos es un testimonio de la resiliencia
espiritual de nuestros pueblos, que han sabido integrar
lo divino en su paisaje. Sin embargo, la persistencia de
milagros de agua en los santuarios hoy contrasta
dolorosamente con la crisis hidrica y la contaminacion
que la amenaza. El camino de la fe es, por tanto, el
camino de la custodia ambiental. El lector es invitado a
iniciar este recorrido y a transformarse de devoto pasivo
en guardian activo del Agua de la Gracia.



Presentacion

EL AGUA DE LA GRACIA: manantiales, rios,
sequias e inundaciones en el culto Mariano en
América Latina, es un aporte del proyecto de Accidn
Social denominado: La Cultura del Agua como
instrumento para la Gestion Integrada del Recurso
Hidrico (ED-2873), inscrito en la Universidad de Costa
Rica, que enfoca uno de sus objetivos a contribuir al
fortalecimiento de la Cultura del Agua por medio de la
divulgacion y capacitacidon con respecto a la situacién de
este recurso a nivel nacional, para que la informacion
sea utilizada en la toma de decisiones.

Esta libro ofrece una perspectiva fundamental
para la Gestién Integrada del Recurso Hidrico (GIRH),
demostrando que, en América Latina, la percepcion del
agua trasciende la utilidad técnica. La investigacion
revela como el culto a la Virgen Maria se articulé sobre
un sustrato cultural preexistente (Sincretismo), donde el
agua ya era vista como una manifestacion de lo sagrado
(Hierofania). El resultado es que los manantiales vy
fuentes hidricas asociados a los santuarios marianos son,
para millones de ciudadanos, sitios de valor espiritual y
cultural innegable, y no solo puntos de captacion.
Comprender esta carga simbdlica es crucial, ya que la
Cultura del Agua popular se construye en torno a la idea



de la Gracia del Agua (el agua como don) que es mediada
por la Madre.

El libro identifica el profundo arraigo de la
devocion mariana como un capital social
desaprovechado por los gestores del recurso hidrico. La
tradicibn Mariana ha generado histéricamente
mecanismos de cohesidén social y resiliencia ante los
riesgos hidricos (sequias e inundaciones). Los
administradores del agua pueden encontrar en los fieles
creyentes a aliados estratégicos para la educacion
ambiental y la promocion de una Cultura del Agua
efectiva. La fe que busca la Gracia en el agua bendita
puede y debe ser catalizada para motivar Ila
responsabilidad de los fieles en la proteccidon activa de
las cuencas hidrograficas y acuiferos que alimentan las
fuentes de sus santuarios, traduciendo la piedad en un
compromiso civico de custodia.

Se establece que la gestidn sostenible del agua no
puede ser solo un problema técnico-institucional-legal;
es, ante todo, un imperativo ético y cultural.

El libro provee el marco conceptual para vincular
la doctrina social de la Iglesia (Eco-teologia y Laudato
Si”) con los objetivos de la Gestién Integrada del Recurso
Hidrico. Al entender que la comunidad ya percibe el agua
como un bien sagrado que exige cuidado, las



instituciones pueden integrar esta poderosa narrativa en
sus estrategias de Gobernanza Hidrica.

El desafio es aprovechar este motor de
movilizacion para impulsar la transparencia, la
participacion comunitaria y la preservacién ecoldgica de
las fuentes hidricas, reconociendo que la gestidn
integrada debe incluir necesariamente las dimensiones
culturales y espirituales del agua.

Con la intencion de que este documento sea
divulgado y utilizado por todos aquellos que lo requieran,
se autoriza su reproduccién, parcial o total, siempre y
cuando se cite apropiadamente la fuente.
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Agua y Gracia

El agua ha sido, desde los origenes de la
humanidad, uno de los simbolos mas profundos de la
vida, la pureza y la trascendencia. En las tradiciones
religiosas y culturales del mundo, el agua se presenta
como un signo de renovacion, de paso, de fertilidad y de
misterio. En el contexto cristiano, el agua no es
simplemente un elemento natural sino un simbolo
sacramental que remite a la accidén de Dios en la historia.
Desde las aguas primordiales del Génesis hasta el “rio de
agua viva” del Apocalipsis (Ap 22,1), el agua constituye
un lenguaje teoldégico de la Gracia, mediando la
presencia de Dios que da vida, purifica y transforma. En
América Latina, esta simbologia adquiere un sentido
propio, en el que se entrelazan la experiencia espiritual,
la geografia del continente y la memoria cultural de sus
pueblos originarios.

La tradicién  biblica presenta  multiples
dimensiones del agua como simbolo. En el relato del
Génesis, el Espiritu de Dios se cierne sobre las aguas
primordiales (Gn 1,2), revelando su poder generador. En
el Exodo, el paso del mar Rojo se convierte en signo de
liberaciéon (Ex 14,21-22). Los profetas evocan el agua
como metéafora de la fidelidad divina y de la justicia que
debe fluir entre los pueblos: “"Que el derecho corra como
el agua y la justicia como un torrente inagotable” (Am



5,24). En el Nuevo Testamento, el agua alcanza su
plenitud simbdlica en Cristo, quien se presenta como la
fuente de agua viva (Jn 4,14) y cuya sangre y agua
brotan del costado traspasado en la cruz (Jn 19,34),
uniendo el misterio pascual a la vida sacramental de la
Iglesia.

Karl Rahner (1966) sefala que la materia creada,
y en particular el agua, es mediacién de la auto
comunicacion de Dios, un signo en el que la Gracia se
hace visible. En América Latina, esta mediacién
encuentra resonancia en la experiencia concreta de los
pueblos, donde el agua es signo de bendicion, pero
también de lucha y de esperanza. Leonardo Boff (2011)
subraya que “el agua es portadora del misterio de la
vida, el sacramento natural de la comunién césmica” (p.
42). Esta vision integral del agua como sacramento
mitico conecta la teologia con la hidrologia, la
espiritualidad con la historia, la fe con la tierra.

El agua en América Latina no se reduce a una
dimension naturalista o ecoldgica; es una forma de ver
la creacién. Dios no se manifiesta fuera del mundo, sino
a través de él. El agua se convierte en una metafora
tangible de la Gracia que irrumpe en lo cotidiano. En las
celebraciones liturgicas, en los ritos populares, en el
bautismo y en las peregrinaciones marianas, el agua es
presencia activa de Dios que renueva la existencia. En
las fuentes y los rios de los santuarios marianos —desde



Guadalupe en México hasta Caacupé en Paraguay, desde
Copacabana en Bolivia hasta Lujan en Argentina— el
agua bendita no solo purifica, sino que conecta al
creyente con la naturaleza como obra divina.

El Papa Francisco, en Laudato Si’ (2015), recuerda
que “el agua es un bien basico, indispensable para la vida
humana y para sostener los ecosistemas terrestres” (n.
28). Pero anade que su significado va mas alld de lo
biolégico: “El agua bendita en el sacramento del
Bautismo es signo de una vida nueva” (n. 235). Este
doble sentido —natural y sacramental— permite
comprender el agua como lugar de encuentro entre la
creacién y la redencion.

Desde esta perspectiva, la Gracia se revela como
flujo eterno del agua. No es una sustancia ni una energia
abstracta, sino el dinamismo mismo del amor de Dios
gue se comunica. Gustavo Gutiérrez (1988) describe la
Gracia como “la gratuidad de Dios que desborda toda
estructura humana” (p. 57). En la metafora del agua,
esta gratuidad se hace visible: corre, infiltra, fecunda,
limpia, evapora, pero también se adapta al terreno,
busca caminos nuevos, se almacena en poros e incluso
en las grietas de las rocas. Asi, el agua se convierte en
simbolo de la accién silenciosa y transformadora de Dios
en la historia, especialmente en los margenes donde la
vida es mas fragil.



El agua y la Gracia confluyen, por tanto, en una
visién de la esperanza encarnada. En los contextos de
pobreza, injusticia o destruccion ambiental que
atraviesan América Latina, el agua es signo de
resistencia. Donde escasea, se hace oracion; donde
abunda, se celebra; donde se contamina, se convierte en
denuncia.

Gebara (1999) ofrece una clave fundamental al
afirmar que “el agua simboliza el cuerpo femenino de la
Tierra, que da vida y al mismo tiempo la sufre” (p. 103).
Desde esta perspectiva ecofeminista, la teologia del
agua invita a repensar la Gracia en clave de reciprocidad
y cuidado. Maria, figura maternal de la Iglesia, aparece
como icono de esta Gracia que fluye discretamente: su
si, es como una fuente que abre el cauce a la encarnacion
del Verbo (Lc 1,38).

La asimilacién de Maria con el agua se apoya en
una solida tradicion religiosa que precede a la Conquista.
La Iglesia, a través de himnos y textos, ya habia utilizado
poderosas metaforas hidricas para describir a la Madre
de Dios (Gonzalez, 2019).

El titulo de "Estrella del Mar" (Stella Maris) la
presenta como guia y refugio para los navegantes vy
peregrinos en las turbulentas aguas de la vida (Liturgia
de las Horas). Sin embargo, los simbolos mas relevantes



para la relacion con los manantiales provienen por
ejemplo de:

"Fuente Sellada" (Fons Signatus): Proviene del
Cantar de los Cantares (4:12), donde la fuente cerrada
simboliza la virginidad e inmaculada concepcion de
Maria, haciendo de ella la vasija perfecta que contiene la
vida.

"Pozo de Aguas Vivas" (Puteus Aquarum
Viventium): La asocia con la provisidon de la Gracia y la
vida.

Al trasladar estos conceptos a un contexto donde
las fuentes naturales eran consideradas curativas o
milagrosas, la Virgen se convierte en la fuente suprema
de la Gracia divina. Asi, el manantial que brota al pie del
santuario (como el Pocito en México o la Pilita en Costa
Rica) no es solo agua fisica; es la manifestacion tangible
de la pureza y el favor de Maria.

La Virgen de los santuarios latinoamericanos se
convirtié, por lo tanto, en el punto de encuentro donde
lo divino y lo terrenal, lo catdlico y lo ancestral, se
unieron en un milagro de agua constante.

De esta manera, la espiritualidad mariana, en la
region, esta profundamente vinculada al agua. Las
devociones populares a la Virgen suelen expresarse en



torno a manantiales, rios o lagunas sagradas, lugares
donde el pueblo experimenta la cercania de lo divino.
Estas practicas no son meramente una expresion
folklorica cultural, sino expresiones de una fe que percibe
en el agua la mediacion de Maria, la mujer llena de
Gracia. En ella, el agua de la creacién se convierte en
agua de salvacion: su maternidad espiritual recoge las
lagrimas del pueblo y las transforma en bendicidn.

