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Introduccion

El estudio de sociedades complejas prehistéricas es importante, particularmente
cuando se trata de expresiones autdctonas, las cuales se desenvolvieron en
diferentes partes del mundo y en diversas formas. La civilizaciéon olmeca es uno de
los ejemplos més tempranos y de gran complejidad en la historia del México
prehispanico. Dicha civilizacién ha sido objeto de multiples clasificaciones, tales
como: "cultura madre de Mesoamérica", "arcaica", "aldeana", "cacicazgo", "imperio",
"estado primitivo" o "civilizacién pristina". Sin embargo, con base en los conoci-
mientos que tenemos en la actualidad, dichas clasificaciones son demasiado
simplistas para una adecuada caracterizacién de esta particular manifestacién cultural
del México antiguo.

Los "olmecas" conformaron una expresion cultural en la parte sur de la Costa del
Golfo -que comprende la parte central y sur del estado de Veracruz y la parte oeste
del estado de Tabasco- y que existié en el primer milenio y medio antes de Cristo.
Esto incorpora la definicién de lo "olmeca" como un estilo artistico, lo cual es una de
sus caracteristicas mas reconocibles dentro y fuera de la Costa del Golfo.

La palabra "olmeca" significa "habitantes de la regién de hule",! y fue utilizada

genéricamente para llamar a los diferentes grupos étnicos, linguisticos y culturales

“Arquedloga, investigadora del Centro INAH-Tabasco, Villahermosa.
1Jiménez Moreno, "Relacién entre los olmecas, toltecas y los mayas...", p. 19.



que ocuparon la regién de Veracruz y Tabasco a través de los siglos.2 Dada la
amplia cobertura temporal y cultural de dicho término, se propuso que se le llamara
"Cultura de La Venta" a la cultura arqueolégica que nos concierne, ya que los
materiales culturales descubiertos hasta ese entonces en La Venta, se consideraban
como la expresiébn por excelencia de lo que se conocia como “olmeca”.? Esta
propuesta nunca fue ampliamente utilizada por los estudiosos, ya que el nombre
"olmeca" estaba demasiado arraigado, razén por la cual aqui nos referiremos a la
misma por su nomenclatura tradicional, a pesar de los problemas que presenta.

El campo de investigacién en torno a los olmecas arqueoldgicos es de reciente
creacién, comparado con otras areas de especializacién dentro de la arqueologia
mesoamericanista. Aunque existe una modesta bibliografia sobre diversos aspectos
de la civilizacibn olmeca,* adn existe una buena cantidad de problemas por
resolverse. Son pocos los trabajos de campo en la regién olmeca, lo cual se refleja
en nuestro conocimiento.

Este articulo pretende exponer el estado actual del conocimiento sobre los olmecas
arqueoldgicos de la Costa del Golfo, al igual que las limitaciones que tiene esta
informacién. En esta forma, el lector interesado podra dilucidar los multiples
problemas arqueolégicos que ain quedan por resolver. Esta resefia abarcard los
siguientes temas: cronologia, arte, arquitectura, patrén de asentamiento, agricultura
y subsistencia, religion, abastecimiento de materias primas y la extensidon de lo
llamado "olmeca".

A modo de introduccién se presenta un breve resumen del area geogréfica y del
medio ambiente en cuestién. Con la misma intencién se ofrece al lector una
historiografia de las investigaciones llevadas a cabo en la regién, con el fin de que el

lector interesado pueda facilmente recurrir a las fuentes primarias de informacién.

2 Caso, "Resumen de las discusiones sobre los olmecas histéricos y sobre los informes lingtisticos", p. 39. 3
Vaillant, Caso, Jiménez Moreno, “Conclusiones”, p.75.

4Beverido, Bibliografia olmeca; Gutiérrez y Schavelzon, Corpus bibliografico de la cultura

olmeca;Heizer Y Smith, “Olmec Sculpture and Stone Working. A Bibliography”; Jones, Bibliography of Olmec
Sculpture.