La relacién entre el Agua y la Gracia no puede
comprenderse plenamente sin reconocer su dimension
sacramental. El cristianismo, desde sus origenes, ha
otorgado al agua un papel central en la salvacion. En el
Bautismo, el agua se transforma en signo eficaz de la
vida nueva en Cristo: "Nadie puede entrar en el Reino de
Dios si no nace del agua y del Espiritu” (Jn 3,5). Esta
union entre el elemento natural y la accidon del Espiritu
expresa de manera profunda la légica de la encarnacion:
Dios actua a través de la materia, santificandola desde
dentro.

Rahner (1975) describe el Bautismo como ‘“la
divinizacion del agua”, una elevacién de lo creado a signo
de lo eterno (p. 212). En esta linea, se reconoce que el
agua es vehiculo de la Gracia, una epifania de Dios en el
mundo sensible. Esta perspectiva supera el dualismo que
historicamente separd lo sagrado de lo profano, lo
espiritual de lo material. En el agua, la creacién vy la
redencion se encuentran: el agua no solo limpia el



cuerpo sino que renueva el alma, no solo sacia la sed
fisica sino que responde al anhelo espiritual.

En las culturas latinoamericanas, marcada por la
cercania con la naturaleza y la experiencia comunitaria,
esta comprension se manifiesta de forma simbdlica y
ritual. En muchos pueblos, el agua bendita se guarda en
las casas como signo de proteccién; se asperjan los
campos en tiempos de sequia; se bendicen los rios y los
pozos como gestos de reconocimiento de la presencia
divina. Estos actos populares son ejemplos de como el
pueblo creyente percibe que Dios no estd ausente de la
tierra, sino que se hace presente en el fluir de la vida
cotidiana.

El Papa Francisco (2015), al reflexionar sobre la
espiritualidad ecoldgica, insiste en que “la tierra, el agua
y las montafias son expresidon del amor de Dios y lugar
de su presencia” (Laudato Si’, n. 88). Desde esta dptica,
cuidar el agua no es solo una responsabilidad ambiental,
sino un acto de fe.

La nocion de Gracia en este contexto se
transforma en la visidon concreta de ser sostenidos por la
generosidad divina en medio de la precariedad. En
América Latina, donde las desigualdades y las crisis
ecoldgicas afectan la vida cotidiana, la Gracia se
experimenta como resistencia y consuelo. Boff (2000)
afirma que “el agua es la metafora del Espiritu Santo,



que riega las tierras aridas del corazén humano” (p. 76).
Esta interpretacion del agua ilumina la dimensién
transformadora de la Gracia: asi como el agua se infiltra
lentamente en la tierra seca, el Espiritu renueva la
esperanza en los lugares donde parece no haber vida.

El agua, en su eterno fluir, nos recuerda que la
Gracia no es una posesion estatica sino un don dinamico.
El rio simboliza la historia humana que se entrelaza con
la historia divina: sus aguas transportan memoria, dolor,
pero también promesa (Arias, 2025). Por su parte,
Gutiérrez (1988) subraya que “la Gracia de Dios actua
en la historia como una corriente que atraviesa el
sufrimiento de los pueblos y los impulsa hacia la libertad”
(p. 83). En este sentido, el rio de la Gracia no fluye al
margen de la realidad, sino a través de ella.

En los ritos marianos latinoamericanos, la
presencia del agua refuerza esta comprensién de la
Gracia como flujo histérico. En Copacabana, por
ejemplo, la Virgen es venerada a orillas del lago Titicaca,
donde las aguas son consideradas fuente de vida y de
milagros. En México, el manantial de Tepeyac, asociado
a la aparicién de la Virgen de Guadalupe, representa la
fuente espiritual de un pueblo que encuentra en Maria el
cauce de la misericordia divina. Estas expresiones
populares manifiestan una vision donde Maria aparece
como la mediadora del agua de la Gracia: en ella, el agua
de la creacién se transforma en agua de redencion.



La espiritualidad mariana ha sabido integrar la
sensibilidad ecoldgica y simbdlica de la region
latinoamericana. Maria, “llena de Gracia” (Lc 1,28), es
vista como el manantial de la vida, la madre que
amamanta al mundo con el agua del Espiritu. En muchas
imagenes populares —la Virgen del Lago, la Virgen del
Rio, la Virgen de la Cueva—, el agua se convierte en
signo de su presencia maternal. Esta identificacion no es
accidental: Maria encarna la transparencia de la Gracia,
su capacidad de fluir sin resistencia. Asi como el agua se
adapta al cauce que la contiene, Maria se deja moldear
completamente por la voluntad divina.

El pensamiento actual, ve a Maria como una figura
ecoldgica y cosmica. Gebara (2002) interpreta a Maria
como “imagen del cuerpo divino que acoge, gesta y da
vida a toda la creacion” (p. 59). Desde esta perspectiva,
la maternidad mariana se extiende a la naturaleza
entera: ella es simbolo de la Tierra fecundada por la
Gracia. En la piedad popular, este simbolismo se expresa
en la costumbre de ofrecer flores y agua a las imagenes
de la Virgen, como gesto de gratitud y de comunidn con
la vida.

El agua sigue brotando incluso en el desierto. En
los relatos biblicos, el agua surge como don inesperado
en medio de la aridez: en el Exodo, Moisés hace brotar
agua de la roca (Ex 17,6); en el Evangelio, Jesus ofrece
agua viva a la samaritana (Jn 4,14). Estos gestos revelan



el caracter gratuito de la Gracia: no depende de los
méritos humanos, sino del amor de Dios que siempre
encuentra caminos para renovarlo todo (Arias, 2019).

En las procesiones, en las rogativas por lluvia, en
las fuentes bendecidas, el agua se experimenta como
cercania de Dios. Esta vivencia es un tesoro de la Iglesia
latinoamericana. Gutiérrez (1990) la denomina “la
mistica de los pobres”, una espiritualidad que reconoce
la presencia divina en lo pequeio y en lo cotidiano (p.
122).

La experiencia espiritual del agua en América
Latina se caracteriza por su dimensién comunitaria. El
agua no pertenece a nadie en particular. En la medida
en que el agua fluye libremente, nos recuerda que la
Gracia no puede ser apropiada ni controlada. Este
caracter difuso, abierto y generoso del agua refleja la
l6gica de Dios mismo: “El que cree en mi, de su seno
brotaran rios de agua viva” (Jn 7,38). El creyente se
convierte asi en cauce, no en depdsito; su vida se
transforma en medio de transmision de la Gracia.

Esta comprensién tiene implicaciones profundas.
La Gracia no se agota en la experiencia individual, sino
que crea comunidad. Del mismo modo que un rio se
forma de multiples afluentes de diferentes tamafios, la
comunidad cristiana nace de la confluencia de muchas
vidas unidas por el Espiritu. Rahner (1975) afirmaba que



“la Gracia es la autocomunicacién de Dios que hace de
todos nosotros un solo cuerpo” (p. 219). Esta comunidn
se expresa en la opcion por los pobres, en la solidaridad
con los excluidos y en la defensa de la creacion.

El agua, como imagen de la Gracia, nos ensefia
también sobre la humildad. Fluye hacia los lugares mas
bajos, siguiendo el gradiente hidraulico, se desliza sin
ruido, no compite. En la vida espiritual, la humildad
permite que la Gracia fluya; el orgullo la estanca. Maria,
la “humilde sierva del Sefior” (Lc 1,48), encarna esta
transparencia perfecta. Ella es el cauce puro de la Gracia,
la tierra fértil donde el agua divina germina en fruto.

La figura de Maria ocupa, por tanto, un lugar
central en la visidn del agua latinoamericana. En su seno,
la humanidad y la divinidad se encuentran como en una
fuente viva. Ella representa el principio femenino de la
creacion redimida, el espacio donde la Gracia toma
cuerpo. Boff (2014) la describe como “el uUtero espiritual
del universo, donde Dios se hace agua que fecunda la
tierra de los hombres” (p. 64). En Maria, el agua
adquiere una dimension trinitaria: el Padre es la fuente,
el Hijo el rio encarnado, y el Espiritu el eterno flujo
invisible que todo lo vivifica.

En la religiosidad popular, esta visidn se expresa
de modos muy concretos. Las peregrinaciones a
santuarios marianos situados junto a rios, lagos o



manantiales muestran como el pueblo intuye el vinculo
entre Maria y el agua. En el santuario de Caacupé, por
ejemplo, los fieles lavan sus manos en las fuentes del
lugar antes de entrar al templo, gesto que simboliza la
purificacion y la apertura a la Gracia. En Lujan, la imagen
de la Virgen detenida junto al rio recuerda la accién
providente de Dios que guia el destino del pueblo.

América Latina, rica en rios, acuiferos
transfronterizos y humedales, enfrenta la paradoja de la
abundancia amenazada: la extraccion extensiva, hurto y
contaminacién del recurso hidrico, destruyen lo que
antes se consideraba sagrado. En este contexto, el
lenguaje religioso del agua se vuelve también un
lenguaje de resistencia. Francisco (2015) insiste en que
“el clamor de la tierra y el clamor de los pobres son un
mismo clamor” (Laudato Si’, n. 49). La espiritualidad del
agua debe convertirse en praxis: cuidar el agua es cuidar
la Gracia que sostiene la vida.

Desde esta perspectiva, la conciencia ecoldgica no
es ajena a la revelacion cristiana. En el Apocalipsis, el rio
de agua viva que brota del trono de Dios (Ap 22,1)
representa la restauracion final de la creacién. La visidn
del agua latinoamericana, al integrar lo natural y lo
espiritual, anticipa esta plenitud: el mundo reconciliado
donde toda sed sera saciada (Ap 7,16).



El agua, como simbolo, articula los tres grandes
momentos de la fe: la creacion, la redencién y la
consumacion. En la creaciéon, el agua es principio
generador; en la redencidn, es signo sacramental; en la
consumacion, es promesa de vida eterna. Esta triple
dimension revela la estructura dindmica de la Gracia:
siempre originante, siempre transformadora, siempre en
en movimiento.

América Latina, se caracteriza por su diversidad
geografica y espiritual, en la cual, sus montafas, rios y
selvas no son solo paisajes, sino lugares con significado
sacro. En la Amazonia, por ejemplo, el agua es el pulso
mismo del ecosistema; sin ella no hay vida. De modo
analogo, sin la Gracia no hay fe auténtica. Ambos flujos
—el natural y el divino— son inseparables, pues
expresan la misma energia creadora que brota de Dios.

El agua constituye un simbolo multifacético:
constituida de oxigeno e hidrégeno, con carga positiva y
negativa, presente en estado soélido, liquido y gaseoso,
es superficial y subterranea, dulce y salada, fresca y
termal, dura y blanda, Iéntica y lIética, abundante y
escaza, natural y sobrenatural, corporal y espiritual,
personal y comunitaria. En ella se revela la Gracia como
don gratuito que sostiene toda existencia. El agua fluye
como el amor divino: limpia, fecunda y une. Frente a la
fragmentacion del mundo moderno, el agua ofrece una



imagen de reconciliacién: la unidad en la diversidad, la
fluidez frente a la rigidez, la vida que renace siempre.

Maria, como figura culminante de esta vision,
aparece no solo como receptora de la Gracia, sino como
fuente a través de la cual la Gracia se comunica. Ella es
el espejo de la creacién reconciliada, la mujer nueva en
la que el agua de la historia se convierte en vino de
salvacion (Jn 2,9). Su presencia en la fe latinoamericana
confirma que la visién del agua no es una metafora
poética, sino una experiencia viva: la certeza de que la
Gracia sigue fluyendo, incluso en medio de las sequias.

Asi, la relacion entre el Agua y la Gracia nos invita
a contemplar el mundo como sacramento, a reconocer
en el agua cotidiana el signo de lo eterno, y a dejarnos
transformar por su corriente silenciosa. En su
transparencia, descubrimos el rostro de Dios; en su
movimiento, su Espiritu; en su frescura, la promesa de
la vida que no muere.



Hierofania y sincretismos del agua
en la cosmovision precolombina

El agua, elemento vital y sagrado, ha ocupado un
lugar central en la cosmovisién de los pueblos originarios
de América Latina desde siempre. En las culturas
precolombinas, el agua no fue concebida Unicamente
como un recurso natural, sino como una manifestacion
directa de lo divino: una hierofania, en el sentido
planteado por Mircea Eliade (1957), esto es, una
irrupcién de lo sagrado en el mundo profano. A través de
manantiales, rios, lagos y lluvias, las culturas indigenas
percibieron la presencia de las divinidades, los ciclos
césmicos y la interdependencia entre la vida humana y
el universo. La comprension simbodlica del agua como
mediadora entre los mundos —celeste (supramundo),
terrenal y subterraneo (inframundo)— constituyd una de
las columnas vertebrales de las culturas originarias y de
su relacion con la naturaleza.

La hierofania del agua se manifesté de formas
diversas en las cosmovisiones: mesoamericanas,
chipchenses (o del area intermedia), caribes, andinas,
amazonicas y patagdnicas, adaptandose a las
condiciones geograficas y ecoldgicas de cada region
(Arias, 2024). Tal y como indica Zarate (2010) "La



dependencia de la lluvia, especialmente en las tierras
altas, significaba que los lugares donde el agua era
visible —manantiales, pozos y lagos— eran sitios de
poder religioso inherente, puntos focales de la vida
comunitaria y ritual".

En el ambito mesoamericano, por ejemplo, el
agua era el elemento fundacional del universo. En el
Popol Vuh, texto sagrado de los mayas quichés, el
mundo surge del caos acuatico primordial: “Solo el cielo
existia, y el corazén del cielo, Huracan, hablaba con el
corazon del agua” (Recinos, 1950, p. 23). Este relato
expresa que la creacion no es un acto violento de
separacién, sino una emanacion armoniosa del agua,
donde la divinidad se revela en el fluir, el reflejo y la
fertilidad. De manera semejante, entre los mexicas el
dios Tlaloc y su consorte Chalchiuhtlicue representaban
la energia generadora y destructiva del agua, a la vez
temida y venerada por su poder de dar vida y provocar
la muerte (Lopez, 1990). Los grandes centros
ceremoniales, como el Templo Mayor de Tenochtitlan,
estaban dedicados a una dualidad: Huitzilopochtli
(guerra/sol) y Tlaloc (agua/fertilidad). Para asegurar la
lluvia y la abundancia de las cosechas, los sacrificios se
realizaban en lugares especificos: cuevas, manantiales y
cimas de montafias, consideradas puertas de entrada al
Tlalocan (Lépez, 1994).



En los Andes, la hierofania del agua se expresé en
la veneraciéon de las cochas (lagunas sagradas) y de los
apus o espiritus tutelares de las montanas, de cuyas
cumbres nacian los rios y las lluvias. Las aguas que
descendian de los nevados eran consideradas ‘“las
lagrimas de los dioses”, simbolo de fertilidad vy
purificacion (Bastien, 1978). En esta visidon, el agua
establecia una relacién entre los seres humanos, la tierra
(Pachamama) vy las deidades celestes. Asi, el agua de los
lagos, rios y glaciares era considerada la fuente de la
vida y el origen de la fertilidad. El agua que brotaba de
las montafias se percibia como la sangre vital de la
Pachamama (Madre Tierra). Los rituales de fertilizacién
agricola dependian de la correcta veneracion de estos
sitios hidricos (Zarate, 2021).

El ciclo del agua se convertia en el ciclo de la
reciprocidad: lo que el hombre ofrecia a la tierra en
forma de rituales, danzas o sacrificios retornaba en
forma de lluvia y abundancia. Esta dinamica reciproca
constituia una estructura simbdlica y ética que regulaba
la vida comunitaria y agricola.

Los Tehuelches del Sur, habitaron las vastas
estepas de la Patagonia —una regién arida, de fuertes
vientos y escasas fuentes de agua dulce—. En ese
entorno extremo, el agua se vivia como un don divino,
un milagro cotidiano. Cada manantial, lago o arroyo era
un signo visible de la presencia de una fuerza superior.



El mito fundamental de los Tehuelches relata que al
principio solo existia Kéoch, el gran espiritu. Estaba solo
en la oscuridad y la tristeza lo hizo llorar. Sus lagrimas
se transformaron en el mar primigenio, el primero de
todos los elementos. Luego, su suspiro trajo el viento
(Xoshem), que separd las aguas e inicio la creacién del
mundo. (Casamiquela, 1969). El mar, por tanto, no es
simplemente un cuerpo acuatico, sino una hierofonia del
sentimiento creador: el momento en que la divinidad se
hace visible y fecunda la materia (Llamazares & Martinez
Sarasola, 1993).

La hierofania hidrica en las culturas precolombinas
no se limitaba al plano natural, sino que se extendia al
orden social y politico. En el México antiguo, las
ceremonias dedicadas a Tlaloc en el monte Tlaloc eran
actos de Estado. Los sacerdotes subian en procesién con
nifos sacrificados para asegurar la llegada de las lluvias
(Sahagun, 1950). El agua, en este sentido, legitimaba el
poder politico y religioso. El soberano era el mediador
entre el pueblo y las fuerzas hidricas, entre el orden
humano y el divino. En los Andes, el Inca desempefiaba
un papel semejante, al ser considerado hijo del Sol y
garante del equilibrio entre las lluvias, las cosechas y los
rios (Duviols, 1979). El agua, por tanto, constituia un
principio organizador de la sociedad y del cosmos, un
lenguaje que articulaba el poder, la moral y Ila
espiritualidad.



El agua puede ser entendida como simbolo de
totalidad y transito. En muchas culturas originarias
americanas, el agua es la frontera y el puente entre los
mundos: la vida y la muerte, el pasado y el futuro, lo
visible y lo invisible. Los lagos y manantiales eran
portales hacia el inframundo, morada de los ancestros o
deidades subterraneas. En la Amazonia, los rios son
concebidos como “caminos de los espiritus”, donde cada
corriente tiene un duefio o yuxibu que debe ser
respetado mediante ofrendas y cantos (Reichel-
Dolmatoff, 1971). Este respeto cosmico hacia el agua no
solo reflejaba una ética ecoldgica profunda, sino una
experiencia de lo sagrado inseparable del entorno
natural.

La categoria de hierofania, aplicada al contexto
regional, permite comprender que para los pueblos
originarios el agua no era una metafora de lo sagrado,
sino su presencia real. El rio, el manantial o la lluvia no
simbolizaban la divinidad: eran, en si mismos, divinos.
En esta concepcidn, lo sagrado y lo natural no se oponen,
son uno mismo. Esta comprensién contrasta con la
tradicion occidental posterior, que tiende a separar lo
divino de lo natural. Eliade (1957) destaca precisamente
que, en las religiones arcaicas, lo sagrado se revela en
los elementos, y el agua, al disolver, purificar y
regenerar, se convierte en uno de los vehiculos mas
universales de esa revelacion.



El caracter regenerador de los ciclos del agua
ocupa un papel fundamental en los rituales de fertilidad
y purificacion. En los Andes, los pueblos precolombinos
celebraban las pachamamas y las aymaras, festividades
agricolas en las que se ofrecia chicha, coca y agua a la
tierra para asegurar la fertilidad del suelo (Allen, 1988).
En Mesoamérica, las danzas del maiz y las ceremonias
del fuego nuevo incluian la invocaciéon de las lluvias y la
limpieza ritual de los canales. En ambos casos, el agua
era un espejo de su propia existencia: asi como el agua
esta en un eterno fluir, el alma humana debe aprender a
fluir en armonia con el territorio.

El agua, ademas, representaba la sabiduria
ancestral y la memoria de los origenes. En las tradiciones
orales, las lagunas eran lugares donde habitan los dioses
y los antepasados; de ellas emergieron los primeros
hombres o los héroes fundadores. En el mito quechua de
los hermanos Ayar, los fundadores del Cuzco emergen
de la laguna de Pacaritambo, simbolo del Gtero de la
tierra y del inicio del tiempo histdrico (Garcilaso de la
Vega, 1609/1960). En el universo maya, el cenote de
Chichén Itza funcionaba como un ombligo del mundo,
donde el sacrificio humano permitia mantener el
equilibrio céosmico (Tozzer, 1957). Estas concepciones
demuestran que la hierofania del agua era también una
cosmogonia: una explicacion de la existencia y una
visién del origen.



La funcién ritual del agua se extendia también al
ambito funerario. Muchos pueblos precolombinos
depositaban a sus muertos cerca de manantiales o rios,
convencidos de que el alma debia emprender un viaje
acuatico hacia el mas alla. En las tumbas mochicas, los
recipientes con agua acompafiaban al difunto para que
pudiera atravesar los rios del inframundo (Bourget,
2006). Esta conexién entre agua y muerte refuerza su
significado de transito y renovacién. Morir era regresar
al agua primordial, al seno de la madre tierra, y desde
alli renacer en el ciclo de la vida.

En resumen, en la cosmovision precolombina el
agua no es un elemento pasivo, sino un sujeto sagrado,
un ser con agencia espiritual. Su hierofania expresa el
principio de reciprocidad que rige la relacidn entre
humanos y naturaleza, entre lo visible y lo invisible.
Comprender esta concepcidon es fundamental para
entender la posterior dinamica de sincretismos
religiosos, donde las imagenes cristianas del agua —el
bautismo, la pureza, la Virgen Maria— se entrelazaron
con las antiguas devociones indigenas, generando una
espiritualidad hibrida y profundamente enraizada en la
tierra.

Con la llegada de los europeos al continente
americano en el siglo XVI, las antiguas hierofanias del
agua —sagradas y vitales en la cosmovision indigena—
entraron en contacto con una nueva concepcion religiosa



del agua: la del cristianismo. Este encuentro, lejos de
significar una sustituciéon directa, generé un profundo
proceso de sincretismo en el cual los significados del
agua se entrelazaron, transformando la espiritualidad
latinoamericana en una sintesis Unica. El agua, ya
venerada como origen, mediadora y regeneradora en las
culturas precolombinas, fue reinterpretada bajo el signo
del bautismo y de la Gracia divina, pero sin perder su
caracter telurico ni su conexién con la naturaleza.