Geografia y medio ambiente

La més amplia definicion del area olmeca comprende geogréficamente la zona
delimitada al oeste por la Laguna de Alvarado, Veracruz, y al este por la Barra de
Tupilco, Tabasco (véase figural). El Golfo de México forma la barrera natural al
norte, y al sur se extiende cerca de 100 km. La mayor parte de esta regién queda a
menos de 100 msnm, excepto el macizo montafioso de Los, Tuxtlas. Estas montafias
llegan a alcanzar una altura menor de 500 m y separan las dos cuencas principales
de la regién olmeca: la del rio Papaloapan al oeste y la del rio Coatzacoalcos al

este.
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Figura 1. Sitios con escultura olmeca en la costa del Golfo de México
(tomado de Bernal 1968; Coe 1966; De la Fuente 1977)

1. Alvarado 18, San Martin Pajapan 34, Los Sckdados

2. Fio Blanco 19, Lagunu de kos Cerros 35. San Miguel

3. Cerrode las Mesas 20, Uano del Jicaro 36. Rio Zanapa

4. B Mesbn 21, Cuauhtowotpan 37. Rio Grijalva

5. Nopida 22. Rio San Juan 38. Cruz del Mifagro
6. Rio Hondo 23. Zapotitién 35. Medias Aguas

7. o Papaloapan 24, Coatzacoalcos 40. Estero Raboe

8. Cerro Nestepe 25. Sta. Rita 41, Rancho los idokos
9, Cerro Bl Vigha 26. Loma Larga 42 Tenochtidan
10. Tlapacoya 27. Rio Tesochaacan 43. San Lotenzo

11. Tres Zapotes 28 Minathln 4. Amol

12, San Andrés Tuxtia 29. o Coatzacoalcos 45. Potrero Nuevo
13. L. de Catemaco 30, Inhuatlan 46 Manai

14. Isla de Tenaspi 31. Antonio Plaza 47. Amoyo Soaso
15. Pilapan 32, Rio Tonald 48. Rio Uspanapa
16. Matacanels 33, L2 Venta 49 Las Limas

17. Los Mangos



A través de esta regidn existe una extensa red hidroldgica, formada por rios,
corrientes tributarias y arroyos, al igual que lagunas costeras, pantanos y manglares.
Estas tierras bajas tropicales se definen como "tierra caliente" en la clasificacién
Koeppen de Am a Af, con temperaturas entre los 20° y los 35° C- la cual se
caracteriza por su abundante precipitacién pluvial (promedio de 2,000 mm anuales)
y una breve época de secas. Hasta hace 30 afos la regidn tenia una densa cubierta
de bosque tropical humedo, la cual ha sido destruida extensamente.

En esta regién se han localizado mas de treinta sitios de donde proceden
esculturas de estilo olmeca, razdn por la cual se les clasifica como pertenecientes a la
civilizacién olmeca. Este articulo trata casi exclusivamente de los sitios de La Venta,
San Lorenzo, Tres Zapotes y Laguna de los Cerros, puesto que la informacién que

existe sobre los demés es practicamente nula.

Historia de las investigaciones arqueoldgicas

La mas amplia historiografia de las investigaciones en torno a la cuestién olmeca es
la publicada por Beatriz de la Fuente® cubre el periodo desde el inicio de dichos
estudios hasta finales de los afios sesenta. Francisco Beverido Pereau®y Ponciano
Ortiz Ceballos” amplian lo anterior con informacién mas reciente, especialmente
sobre las investigaciones realizadas en Veracruz. Se mencionan con el fin de que el
lector pueda ampliar la siguiente sintesis, la cual se enfoca principalmente hacia las
investigaciones de campo que se han realizado en la regién olmeca de la Costa del
Golfo.