En el cristianismo, el agua simboliza la purificacién
y el renacimiento espiritual, tal como se expresa en el
Evangelio: “El que no naciere de agua y del Espiritu no
puede entrar en el reino de Dios” (Juan 3:5). Para los
misioneros europeos, esta simbologia ofrecia un punto
de contacto con las creencias indigenas sobre el agua
como fuente de vida y vinculo con lo divino. Sin
embargo, los pueblos originarios reinterpretaron estos
conceptos a partir de su propio universo simbdlico. El
acto del bautismo, por ejemplo, no fue entendido
Unicamente como la remisidn del pecado, sino como una
renovacion mitica, una forma de establecer equilibrio con
la tierra y los espiritus acuaticos.

La hierofania precolombina se mantuvo viva bajo
nuevas formas, y los espacios sagrados relacionados con
el agua —rios, manantiales, lagunas y cascadas—
siguieron  siendo centros de culto, aunque
reinterpretados dentro del marco cristiano.



Por su parte, la estrategia evangelizadora de la
iglesia en el siglo XVI fue eficazmente pragmatica. Ante
la imposibilidad de eliminar la fe arraigada en la
naturaleza, Gutiérrez (2019) indica que se optd por
superponer la devocion cristiana sobre los sitios y
simbolos indigenas. De esta manera podemos observar:

Sustitucion de Deidades por Advocaciones: las
deidades femeninas prehispanicas asociadas a la tierra,
la fertilidad y el parto (como Tonantzin en México o las
huacas andinas) fueron rapidamente sustituidas por las
diversas advocaciones de la Virgen Maria (Burkhart,
2001). Esta sustitucidén facilitd la transferencia del culto
de la fertilidad y la proteccién agricola a la Madre de
Dios.

Apropiacion de Sitios Hidricos: la construccién de
santuarios marianos en lugares donde ya existia un culto
al agua es el ejemplo mas claro de este sincretismo.

e (Caso del Tepeyac: el lugar donde hoy se levanta
la Basilica de Guadalupe era, antes de la
Conquista, un centro de culto a la diosa madre
Tonantzin. Al asociarse el milagro con el brote de
un manantial y la construccion de la Capilla del
Pocito, el cristianismo absorbié la sacralidad de la
tierra y del agua que definian al sitio. El acto de
beber el agua del pozo se convirtié en un ritual de



sanacion, reemplazando las antiguas ofrendas por
la fe mariana (Brading, 2001).

e Caso de la "Pilita" (Costa Rica): Aunque la
documentacién es posterior, el patrén se repite:
la fe popular asocia la naciente de agua junto a la
Piedra del Hallazgo con un lugar de poder y
bendicion, estableciendo un vinculo entre Ia
pureza de la Virgen y la pureza del agua que es
recolectada por los peregrinos con fines curativos
(Prado, 1998).

"La identificaciéon de la Virgen con estos sitios
hidricos no fue solo una coincidencia, sino una manera
para dotarla del poder de asegurar la subsistencia, un
poder que el campesino o el indigena ya entendia vy
veneraba en la figura de sus antiguas deidades"
(Gutiérrez, 2019).

Esta apropiacién efectiva garantizd que la
devocién mariana no se mantuviera como una fe ajena,
sino que se integrara a la geografia ritual y a la vida
cotidiana, asegurando que el agua continuara siendo un
elemento sagrado bajo el manto protector de la Madre
de Dios.

Asi, en muchos casos, las antiguas deidades del
agua fueron reemplazadas o fusionadas con
advocaciones marianas, creando una continuidad
simbdlica. La Virgen, en tanto figura maternal vy



mediadora, heredé los atributos de las antiguas diosas
del agua: fertilidad, purificacidon y proteccion. Esta fusion
es evidente en la Virgen de Copacabana, cuya imagen se
encuentra junto al lago Titicaca, lugar sagrado para los
pueblos aymaras y quechuas, donde se creia que nacio
el Sol (Bouysse-Cassagne, 1986).

El lago Titicaca, ya considerado una hierofania por
los incas, se convirtié en un santuario cristiano donde el
agua continudé siendo mediadora de la Gracia. En la
devocion popular, la Virgen de Copacabana no solo
intercede por las almas, sino también por la lluvia, las
cosechas y la fertilidad de la tierra. Este ejemplo muestra
como el sincretismo religioso no implica la desaparicion
del sentido indigena del agua, sino su transformacién en
un nuevo horizonte teoldgico. Segun Gonzalez (2000),
“el sincretismo andino no destruye la sacralidad del
agua, sino que la amplia, integrando el simbolismo
cristiano en su cosmovision agraria y espiritual” (p. 142).

Algo similar ocurri6 en Mesoamérica, donde las
antiguas deidades acuaticas, como Tlaloc vy
Chalchiuhtlicue, continuaron manifestandose
simbodlicamente bajo el culto a la Virgen de Guadalupe y
otras advocaciones locales. En este contexto, el Tepeyac,
cerro donde se aparecié la Virgen, fue también un
antiguo santuario dedicado a Tonantzin, diosa madre
vinculada a la tierra y a la fertilidad. La aparicién de la
Virgen en ese lugar representd, por tanto, una hierofania



reinterpretada: el agua y la vida divina se unian en una
misma figura femenina que contenia en si tanto la
memoria indigena como la promesa cristiana. Poole
(2009) sostiene que “la Virgen de Guadalupe es la
sintesis del agua sagrada y la Gracia encarnada, simbolo
del mestizaje espiritual latinoamericano” (p. 78).

En los espacios rurales de América Latina, los
manantiales, pozos y rios continuaron siendo objeto de
rituales en los que convergian elementos indigenas vy
cristianos. Durante las sequias, por ejemplo, se
realizaban procesiones con imagenes de santos o de la
Virgen hacia los rios para pedir lluvias, practica que
conserva el sentido original de los sacrificios
precolombinos, pero transformada en acto de fe
cristiana. En estos rituales, el agua no solo es invocada,
sino también honrada como presencia viva de Dios,
continuando la tradicidn de veneracion indigena bajo
nuevas formas.

El sincretismo del agua en América Latina debe
entenderse, entonces, como un proceso en el que ambas
tradiciones —la indigena y la cristiana— se enriquecen
mutuamente. No se trata de una simple sustitucién, sino
de una fusién que permite a las comunidades expresar
una fe encarnada en su territorio y su memoria. En los
Andes, las celebraciones del Yaku Raymi (fiesta del
agua) fueron adaptadas a las festividades de San Juan
Bautista, cuyo simbolismo bautismal coincidia con las



antiguas ceremonias de purificacion y renovaciéon del
ciclo agricola (Gisbert, 1980). Asi, los pueblos indigenas
reinterpretaron al santo como un mediador del agua y
de la fertilidad, integrando la hierofania ancestral en la
liturgia catdlica.

Esta reinterpretacion simbodlica también se
evidencia en las fiestas del Corpus Christi en Cusco o
Puno, donde el agua bendita se mezcla con los rituales
tradicionales de ofrendas a las lagunas. Los feligreses
llevan imagenes de santos hasta los manantiales y las
riberas, continuando asi un didlogo entre lo ancestral y
lo cristiano. Marzal (1995) explica que estos rituales
expresan una “coexistencia simbdlica”: el agua sigue
siendo un mediador cdésmico, pero ahora asociado a la
presencia religiosa. El agua y el cuerpo de Cristo
comparten el mismo lenguaje de purificacion, renovacion
y comunion.

En la Amazonia, el sincretismo del agua presenta
aun mayor complejidad. Alli, los pueblos indigenas
integraron el simbolismo cristiano en sus propias
narrativas hidricas. El bautismo fue entendido como un
“retorno al rio de los ancestros”, y los misioneros, al
introducir la practica, debieron aceptar que los rios
continuaban siendo sagrados por su propia esencia.
Reichel-Dolmatoff (1971) documenté cémo entre los
Desana, el agua del rio es vista como la “sangre del
mundo”, lo cual guarda paralelismo con la idea cristiana



de la sangre redentora de Cristo. Este tipo de
comparaciones permitiéo una interaccién profunda entre
la fe indigena y la doctrina cristiana, generando formas
hibridas de espiritualidad que persisten hasta hoy.

El sincretismo del agua en América Latina, por
tanto, no debe interpretarse como una pérdida de
autenticidad indigena, sino como una relectura creativa
del simbolo universal del agua. Asi, el agua sigue
cumpliendo las mismas funciones: purificar, regenerar,
comunicar con lo divino. Lo que cambia es el lenguaje
simbodlico que las envuelve. Eliade (1957) afirma que
toda hierofania es susceptible de nuevas
interpretaciones sin perder su poder sagrado; en
América Latina, esta flexibilidad permitié la continuidad
de las religiones indigenas dentro del marco cristiano.

En el pensamiento contemporaneo, el agua sigue
siendo una hierofania viva, una manifestacion del
misterio sagrado que se renueva en la historia, la
espiritualidad popular y las luchas por la defensa del
territorio. El simbolismo del agua, heredado de las
culturas precolombinas y reconfigurado por el
cristianismo, ha sobrevivido a través de los siglos,
integrandose en  practicas religiosas, discursos
ecoldgicos y movimientos sociales que reconocen en ella
una fuerza espiritual y ética.



El redescubrimiento contemporaneo de |la
espiritualidad del agua ha sido impulsado por tedlogos,
antropdlogos y pensadores que reconocen en la
cosmovisidn indigena una fuente de sabiduria ecoldgica.
Leonardo Boff (2011) sostiene que “la espiritualidad del
agua invita a la humanidad a vivir con respeto y
comunién con los flujos de la vida” (p. 62). De esta
forma, el antiguo respeto indigena por el agua se
convierte hoy en una ética del cuidado compartida por
creyentes, pueblos originarios y defensores del medio
ambiente.

La continuidad del simbolismo hidrico se expresa
también en la devocidn popular, que mantiene una
estrecha relacién con los lugares sagrados vinculados al
agua. En México, Peru, Bolivia, Costa Rica y Colombia,
las peregrinaciones a santuarios situados junto a lagos,
manantiales o cascadas perpetuan la antigua percepcion
de estos lugares como portales del misterio. Las aguas
benditas utilizadas en las misas o en los bautismos
conservan, en el imaginario colectivo, la potencia
purificadora que en otros tiempos poseian los rios vy
cenotes. Este sincretismo vivo demuestra que el agua
continlia siendo mediadora entre los mundos, y que su
hierofania no pertenece solo al pasado precolombino,
sino a la experiencia religiosa cotidiana de millones de
personas.



Asi, el agua disuelve, purifica, engendra vy
transforma; su eterno flujo recuerda el paso del tiempo
y la impermanencia, pero también la continuidad y la
esperanza. En los Andes, las comunidades campesinas
siguen celebrando los pago a la tierra y las fiestas del
agua, donde se combinan oraciones catélicas con
ofrendas tradicionales a las lagunas. Estas practicas
reafirman que el agua no solo mantiene el equilibrio
ecoldgico, sino también el espiritual y comunitario. La
hierofania, en este contexto, es acto de resistencia
cultural: mantener viva la sacralidad del agua frente a la
mercantilizacidn y la crisis ambiental global.

Desde una perspectiva simbdlica, el agua es
memoria ancestral, mediacién colonial y esperanza
contemporanea. Su capacidad para integrar significados
dispares —vida y muerte, pureza y peligro, destruccion
y fertilidad— la convierte en el simbolo mas profundo del
mestizaje espiritual del continente. Gonzalez (2000)
afirma que “la historia del agua en América Latina es la
historia de su sincretismo religioso: en ella convergen el
mito y la fe, la tierra y el cielo, la naturaleza y la Gracia”
(p. 149).

El estudio de la hierofania del agua revela,
ademas, que el agua no solo comunica con lo divino, sino
gque ensefia una forma de conocer el mundo. En las
cosmovisiones indigenas, el conocimiento no es
acumulativo ni abstracto, sino relacional y ciclico, como



el movimiento del agua. El saber surge del didlogo con
los elementos, del escuchar los rios, de interpretar los
reflejos de las lagunas. Esta visién del agua, que se ha
mantenido en las comunidades originarias, desafia la
visién occidental moderna que separa sujeto y objeto,
materia y espiritu.

El sincretismo del agua, lejos de diluir las
identidades, las fortalece. En la religiosidad popular, los
simbolos acuaticos funcionan como puentes entre
generaciones y tradiciones. En el siglo XXI, el agua
sagrada reaparece en las liturgias interculturales, en las
cosmovisiones indigenas y en las celebraciones que unen
fe y ecologia. La lucha por el agua en territorios
indigenas y campesinos, ademas, tiene una dimensién
teoldgica: defender el agua es defender la vida, la
creacién y el legado espiritual de los ancestros. Francisco
(2015), en Laudato Si’, afirma que “el acceso al agua
potable y segura es un derecho humano esencial,
fundamental y universal, porque determina Ia
supervivencia de las personas” (p. 28). Esta afirmacion
resuena con la visidon precolombina que entendia el agua
como sangre de la tierra y cuerpo de la divinidad.

La hierofania del agua, en su dimensidn
contemporanea, es también una revelacién ética. En
tiempos de sequias, contaminacidn y crisis climatica, el
agua recuerda la fragilidad y la interdependencia de toda
vida. La espiritualidad del agua, nutrida por el



sincretismo cultural latinoamericano, ensefa que cuidar
el agua es participar en el plan divino de la creacién. No
se trata solo de conservar un recurso, sino de honrar una
presencia.

Por ultimo, el agua se revela como simbolo de vida
eterna, portadora de esperanza en un mundo
amenazado por la sequia espiritual y ecoldgica. Asi como
en las antiguas culturas el agua marcaba el comienzo de
la vida, hoy se convierte en promesa de renovacién. La
hierofania del agua ofrece una sintesis de la experiencia
latinoamericana: un continente donde el agua es madre,
palabra y sacramento. Su sincretismo no es una pérdida
de pureza, sino una plenitud de significados. En el eterno
fluir del agua se entrelazan los cantos de los pueblos
originarios, los rezos del cristianismo y las voces de
quienes defendemos el ambiente.

El agua, en definitiva, sigue siendo un simbolo
fundacional de la cultura latinoamericana. Desde las
lluvias invocadas por los antiguos sacerdotes (Sukias,
Awa, Jawd) hasta las procesiones contemporaneas por
la defensa de los rios, su hierofania perdura como signo
de unidad, de creacion continua y de esperanza. América
Latina, tierra de rios sagrados y mares mestizos,
conserva en su memoria acuatica la certeza de que lo
divino fluye todavia en cada manantial, en cada rio, en
cada lluvia.



Culto Mariano y su vinculo con los
manantiales, rios, sequias e
inundaciones

El agua ha sido histéricamente uno de los
elementos mas significativos en la religiosidad de
América Latina, no solo como fuente de vida material,
sino también como simbolo de purificacién, Gracia y
comunicacion con lo divino. En este marco, el culto
mariano adquiere una dimension particular, en la que las
manifestaciones de la Virgen se vinculan estrechamente
con fuentes de agua; manantiales, rios, mares y
fendomenos naturales relacionados con el agua, como:
sequias e inundaciones. Esta relacién no es casual ni
decorativa; revela una visién donde la Virgen, como
intercesora y madre del pueblo, es entendida como
mediadora de la Gracia que fluye a través de los
elementos naturales.

La relacidon con el agua surge tanto por su
importancia para la vida como por su significado
espiritual 'y cultural, constituyendo centros de
peregrinacion y rituales para pedir salud y bendicion.
Desde las primeras advocaciones en América Latina,
Maria ha sido invocada para la proteccion de los cuerpos
de agua, la fertilidad de la tierra y el bienestar de las
comunidades.



La Virgen de Guadalupe, en México, es un ejemplo
de esta relacion simbodlica: su aparicion en el cerro de
Tepeyac, cercana a manantiales y cursos de agua, fue
interpretada por los pueblos originarios como sefal de
fecundidad y abundancia. Las aguas del lugar no solo se
asociaron a la Gracia de Dios que la Virgen mediaba, sino
que también fueron incorporadas a los rituales de
purificacion y peregrinacion (Poole, 2009).

La relacién entre Maria y el agua se manifiesta
también en el culto a la Virgen de Aparecida en Brasil,
cuya imagen fue hallada en el rio Paraiba do Sul. La
aparicion de la estatua en el agua dio origen a una serie
de milagros asociados con la proteccidon de pescadores,
el sustento de las comunidades riberefias y la intercesion
ante desbordamientos e inundaciones. Segun Boff y
Gutiérrez (2006), estos cultos evidencian una percepcion
de Maria como “fuente de vida y mediadora de la Gracia
en la historia natural y social de los pueblos” (p. 88).

El simbolismo mariano vinculado al agua no se
limita a la abundancia o a los milagros positivos. En
numerosos relatos populares, la Virgen es invocada en
tiempos de sequia, como sefial de intercesion y de
esperanza frente a la escasez. Las rogativas por lluvia,
conocidas en distintas regiones de América Latina,
muestran cédmo la presencia de Maria esta asociada a la
renovacion de la vida y a la Gracia que transforma la
aridez en fertilidad (Gebara, 1999). En estos contextos,



el agua se convierte en un signo de justicia,
reconciliacion y cuidado de la creacion, reflejando la
estrecha relacién entre espiritualidad y medio ambiente.

A lo largo de América Latina, los manantiales vy
rios vinculados al culto mariano se han convertido en
espacios sagrados donde la experiencia de la Gracia se
materializa de manera concreta. Los peregrinos acuden
a estos lugares para pedir curacidén, proteccion o
prosperidad; realizan rituales de aspersion de agua,
limpiezas simbdlicas y ofrendas, integrando la fe con la
vida cotidiana. Esta integracion refleja una espiritualidad
encarnada que percibe la naturaleza como sacramento
de la Gracia y Maria como mediadora de esta relacion
divina entre lo humano y lo natural (Boff, 2014).

El uso del agua de los manantiales marianos se
enmarca en una triple funcién: terapéutica, protectora y
ritual, constituyendo la medicina de la fe:

Uso Terapéutico y la Ingestidon: la creencia mas
fuerte es la curacidon. El agua se consume o se aplica
directamente sobre el cuerpo para curar enfermedades
internas. En la historia de la Virgen de El Cisne en
Ecuador, Carrasco (2010) relata que la fuente brota
precisamente para salvar a un enfermo moribundo,
cimentando su uso como remedio. Este ritual es un claro
ejemplo del sincretismo, donde el agua bendita toma el
rol de los antiguos bafios curativos prehispanicos.



La Uncidn, Aspersion y Proteccidn: mas alla de la
sanacion de cuerpos, el agua protege la vida cotidiana.
Zarate (2010) indica que se utiliza para ungir partes del
cuerpo afectadas por enfermedades o para asperjar
hogares, vehiculos, embarcaciones y otro tipo de
pertenencias, confiriéndoles una proteccion espiritual
contra el mal y las desgracias. También se rocia la tierra
para asegurar la cosecha, invocando a la Virgen como la
proveedora de la fertilidad y guardiana de la propiedad.

El Bafo Devocional: aunque menos extendido que
la ingesta, en algunos sitios se realizan bafos o
inmersiones en las aguas adyacentes al santuario como
un acto radical de purificacion y sanacion.

El rito hidrico es un lenguaje que expresa la
confianza total del devoto en el poder intercesor de la
Madre, haciendo del agua un puente entre la enfermedad
terrenal y la salud espiritual.

El culto mariano relacionado con las inundaciones
y sequias también revela la dimension profética y
pedagdgica de la Virgen. En los Andes, la Virgen de
Copacabana ha sido invocada histéricamente para pedir
lluvias o para proteger los campos de avenidas subitas.
Los rituales asociados muestran una conciencia ecoldgica
implicita: Maria es percibida como quien interviene en
los ciclos naturales, llamando a la humanidad a respetar
la tierra y sus aguas. Esta percepcidn conecta la



devocion mariana con una ética de cuidado ambiental,
anticipando lo que hoy se reconoce como eco-teologia
(Francisco, 2015).

La Virgen, en su relacién con el agua, actlia como
puente entre lo natural y lo sobrenatural. Los milagros
atribuidos a su intercesion no solo refuerzan la fe, sino
que transmiten un mensaje simbdlico: la Gracia fluye y
se manifiesta en la tierra, en los rios, en los manantiales
y en la lluvia, confirmando que Dios no esta separado de
la creacion. Gebara (2002) destaca que esta mediacidn
femenina evidencia como la espiritualidad mariana
puede iluminar la comprensién de la creacion como un
lugar donde la Gracia y la vida se encuentran.

El vinculo entre Maria y los cuerpos de agua no es
Unicamente simbdlico, sino también historico y social.
Diversas advocaciones marianas han surgido en lugares
proximos a manantiales, lagunas y rios, configurando
santuarios que combinan la devocion con la observacion
de fendmenos naturales. En Argentina, por ejemplo, la
Virgen de Lujan es venerada cerca del rio del mismo
nombre y la tradicion sostiene que sus aguas fueron
lugar de milagros y proteccion de los fieles frente a
inundaciones recurrentes en la region. Estos santuarios
no solo son centros de culto, sino espacios de memoria
comunitaria, donde la interaccidén entre agua y Gracia es
vivida y transmitida de generacién en generacion (Boff,
2011).