Lo primero que se dio a conocer sobre los olmecas fue el arte, especificamente las
esculturas monumentales de piedra. La primera cabeza colosal fue descubierta en

1862.%8 Durante las ultimas décadas del siglo XIX y las primeras del siglo XX se

5 De la Fuente, Los hombres de piedra. Escultura olmeca, pp. 18-84.

6 Beverido, "Breve historia de la arqueologia olmeca".

7 Ortiz Ceballos, "Las investigaciones arqueoldgicas en Veracruz".

8 Melgar, "Antigliedades mexicanas. Notable escultura antigua"; "Estudio sobre la antigliedad y el origen de la

cabeza colosal de tipo etidpico que existe en Hueyapan, del Canton de los Tuxtlas".



publican otros hallazgos aislados y piezas de museo® pero, aunque se reconoci
cierta unidad artistica entre los mismos, ain no se les denominaba "olmeca"; en
algunos casos, se les llegd a confundir con vestigios mayas. '© Fue Beyer' quien
bautizé como "olmeca" a este particular estilo artistico, y Saville? quien definié
varias de sus caracteristicas externas, y lo asocié a la zona de los Tuxtlas y regiones
aledafas hacia el sur. George Vaillant'® es el primero en notar la similitud con
materiales culturales tempranos del centro de México.

La era de exploraciones arqueoldgicas en Veracruz y Tabasco en torno a la
cuestion olmeca comienza bajo los auspicios de la Smithsonian Institution y la
National Geographic Society. Bajo la direccion de Matthew W/. Stirling se realizan
excavaciones en Tres Zapotes (1938-1940), La Venta (1940, 1942-1943), Cerro de las
Mesas (1940-1941) y San Lorenzo-Potrero Nuevo-Tenochtitlan (1945-1946). Se
descubrieron a lo largo de estas investigaciones un gran nimero de esculturas de
piedra y ofrendas de piedra verde, y se propusieron cronologias relativas con base
en los materiales cerdmicos.'* Una de las controversias que resultd de estos trabajos
fue la ubicacién cronoldgica de la civilizacién olmeca, lo cual creé dos bandos: los
que pensaban que se trataba de una civilizacién anterior a las del resto de
Mesoamérica y, por otro lado, los que pensaban que era mas tardia vy

contemporanea u otras civilizaciones de América Media.'®

 Chavero. Historia antigua y de la conquista. México a través de los siglos; Kunz, Gems and Precious Stones of
Nortb America; Saville. "A Votive Axe of Jadeite from México"; Seler, "Die Monumente von Huilocintla im
Canton Tuxpan des Staates Veracruz"; Seler-Sachs, "Altertumer des Kanton Tuxtla in Staate Veracruz".

10Blom y La Farge, Tribes and Temples. A Record of the Expedition to Middle America conducted by the Tulane
University of Louisiana in 1925, p. 90.

11 Beyer, “Nota bibliogréafica sobre —Tribes and Temples- de F. Blom y O. La Farge”.

12 Saville, “Votive Axes from Ancient Mexico, parts 1 and 2”.

13 Vaillant, “A Precolumbian Jade”.

14 Stirling, "Discovering the New World's Oldest Dated Work of Man"; "An Initial Series from Tres Zapotes,
Veracruz, México"; "Great Stone Faces of the Mexican Jungle"; "Expedition Unearths Buried Masterpieces of
Carved Jade"; "Recientes hallazgos en La Venta", "La Venta's Green Stone Tigers"; Stone Monuments of South-
ern México; "On the Trail of La Venta Man"; Stone Monuments of Rio Chiquito, Veracruz, México: An
Archaeological Reconnaissance in Southeastern México; "Three Sandstone Monuments from La Venta Island”;
Drucker, Ceramic Sequence al Tres Zapotes, Veracruz, México; Ceramic Stratigraphv at Cerro de las Mesas,
Veracruz, México; "Some Implications of the Ceramic Complex at La Venta"; La Venta, Tabasco. A Study of
Olmec Ceramics andArt; "Middle Tres Zapotes and the Preclassic Ceramic Sequence"; Wedel, "Structural
Investigations in 1943"; Weiant, An Introduction to the Ceramics of Tres Zapotes, Veracruz.

15> Covarrubias, "El arte «olmeca» o de La Venta"; Caso, "Definicién y extensién del complejo «olmeca»", p. 46.

16 Stirling, "Recientes hallazgos...", p. 56; Thompson, "Dating of Certain Inscriptions on Non-Maya Origin";
Kubler, The Art and Architecture of Ancient America.



Una segunda ola de investigaciéon de campo se lleva a cabo en los afios cincuenta.
Otra vez bajo los auspicios de las mismas instituciones, se realizan excavaciones en
La Venta en 1955, bajo la direccién de Philip Drucker."” Entre los resultados
principales de dicho trabajo, se determind, con base en fechas de radiocarbono, la
ocupacién de La Venta entre 800 y 400 a.C., y la propuesta de una secuencia
arquitecténica de cuatro fases. Las aproximaciones radiométricas de La Venta
sirvieron para disipar la controversia sobre el fechamiento de la cultura olmeca,
mencionado anteriormente. En 1953 se realiza una prospeccién para determinar los
limites al este y sur del drea olmeca.’® Mé&s tarde, en 1958, Roméan Pina Chan y
Roberto Gallegos, del Instituto Nacional de Antropologia e Historia, realizan una
serie de trabajos de rescate arqueolégico en La Venta.™

Durante los afos sesenta, se realizaron investigaciones arqueolégicas en San
Lorenzo, La Venta y Laguna de los Cerros. En 1964, Robert Squier regresa para
realizar excavaciones en La Venta, de lo cual lo Gnico que se conoce son algunas
fechas radiométricas reportadas por terceros.?° Bajo la direcciéon de Michael D. Coe
de la Universidad de Yale, se llevé a cabo el Proyecto Rio Chiquito, el cual tuvo una
duracién de tres afios, entre 1966 y 1968.2' Los trabajos en San Lorenzo contindian
en 1969 bajo la direccién de Francisco Beverido?? con una prospeccion magnetomé-
trica y excavacién de monumentos. En la Venta, bajo la direccién de Robert F.
Heizer de la Universidad de California-Berkeley, se realizaron investigaciones desde

1967 hasta 1969.23 Entre los resultados principales de estos trabajos se encuentra un

17 Drucker, Heizer y Squier, Excavations at La Venta, Tabasco, 1955.

18 Drucker y Contreras, "Site Patterns in the Eastern Part of Olmec Territory".

19 Pifia Chan, Los olmecas antiguos, pp. 127-133; The Olmec, Mother Culture of Mesoamerica, pp. 68-69; Pifia
Chan y Covarrubias, El pueblo del jaguar. Los olmecas arqueoldgicos, pp. 16-24.

20 Drucker y Heizer. "Commentary on W.R. Coe and Robert Stuckemwrath's Review of -Excavations at La Venta,
Tabasco. 1955-"; Berger. Graham y Heizer, "A Reconsideration of the Age of the La Venta Site".

21 Beverido, San Lorenzo Tenochtitlan y la civilizacién olmeca; Breiner y Coe. "Magnetic Explorations of the
Olmec Civilization"; Cobean et al., “Obsidian Trade at San Lorenzo Tenochlitlan, México™; Coe, "Map of San
Lorenzo, An Olmec Site in Veracruz, México", "San Lorenzo and the Olmec. Civilization"; “The Archaeological
Sequence at San Lorenzo Tenochlitlan, Veracruz, Mexico"; Coe y Diehl, In the Land of the Olmec.

22San Lorenzo...