La creencia popular ha comprendido que el agua
asociada a Maria no solo es un recurso fisico, sino un
simbolo de vida y de intercesidon divina. En el Brasil
colonial, la Virgen de Aparecida emergidé de un rio como
figura salvadora para pescadores y comunidades
riberefias. La recurrencia de milagros ligados al agua —
como la multiplicacion de peces, curaciones o proteccion
frente a inundaciones— refuerza la comprensién de
Maria como mediadora de la Gracia que fluye a través de
los elementos naturales (Poole, 2009). Este patréon se
repite en multiples regiones, donde manantiales y rios
se convierten en lugares de encuentro entre la
naturaleza y lo divino, y donde la Virgen es percibida
como garante de equilibrio y sustento.

El culto mariano también se ha articulado con
fendmenos de sequia. En el altiplano andino, los fieles
recurren a la Virgen de Copacabana y a otras
advocaciones locales en tiempos de escasez de agua. Las
rogativas y procesiones son un testimonio de confianza
en la accién de la Gracia que puede transformar la aridez
en fertilidad. Gebara (1999) senala que estas practicas
son expresion de una creencia vivida, donde la Gracia no
se limita a los templos, sino que se despliega en la
relacién concreta con la tierra y sus recursos. La Virgen,
en estos contextos, no es solo protectora, sino guia que
ensefa la interdependencia entre la humanidad vy la
naturaleza.



El simbolismo del agua en la devociéon mariana
tiene también una dimensién de la vida eterna. La lluvia,
los rios que fluyen y el agua de los manantiales que brota
de las profundidades de la Tierra, son signos de
esperanza y promesa de vida. En la Biblia, el agua es
repetidamente asociada con la salvacién: “Yo daré agua
a aquel que tenga sed sin que le cueste nada” (Ap 21,6).
En América Latina, esta promesa se encarna en la figura
de Maria, quien aparece en el territorio como mediadora
de la vida, la fertilidad y la proteccidn frente a desastres.
Asi, el culto mariano se convierte en una forma de
creencia encarnada que percibe la Gracia en la historia,
la naturaleza y la vida cotidiana.

Los manantiales y pozos asociados a la Virgen
son, ademas, espacios rituales donde se manifiesta la
interaccion entre fe y ecologia. En México, los
manantiales de Guadalupe y Chalma son venerados
como fuentes de milagros y renovacidn espiritual. Los
fieles beben de sus aguas, se bafian o simplemente
acercan sus manos, participando de un ritual de
purificacion que refleja la accidén de la Gracia a través de
la materia. Boff (2014) interpreta estas practicas como
un ejemplo de la “espiritualidad de la encarnacién”,
donde Dios actua a través de lo tangible y la fe se
expresa en el contacto con la creacion (p. 71).

Los rios, en particular, poseen un valor simbdlico
central. Son cauces de vida que reflejan la Gracia de



manera dindmica. En Colombia, el rio Magdalena ha sido
escenario de peregrinaciones y festividades marianas,
donde la Virgen es invocada para proteger a las
comunidades riberefas frente a inundaciones vy
garantizar la prosperidad de la regién. La dinamica del
rio —su eterno fluir del agua, su capacidad de renovarse
y de sostener la vida— se percibe como reflejo de la
accién incesante de la Gracia, que corre a través de la
historia y acompafa a los creyentes incluso en medio de
dificultades (Gutiérrez, 1988).

La interaccién entre Maria y los fendmenos de
agua adversos, como las inundaciones o sequias
extremas, revela la dimensidn pedagodgica de la
devocién. La Virgen no solo intercede para aliviar el
sufrimiento, sino que también ensefia a los creyentes
sobre la interdependencia y la responsabilidad hacia la
creacion. Francisco (2015) recuerda que “el clamor de la
tierra y el clamor de los pobres son un mismo clamor”
(Laudato Si’, n. 49), y en este sentido, el culto mariano
se convierte en vehiculo de conciencia ecoldgica y social:
Maria guia a los pueblos a reconocer el valor del recurso
hidrico y la necesidad de preservarlo.

En muchos santuarios latinoamericanos, las aguas
bendecidas de manantiales o rios son percibidas como
mediadoras de milagros, incluyendo sanaciones fisicas,
proteccidén ante desastres y fertilidad de la tierra. Estos
rituales muestran cémo la devocion mariana se integra



con la experiencia cotidiana, creando una espiritualidad
que une fe, naturaleza y comunidad. Gebara (2002)
enfatiza que esta relacién simboliza la conexidn profunda
entre la Gracia y la creacién: “El agua que brota y que
nutre la vida es signo de la Gracia que sostiene y renueva
todo” (p. 64).

La devocion mariana vinculada al agua no solo se
centra en la proteccion o la intercesién, sino también en
la promociéon de la vida y la esperanza frente a la
amenaza de los fendmenos naturales. Las sequias y las
inundaciones, en el imaginario cristiano y popular
simbolizan juicios divinos, llamados al arrepentimiento,
asi como procesos de purificacion y renovacién. En
contextos donde la sequia amenaza la subsistencia de
comunidades agricolas o donde Ilas inundaciones
provocan destruccién, Maria se convierte en mediadora
de la Gracia, la paz y la resiliencia. La relacion entre la
Virgen y el agua revela una espiritualidad que integra la
experiencia humana de precariedad con la accion
transformadora de lo divino. La Virgen ensefia que la
vida depende de la cooperacion entre lo humano y lo
natural, y que la fe debe expresarse en cuidado,
solidaridad y respeto por el recurso hidrico.

Los manantiales, rios y pozos asociados a Maria
son simbolos de la fecundidad espiritual y material. En
Venezuela, el culto a la Virgen de Chiquinquira se celebra
en torno a rios y nacimientos de agua, donde los



creyentes participan en rituales que implican la
bendicion de los cauces y la proteccién de la vida
acuatica. En estos contextos, el agua no es solo recurso,
sino sacramento: canaliza la Gracia y recuerda la
necesidad de vivir en armonia con la creacién. Boff
(2011) resalta que la espiritualidad del agua y de Maria
ensefia a las comunidades a percibir la vida como don
que debe protegerse y compartirse (p. 53).

El simbolismo del agua se intensifica en relacion
con fendmenos extremos. Durante sequias prolongadas,
las comunidades organizan procesiones, rogativas y
ofrendas a la Virgen, buscando su intercesidon para que
la Gracia transforme Ila aridez en fertilidad. En
situaciones de inundacion, la devocion se orienta hacia
la protecciéon de la vida y de los bienes materiales,
reconociendo la capacidad del agua de destruir, pero
también de purificar. Esta doble funcion del agua refleja
la dinamica de la Gracia: destructiva para lo que es
injusto o pecaminoso, pero regeneradora para la vida y
la esperanza.

Maria, en su papel de mediadora, permite que los
creyentes perciban la interconexidn entre lo natural y lo
sobrenatural. La accion del agua bendita en rituales
populares y la presencia de manantiales sagrados en
santuarios son manifestaciones concretas de esta
mediacién. La Gracia, como flujo invisible, se hace
tangible a través del agua, otorgando proteccién,



fecundidad y vida espiritual. Gebara (2002) afirma que
“Maria y el agua son signos de la Gracia que circula en
la creacion, recordando que todo estd interrelacionado y
bajo la providencia divina” (p. 67), al igual que los ciclos
del agua.

La Virgen también actia como simbolo de
resiliencia comunitaria. Las tradiciones marianas ligadas
a rios y manantiales fomentan la cohesion social,
fortalecen la identidad cultural y promueven Ia
solidaridad en momentos de crisis hidrica. La
espiritualidad del agua refuerza el sentido de
responsabilidad y cuidado: respetar los rios, los pozos y
los manantiales es una forma de honrar la presencia de
Maria y la Gracia que ella encarna. En este sentido, la
devocion popular se convierte en praxis ética y
ecoldgica, en coherencia con lo sefialado por Francisco
(2015) sobre la importancia de proteger el agua como
bien comun y signo de vida.

El culto mariano, asociado al agua, también posee
un valor pedagdgico y espiritual profundo. Ensefa la
paciencia, la esperanza y la confianza en la accidon de
Dios. En muchas advocaciones, los milagros vinculados
al agua no son inmediatos ni absolutos; requieren
participacion activa de la comunidad y apertura del
corazon a la Gracia. Este aprendizaje espiritual es
esencial en América Latina, donde las comunidades



enfrentan dificultades recurrentes y deben encontrar
sentido y fortaleza en la fe.

Desde esta visidon, el agua y Maria reflejan la
Gracia en movimiento. El agua fluye en un ciclo
constante y cerrado, se adapta, da vida y limpia; Maria,
como cauce de Gracia, transmite estos atributos al
pueblo creyente. La devocién mariana demuestra que la
relacion entre lo natural y lo sobrenatural es dindmica,
que la fe y la ecologia, la Gracia y el agua, la historia y
la salvacion, estan intimamente ligadas. Boff (2014)
resume esta relacién al afirmar que “Maria encarna la
mediacién de la Gracia que hace de la creacion un lugar
de encuentro con lo divino” (p. 74).

El agua, ya sea como manantial, rio, en épocas de
sequia o inundacidén, se entiende como una
manifestacion tangible de la Gracia divina y un elemento
vital para la existencia fisica y espiritual. El culto mariano
y las manifestaciones religiosas y culturales refuerzan
esta vision, fusionando historia, naturaleza y fe en una
simbologia rica que invita a la renovacidon personal y
comunitaria. Esta interrelacidon del agua con la Gracia, la
espiritualidad y el culto popular es un reflejo profundo de
como los pueblos latinoamericanos han integrado el
medio natural en su historia religiosa y cultural para
hallar sentido y proteccién en sus creencias y practicas
cotidianas (Soto, 2022).



En conclusién, el culto mariano en América Latina
revela la estrecha relacion entre fe, agua y vida
comunitaria.

La figura mariana se asocia con los ciclos del agua.
Nacimiento y manantial: Maria da origen a la vida como
el manantial al rio. Rio y peregrinacién: la fe fluye,
purifica y renueva. Sequia y suplica: Maria intercede
para que la Gracia (agua) vuelva. Lluvia y bendicién: el
Espiritu desciende como agua regeneradora, que se
infiltra en tierra fértil.

Los manantiales, rios, pozos y fendmenos hidricos
se convierten en espacios sagrados donde la Gracia se
manifiesta, ensefiando a los creyentes la
interdependencia entre lo natural y lo espiritual, entre la
responsabilidad humana y la misericordia divina.

Maria, en su dimensién maternal y mediadora,
guia a los pueblos para que reconozcan el Valor del Agua
(Arias, 2021), la necesidad de protegerla y Ila
importancia de vivir en comunién con la creacién. Esta
espiritualidad integrada ofrece una comprension Unica
de la visidn cristiana del agua, donde la Gracia fluye, la
vida se renueva y la esperanza se fortalece frente a las
adversidades.



Templos Marianos su relacion con
el Agua

El agua, simbolo universal de vida, purificacién y
regeneracion, ocupa un lugar central en el cristianismo
mariano latinoamericano, su papel alcanza una
dimensidn profundamente simbdlica y ritual.