23 Berger et al., "A Reconsideration..."; Heizer, "New Observations on La Venta"; "Commentary on: The Olmec
Region-Oaxaca"; Heizer y Drucker, "The La Venta Huted Pyramid"; Heizer, Drucker y Graham; "Investigations
at La Venta, 1967"; Heizer, Graham y Napton; "The 1968 Investigations at La Venta"; Morrison et al.,



levantamiento méas completo de la traza arquitectdnica, pero aun parcial del sitio; la
localizaciéon de més esculturas de piedra, y la ubicacién temporal de la ocupacién
principal de La Venta entre 1000 y 600 a.C. A principios de esta misma década,
Alfonso Medellin Zenil, de la Universidad Veracruzana, lleva a cabo investigaciones
en Laguna de los Cerros donde encuentra una veintena de esculturas de estilo
olmeca tardio, ademéas de realizar excavaciones y un levantamiento arquitect6-
nico.?* Edward Sisson, de la Universidad de Harvard, realiza trabajos en el area de
La Chontalpa, Tabasco en 1968, donde ubica una serie de asentamientos prehispa-
nicos que abarcan del 1350 al 300 a.C.?*

Los trabajos de magnetometria y excavacidn de monumentos en San Lorenzo
contintan en 1970, bajo los auspicios del INAH.2¢ Bajo la direccién de Squier y
Beverido -de la Universidad de Kansas y Universidad Veracruzana, respectivamente-
se lleva a cabo, entre 1970 y 1971, el Proyecto Olmeca de los Tuxtlas, dentro del
cual se realizaron una serie de prospecciones para localizar sitios arqueolégicos de
filiacion olmeca, muestreo de yacimientos de piedra y excavaciones en Tres Zapotes
y en el Conjunto Dos Mangos.?” Entre 1978 y 1984, bajo la direccién de Juan
Yadeum del INAH, se inicia el Proyecto Sociedades Olmecas, con base en el sitio
llamado Las Limas, de donde proviene un solo ejemplar de escultura olmeca.?®
Como parte de este proyecto se realizé un levantamiento topogréfico de dicho
sitio, una serie de excavaciones, al igual que prospeccién y levantamiento de
algunos sitios aledafos.?® Asimismo, en 1978, como resultado de la construccién de

un gasoducto, el INAH y la Universidad Veracruzana coordinan un proyecto de

"Magnetometer Survey of the La Venta Pyramid, 1969"; Wyshak et al., "Possible Ball Court at La Venta,
Meéxico".

24 Medellin Zenil, "Monolitos inéditos olmecas"; Monolitos olmecas y otros en el Museo de la Universidad
Veracruzana; Bove, "Laguna de los Cerros, An Olmec Central Place".

25 Sisson, Survey and Excavations in tbe Northwestern Chontalpa, Tabasco, Mexico.

26 Briiggemann y Harrfs, "La aplicacién del magnetémetro en trabajos arqueolégicos en San Lorenzo
Tenochtitlan, Veracruz"; Briiggemann y Hers, "Exploraciones arqueoldgicas en San Lorenzo Tenochtitlan,
Veracruz".

27 Beverido, "Breve historia de la...", pp. 184-190; Ortiz Ceballos, La cerdmica de los Tuxtlas; "Las investigaciones
arqueolégicas en Veracruz", p. 81.

28 Medellin Zenil, "La escultura de Las Limas, Veracruz".

29 Boucher, "Estudio preliminar de la cerdmica de recoleccién de superficie en Las Limas, Veracruz"; Gémez
Rueda, Las Limas, Veracruz y otros asentamientos prehispanicos en la regién olmeca; Yadeun, "Arqueologia del
tiempo y espacio de las notaciones de piedra"; Yadeun et al., "Arqueologia prehistérica"; Yadeun y Pastrana,
Proyecto Sociedades Olmecas.



rescate bajo la direccién de Angel Garcia Cook y Medellin Zenil. Dentro de este
proyecto se realizan excavaciones en Tres Zapotes.3°

En 1984, la autora de este capitulo, bajo los auspicios de la Universidad de
California-Berkeley, realiza un levantamiento topogréfico de la zona arqueolégica
de La Venta y una serie de excavaciones estratigraficas para recuperar material
cerdmico con el fin de establecer una secuencia cronolégica.?' Bajo los auspicios del
Instituto de Cultura de Tabasco y el INAH entre 1985 y 1988 se da inicio al
Proyecto Arqueoldgico La Venta, bajo la direccién de la misma arquedloga. Este
proyecto incluye, ademds de un programa de investigacién, programas para la
proteccidn y restauracidon de dicho sitio.3? También en 1985, Barbara L. Stark de la
Universidad de Arizona da inicio al Proyecto Arqueoldgico La Mixtequilla, con
especial enfoque en Cerro de las Mesas, abarcando un programa de estudio de
patron de asentamiento en el &rea alrededor de dicho sitio.33

En 1988, Ponciano Ortiz Ceballos y Carmen Rodriguez -de la Universidad
Veracruzana y el Centro INAH Veracruz, respectivamente- inician investigaciones
arqueoldgicas en El Manati, Veracruz. La parte principal de dicho proyecto consistid
en excavar una ofrenda Unica compuesta por bustos de humanos labrados en
madera. Estos fueron depositados cerca de un manantial; debido a que se
encontraban sepultados en un ambiente anaerobio lograron conservarse -algunos
aun con vestigios de pigmento- junto con pelotas de hule, hachas pulidas, cetros,
cerdmica, restos &seos de neonatos y una gran variedad de restos orgénicos. El

fechamiento radiocarbénico de una de las esculturas arrojé la techa de ca. 1040 aC.

30 Myers, "Current Research, Gulf Coast Lowlands", p. 625; Millet, Rescate arqueolégico en la regién de Tres
Zapotes, Veracruz.

31Gonzélez Lauck, The 1984 Archaeological Investigations at La Venta, Tabasco, Mexico.

32 Barba Pingarrén, "Trabajos de prospeccidn realizados en el sitio arqueoldgico La Venta, Tabasco"; Gallegos
Gdémora, "Excavaciones en la Estructura D-7 en La Venta, Tabasco"; Gonzélez Lauck, Informe general. Proyecto
Arqueolégico La Venta; "Recientes investigaciones en La Venta, Tabasco"; Jiménez Salas, "Geomorfologia de la
regién de La Venta, Tabasco, un sistema fluvio-lagunar-costero del Cuaternario"; Rojas Chavez,” Anélisis
preliminar de la industria de la litica tallada en La Venta, Tabasco"; Rust, "Evidence of Maize Use at Early and
Middle Preclassic La Venta Olmec Sites"; Rust y Sharer, "Olmec Settlement Data from La Venta, Tabasco,
Mexico".

33 Stark, Settlement Archaeology of Cerro de las Mesas, Veracruz, Mexico.



Asimismo, este proyecto contempla un estudio de patrén de asentamiento en el
&rea aledana a El Manati, al igual que excavaciones de varios sitios.3*

En 1991 se inicia en el sitio de San Lorenzo una nueva etapa de investigacion bajo
la direccién de Ann Cyphers, de la Universidad Nacional Auténoma de México. Este
proyecto ha proporcionado importantes datos acerca de la arquitectura olmeca -
doméstica y de la élite-, la geomorfologia de la regidn, el patron de asentamiento
en el area circunvecina e informacién sobre los contextos del labrado de piedra,

ademas de aumentar el acervo escultéricoolmeca.3?

Por otro lado, Susan Gillespie y David Grove, de la Universidad Estatal de lllinois,
realizan excavaciones en Llano del Jicaro y La Isla. En el primer sitio se cree que

posiblemente existié un taller de escultura correspondiente a la cultura olmeca.3¢
Cronologia

El problema principal de la arqueologia olmeca de la Costa del Golfo es el de su
cronologia. Con base en aproximaciones radiométricas, se establecié en los afios
cincuenta que los olmecas ocuparon la Costa del Golfo durante el primer milenio y
medio antes de nuestra era. Sin embargo, existen hoy en dia serias deficiencias en
torno a las cronologias internas de los principales sitios olmecas en la regién.