Desde México hasta Argentina, multiples
santuarios dedicados a la Virgen Maria se erigen cerca
de manantiales milagrosos, rios sagrados o fuentes cuya
aparicidn se vincula con relatos de curaciones, lluvias o
visiones. La dimensién religiosa de estas
manifestaciones no solo expresa la devocidon popular,
sino también la percepcidon de Maria como “fuente de
agua viva” (cf. Jn 4, 14), mediadora entre lo divino y la
naturaleza.

El culto mariano en México y Centroameérica
establecid una conexién inmediata con la tierra a través
de las fuentes de agua dulce, consolidando la fe
mediante el milagro de la provisidn hidrica. La fusién de
la pureza de la Virgen con la vitalidad del manantial se
convirtié en el sello distintivo de los santuarios mas
importantes de la region.



El motivo del manantial se repite en la mayoria de
las advocaciones marianas latinoamericanas. Segun la
tradicion, el agua brota milagrosamente en el lugar
donde se aparece la Virgen o donde se erige su imagen.
Tales brotes son entendidos como signos de bendicién y
sanacion.

El simbolismo del agua en estos contextos se
integra con la imagen de Maria como mediadora de la
vida, aquella que “conserva la humedad del alma” (Boff,
1995, p. 88). La Virgen se convierte en fuente viva,
retomando las palabras del Magnificat como canto de
fertilidad y abundancia.

La tradicién suramericana presenta un abanico de
conexiones hidricas con el culto mariano, que van desde
el hallazgo de imagenes en grandes cuerpos fluviales
hasta el brote de fuentes milagrosas en el camino de la
fe. En esta region, la Virgen se manifiesta como la
Patrona de las Aguas Vivas, asegurando el sustento y la
proteccién contra la sequia.

Muchos de estos templos marianos estan
vinculados a rios considerados sagrados o milagrosos. En
el caso del rio Parana, el santuario de Itati guarda una
tradicion segun la cual la imagen fue hallada flotando
contra la corriente. Este signo fue interpretado como una
hierofania del poder divino sobre el agua.



Asimismo, la Virgen de Chiquinquirad en Colombia
se asocia con el rio del mismo nombre, donde tras una
inundaciéon el lienzo deteriorado recobré su color. El
milagro, narrado por cronistas del siglo XVI, fue
entendido como “bautismo de la imagen” (Gonzdlez,
2019).

Estos relatos presentan el rio no solo como
recurso natural, sino como espacio de revelacidon
mariana. La presencia de templos cerca de cauces
fluviales también refleja la importancia del agua para la
vida agricola y espiritual de las comunidades.

Durante periodos de sequia prolongada, las
procesiones de imagenes marianas hacia fuentes de
agua o rios son practicas comunes desde el siglo XVII.

La creencia popular entiende que Maria “conversa
con el cielo” y abre las fuentes del agua cuando el pueblo
sufre. En este sentido, su intercesién se vuelve simbolo
de resiliencia ecoldgica: la comunidad reconoce en ella
la continuidad del ciclo vital de la vida, que es el ciclo del
agua.

Francisco (2015) destaca que “la espiritualidad
cristiana propone una conversién ecoldgica que incluye
gratitud y gratuidad frente al agua, simbolo del amor
maternal de Dios” (p. 83). El culto mariano en tiempos



de sequia encarna precisamente esta espiritualidad de
cuidado.

Boff (2011) plantea que Maria puede ser
comprendida como “eco-mediadora”, figura que encarna
la ternura de la Tierra viva. Los templos marianos junto
a manantiales y rios actian como eco-santuarios, donde
fe y ecologia convergen. Asi, el agua mariana no solo
purifica, sino que ensefia a convivir con la naturaleza
como sacramento. Cada fuente, pozo o rio asociado a
Maria es una invitacidn a cuidar la creacién como don
divino.

A continuacion, se presenta la lista de algunos de
los templos marianos con una relaciéon especial con
cuerpos de agua dulce: manantiales y lagos.

Tabla de templos Marianos asociados a cuerpos de agua
dulce (manantiales y lagos) en América Latina

Pais Santuario Cuerpo de Tipo de
agua manifestacion
México Basilica de||[Manantial Agua milagrosa

Nuestra Senora(|del cerro dell|tras la aparicidn
de Guadalupe |[|Tepeyac

Bolivia Virgen del||Riberas del||Proteccion contra
Copacabana lago y|[sequias
manantiales




Colombia ||[Nuestra Sefiora||Rio Renovacién del
del Rosario de||Chiquinquira||lienzo mariano
Chiquinquira tras lluvias

Ecuador |[|Basilica de||[Manantial Fuente que brotd
Nuestra Sefioral["Agua del||para calmar la sed
de EIl Cisne Milagro" de un peregrino

enfermo

Paraguay |[Virgen de|[Manantial Curaciones y brote
Caacupé del cerro||de fuente de agua

Caacupé

Costa Virgen de los||Manantial Apariciéon sobre la

Rica Angeles de la Piedrallfuente y milagros

del Hallazgo

Chile Virgen de||[Manantial [|Curacidn de
Andacollo del cerro del||mineros y lluvia

Toro

Perd Virgen de||[Manantial Lluvias para
Copacabana del||lcercano  alf|cosechas
Peru templo

Honduras |[Virgen de|lArroyo  de|lHallazgo junto a
Suyapa Suyapa un manantial

Nicaragual(Santuario de la||Manantial Fuente de agua
Virgen de |la bendita
Piedra (Virgen
de Guadalupe)

Fuente: Elaboracion propia

paginas web de los templos.

a partir de Gonzalez (2019), y
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En la actualidad, millones de peregrinos contintan
visitando estos templos buscando el agua bendita, la
sanacion o la lluvia. Las practicas de recoger agua en
botellas, bafarse en los riachuelos sagrados o depositar
flores en las fuentes mantienen viva la hierofania de los
pueblos originarios.

Estas costumbres muestran que la religiosidad
popular conserva una profunda conexién con la ecologia
espiritual. Segun Gonzalez (2019), “la peregrinacién al
agua es un acto de comunién cdsmica, donde la fe se
hace rio” (p. 112).

En América Latina, templos y santuarios situados
en la costa o vinculados a cuerpos de agua han
desempefiado un papel dual: por un lado, han servido
como lugares de devocion y proteccidn (especialmente
para comunidades de pescadores y navegantes); por
otro, han actuado como puntos de mediacidn entre
comunidades humanas y procesos ambientales (sequias,
crecientes, eventos hidrometeoroldgicos). En la regién,
este tema de las sequias e inundaciones tiene un gran
carga simbdlica en la religiosidad mariana, con diversas
practicas, entre ellas:

e Rogativas en temporadas de sequia: muchas
comunidades marianas realizan novenas,
procesiones y ofrendas especiales cuando no caen
lluvias suficientes. Se invoca la Virgen para



interceder ante Dios por la lluvia. Estas
ceremonias a menudo implican el uso simbdlico
del agua (aspersién, agua bendita, fuentes
rituales) como recordatorio de la promesa divina.

e Bendiciones de flotas y procesiones maritimas:
rituales en los que se pide proteccion para quienes
navegan, para sus bienes, para sus vidas. En
algunos casos, se hace antes de zarpar para
faenas de pesca, o en periodos de tempestades
climaticas.

e Memoria liturgica de inundaciones: muchas
festividades marianas incluyen conmemoraciones
de milagros atribuibles al agua (por ejemplo, que
la Virgen detuvo una marea, evitdé una inundacion,
preservd un pueblo ante el ataque de piratas).
Estas memorias crean una narratividad colectiva
que refuerza la senal moral de cuidado del agua y
de solidaridad en tiempos de crisis.

e Sacramentales del agua (bendiciones, agua
bendita, aspersion): el uso de agua bendita no
sOlo para liturgia interior, sino también en
espacios exteriores cercanos al agua —orillas,
playas, fuentes— para santificarlos, para
purificacidn, para proteccion espiritual.

A continuacion, se presenta la lista de algunos de
los templos marianos con una relacién especial en la
tematica de rios, mares, sequia e inundacion.



Tabla de templos Marianos asociados a rios, mares,

sequias e inundaciones en América Latina

Pais Santuario Ubicacion Relacion con el
agua

Brasil Nuestra Porto Alegre,||Procesiones nauticas;
Sefiora de los||orilla del rio||bendicién de

Navegantes Guaiba embarcaciones;
proteccién ante
inundaciones de la
ribera; devocion de

pescadores

Peru Virgen del[|Regiodn Procesidon que recorre
Carmen dellandina, rios y puentes;
Paucartambo ||lcuenca altal|rogativas en
(rios temporadas secas;
tributarios) |[|rituales de
purificacion con agua

de manantiales
Chile Virgen del||Cerca de la||Peregrinaciones hacia
Carmen de lo||costa centralllel santuario costero;
Vasquez chilena devocién ante
tormentas maritimas;
procesiones que

integran la costa

Costa Nuestra Litoral Procesiones

Rica Sefiora dell|Pacifico y|[maritimas; bendicion
Carmen /||Caribe de flotas pesqueras;
Nuestra rogativas en
temporadas de
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Pais Santuario Ubicacion Relacion con el
agua
Sefiora del escasez o tormentas;
Mar proteccién espiritual
frente al mar
Ecuador |[|Virgen de los||Costa Fiesta maritima;
Milagros  de||Pacifica de|lprocesiones en el
Esmeraldas Ecuador mar; proteccion ante
el oleaje y frente a
inundaciones
costeras;
participacion de
pescadores
Colombia |[Nuestra En sectores||Rogativas frente a
Sefiora dell|con sequias; procesiones
Carmen de||presencia de||fluviales o en orillas;
Bogota rios devocién popular
importantes ||vinculada al agua en
la agricultura de riego
Argentinal|Nuestra Rio  Lujan,||Peregrinaciones hacia
Sefora de|lcuenca del||la basilica; bendicidn
Lujan Rio de la|lde aguas; fiestas que
Plata incluyen simbologia
fluvial; proteccion
ante inundaciones
rioplatenses
Perud Santuario de||Lago Titicaca||Procesiones lacustres,

la Virgen de la

barcas
sobre el

paseos en

decoradas
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Pais Santuario Ubicacion Relacion con el
agua
Candelaria de lago; devocion
Puno vinculada al agua del
lago y al sustento de
comunidades
pesqueras,
agricultura riberefa
Brasil Nossa Localidades ||Festividades que
Senhora dal|costeras dellflincluyen subidas al
Penha de||[Nordeste mar; rogativas frente
Franca a sequias;
procesiones
maritimas; proteccion
ante tormentas
Ecuador |[|Virgen del[|Quebrada de||Rogativas de lluvia en
Quinch la Caldera tiempos de sequia
Argentinal[Virgen de Itati||Rio Parana ||Proteccion contra
crecidas e
inundaciones
Costa Nuestra El valle de||Peregrinacion hacia el
Rica Sefiora la||Ujarras tempo original, lugar
Virgen de donde la imagen
Ujarras encontrada flotando

en el rio y se volvid
imposible de mover,
asi como el milagro
del rescate contra la
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Pais Santuario Ubicacién Relacion con el
agua
invasion de los piratas
en 1666
Brasil Santuario Rio Paraibal|lEl hallazgo de Ila
Nacional del|del Sur imagen ocurrié en el
Nuestra Rio Paraiba del Sur,
Sefora de la estableciendo una
Concepcidén conexioén fundamental
Aparecida entre la patrona y el
elemento hidrico

Fuente: Elaboracion propia a partir de McKenna (1997), Ray
(2023), Bonilla (2020) y paginas web de los templos.

En épocas de sequia, los templos actuan como
centros de oracidn publica, congregacién comunitaria, y
también como espacios de canalizacion de ayudas
(cuando la Iglesia Catdlica local gestiona donaciones o
coordina soluciones de agua).

En tiempos de crecidas o marejadas, no solo
causan dafios materiales: suelen activarse narrativas
religiosas que interpretan el desastre como castigo,
prueba o llamada a la reparacion moral. Los templos
marinos y santuarios riberefios desempefian funciones
de punto focal para la ayuda, las oraciones comunitarias
y la redistribucién de recursos tras la catastrofe. La
centralidad del santuario en la ayuda post-desastre tiene



efectos practicos: coordina voluntades, legitima la
movilizacion de recursos y reconstruye el entramado
simbdlico que sostiene la vida comunitaria.

Por su parte, aquellos templos marianos asociados
al mar a menudo participan en obras de beneficencia y
en iniciativas locales de abastecimiento y saneamiento,
convirtiéndose en actores relevantes en la gobernanza
hidrica local, por ejemplo; hermandades y cofradias
vinculadas a la Virgen del Carmen o a Nuestra Sefora de
los Navegantes.

La relacién entre templos marianos y el agua en
América Latina es una de las expresiones mas ricas del
sincretismo religioso y ecoldgico del continente. El agua,
en su ambivalencia de vida y muerte, refleja la presencia
de Maria como mediadora entre el cielo y la tierra, entre
lo humano y lo natural.

Los templos construidos junto a manantiales y rios
no son casualidad histérica, sino testimonio de una
geografia sagrada donde lo divino se manifiesta en lo
vital. En ellos se entrelazan las antiguas veneraciones
indigenas a las deidades del agua con la espiritualidad
cristiana mariana, generando un patrimonio espiritual-
ecoldgico-cultural que sigue inspirando devocién vy
conciencia ambiental.



Los templos marianos de América Latina, lejos de
ser meros monumentos religiosos, son espacios vivos de
religiosidad ambiental. En ellos se materializa la relacion
entre lo divino y lo natural: se busca la intercesion
mariana ante sequias, tormentas o inundaciones; se
celebra la bendicidon de las aguas; se convocan rituales
que integran oracién, agua material y memoria
comunitaria. Este entrelazamiento otorga a esos templos
un papel social, moral y ecoldgico: custodios de rios y
mares simbdlicos, mediadores espirituales en la
construcciéon de resiliencia comunitaria frente a desafios
ambientales. Reconocer esta dimension no es solo
reconocer la fe, sino también la potencialidad religiosa
como reservorio de valores ambientales, de solidaridad,
de justicia y de cuidado de la creacion.



Siete relatos Marianos como Agua
de la Gracia

La irrupcion de la Virgen Maria en la historia de
América Latina se manifestd a través de una rica y
diversa constelaciéon de apariciones y hallazgos que
redefinieron el paisaje espiritual del continente. Desde
las cimas aridas del Tepeyac en México hasta las orillas
de los grandes rios en Brasil y Argentina, la Madre de
Dios se incrustd en la geografia para ofrecer una figura
maternal y un refugio espiritual a las comunidades
indigenas, mestizas y coloniales. Este fendmeno
mariano, lejos de ser un mero apéndice de la
evangelizacion, se convirtié en el eje de un profundo
sincretismo, donde la nueva fe cristiana se superpuso y
absorbid la sacralidad preexistente de la tierra y sus
elementos. En este contexto, el agua emerge como el
simbolo principal y mas potente de la intercesion
mariana, sirviendo como la matriz que da forma al
milagro, al rito y a la promesa de la Gracia.

El concepto de la "Agua de la Gracia" encuentra
su manifestacion fisica y simbdlica en estos relatos
fundacionales, convirtiendo a Maria en la Proveedora de
Aguas Vivas que garantiza la vida, el sustento y la
proteccién. Casos como la Virgen de Guadalupe con el
brote del Pocito en la cumbre seca, la Virgen de



Aparecida emergiendo del fondo del Rio Paraiba para
restaurar la pesca, o Ila Virgen de ElI Cisne
interrumpiendo milagrosamente la sequia andina,
demuestran la adaptabilidad del milagro mariano a los
riesgos hidricos de cada region. El agua, ya sea como
fuente de sanacién, de sustento o como elemento que
delimita el santuario (como el Rio Lujan), se transforma
en la sefal tangible de la benevolencia divina. Para el
devoto, obtener y beber de estas aguas sagradas es
participar fisicamente en la Gracia que la Madre dispensa
gratuitamente.

No obstante, la relacidn de Maria con el agua se
presenta en una dualidad fascinante: si bien en muchos
relatos es la fuente de la vida, en otros es el agente de
la destruccidon que la Virgen debe controlar o superar. La
Virgen de la Piedra en Nicaragua, que actua como el
ancla inamovible para detener la furia de las
inundaciones, o la Virgen de Chiquinquira en Colombia,
cuyo milagro es la restauracion del lienzo dafiado por el
moho y la humedad, evidencian esta soberania sobre el
elemento hidrico. En ambos casos, Maria se posiciona
como el limite y la estabilidad que vence el caos natural,
reforzando el mensaje de que su intercesion (la Gracia)
es un poder superior capaz de restaurar lo corrupto y
pacificar lo destructivo, anclando el espiritu de la
comunidad frente a la adversidad.



Finalmente, la convergencia de estos relatos a lo
largo de toda la regidon consagra a Maria como la figura
clave en la transicién de la sacralidad hidrica
prehispanica a la fe cristiana. Al asumir el rol de las
deidades de la fertilidad y el agua, la Virgen no solo
ofrecio consuelo, sino que establecié un pacto hidrico con
el pueblo. En la actualidad, esta devocién por la "Madre
del Agua Viva" adquiere una dimensién profundamente
ecoldgica, alineada con el llamado a la custodia
ambiental. La fe que llevo a los fieles a buscar agua
curativa en el Pocito o a rogar por la lluvia en El Cisne,
se traduce hoy en un imperativo ético: la lucha por
mantener la "Fuente de Aguas Vivas" es una lucha por la
supervivencia ambiental, convirtiendo la piedad popular
en un motor para la conciencia y la accién ecoldgica en
toda América Latina.

En los siguientes siete relatos, estos elementos
guedan claramente evidenciados.



Nuestra Seiora de Guadalupe, México.

La historia de la  aparicidn, recogida
principalmente en el Nican Mopohua (texto en nahuatl
de 1649, atribuido a Antonio Valeriano o a otros
compiladores tempranos), narra los siguientes eventos.

Primera y Segunda Aparicion (9 de diciembre de
1531): unindigena recién convertido llamado Juan Diego
Cuauhtlatoatzin caminaba hacia Tlatelolco. Al pasar por
el cerro del Tepeyac, escuchd un canto celestial y una
voz que lo llamé. En la cima, encontré a una joven de
tez morena que se identific6 como Santa Maria de
Guadalupe, Madre del verdadero Dios. Ella le encargé ir
ante el obispo de México, Fray Juan de Zumarraga, para
pedirle la construccion de un templo en ese lugar. Juan
Diego cumplid el encargo, pero el obispo no le creyd y le
pidid una senal. Juan Diego regresd al Tepeyac y la
Virgen le prometié una sefal al dia siguiente.

Tercera y Cuarta Aparicion (10 y 12 de diciembre
de 1531): El domingo, Juan Diego volvio a ver a la Virgen
y le reportd la incredulidad del obispo. Ella le reafirmé su
promesa. Sin embargo, el lunes, Juan Diego no pudo
asistir porque su tio, Juan Bernardino, estaba
gravemente enfermo, y en su lugar buscé un sacerdote
para que lo asistiera. El martes 12 de diciembre, Juan
Diego tomd otro camino para evitar a la "Sefiora del
Cielo". No obstante, Ella salié a su encuentro y lo



reconforté con la famosa frase: "¢No estoy yo aqui, que
soy tu madre? {No estds bajo mi sombra y resguardo?"
(Nican Mopohua, 119). Al pedirle la sefal para el obispo,
la Virgen le ordené subir a la cumbre del cerro (un lugar
normalmente arido en diciembre) y cortar las flores de
Castilla que alli habian brotado. Tras esto, le pidid
llevarlas al obispo en su tilma (manto exterior usada por
hombres).

El Milagro del Lienzo y el Manantial: Al llegar ante
Zumarraga y abrir su tilma para mostrar las flores, no
solo cayeron las rosas, sino que en el tosco tejido
aparecié milagrosamente la imagen de la Virgen de
Guadalupe. El obispo, conmovido, crey6 y ordend la
construcciéon del templo. Paralelamente, al mismo
tiempo del milagro del Tepeyac, la Virgen sand al tio
enfermo de Juan Diego, Juan Bernardino. La tradicion
oral, y posteriormente la historica del santuario,
establece que en el lugar exacto de la aparicién y la
milagrosa sanacién de Juan Bernardino brotéd un
manantial de agua curativa, conocido desde entonces
como el Pocito.

Asi, el relato del Tepeyac se relaciona con el
sincretismo hidrico en América Latina. El Tepeyac era un
sitio de culto a la diosa madre prehispanica Tonantzin, a
quien se invocaba en rituales relacionados con el agua y
la fertilidad (Brading, 2001). Al elegir este cerro, la
Virgen Maria no solo sustituyd a la deidad en términos



de figura maternal, sino que se apropié del entorno
geografico sagrado. La aparicion de un manantial
milagroso (el Pocito) justo al lado del templo sella esta
transferencia de poder: la Madre de Dios garantiza ahora
la provisién del agua viva, elemento que era la base de
la relacion del indigena con la tierra.

Si bien la imagen en la tilma es el milagro
principal, el manantial del Pocito se convierte en la sefal
fisica y utilitaria que conecta directamente con la
necesidad popular. El Pocito, es un claro ejemplo de la
manifestacion mariana ligada al agua. Para el devoto, el
manantial es la prueba continua de la aparicién, un
milagro renovado a diario que se puede beber y que
tiene un efecto terapéutico tangible (Vazquez, 2016). El
agua no es un accesorio, sino un componente esencial
de la hierofania guadalupana.

La aparicién del Pocito obligdé a la Iglesia a crear
una arquitectura del agua sagrada. La construccién de la
Capilla del Pocito sobre el manantial es un ejemplo
candnico de la integracion del elemento hidrico en el
disefio sacro. E