Para el sitio de San Lorenzo, Veracruz, se ha publicado una secuencia cerdmica que
va desde la fase Ojochi (1500-1350 a.C.) hasta la fase Villa Alta (900-1100 d.C.).?" La
ocupaciéon que se define como olmeca se concentra en la fase San Lorenzo (1150-
900 a.C.) y se distingue por dos grupos cerdmicos ausentes en las fases anteriores: el

"Calzadas Excavado" y "Limén Excavado Inciso" (véase figura 2).

34 Ortiz Ceballos y Schmidt, "El proyecto Manati, temporada 1988. Informe preliminar": Ortiz Ceballos y
Rodriguez, "Proyecto Manati 1989"; "Los espacios sagrados olmecas: El manati, un caso especial"; Rodriguez y
Ortiz Ceballos, "Olmec ritual and Sacred Geography at Manati".

35 Cyphers, "San Lorenzo Tenochtitlan"; "Reconstructing Olmec Life at San Lorenzo", Poblacién, subsistencia y
medio ambiente en San Lorenzo Tenochtitldn; "La arquitectura olmeca en San Lorenzo Tenochtitlén"; "El
contexto social de monumentos en San Lorenzo"; Ortiz Pérez y Cyphers, "La geomorfologia y las evidencias
arqueoldgicas en la regién de San Lorenzo Tenochtitlan, Veracruz"; Symonds y Lunagémez, "El sistema de
asentamiento y el desarrollo de poblaciones en San Lorenzo Tenochtitlédn".

36 Guillespie y Grove, comunicacién personal. 1991.

37 Coe y Diehl, In the Land...



La secuencia cerdmica del sitio de

. s e

San Lorenzo es la mas utilizada para = T

P T

comparaciones con otros sitios y
cubre desde el 1500 a.C. hasta el 1100
d.C., con un hiato entre el 1000 a.C.
y el 900 d.C.3® Aunque Coe y sus
colaboradores realizaron un buen
namero de exploraciones en dicho
sitio, para la secuencia cerdmica sélo

se utilizé el material proveniente de

una sola excavacién. En ésta, se
encontré material en contexto
primario Unicamente para tres de sus ZiguraZ. Ejemplos de ceramica fase San Lorenzo

.. 1150-900 a )y EHan Lorenzo, Veracmz,
fases: Bajio (1350-1250 a.C.), San

Lorenzo (1150-900 a.C.) y Nacaste (900-700 a.C.). Sin embargo, no es del todo
claro cuéles son los criterios que utilizd para definir las otras cuatro fases: Ojochi
(1500-1350 a.C.), Chicharras (1250-1150 a.C.), Palangana (600-400 a.C.) y Remplas
(300-100 a.C.). Asimismo, Coe en su analisis del material cerdmico, enfatiza las
diferencias entre las diversas fases, principalmente entre lo que él considera como
olmeca y no olmeca, cuando en realidad la evidencia que publica indica una
continuidad en la tradicién alfarera, particularmente en las fases del primer milenio
y medio antes de Cristo, Esto implica cierta continuidad cultural desde las fases tem-
pranas (Ojochi) hasta las méas tardias (v. gr. Remplas), y no necesariamente cambios
de un grupo cultural por otro. Los trabajos del proyecto en curso en San Lorenzo
seguramente proporcionaradn datos que clarifiquen los problemas existentes en la

cronologia de este sitio.

El problema de cronologia para La Venta es ain més agudo. Con base en las

excavaciones en el Complejo A, se establecieron cuatro fases arquitecténicas, de 100

38 Coe y Diehl, In the Land..., pp. 131-222.



afios cdela una, cubriendo el periodo entre 1000 y 600 a.C.3° La validez de esta
secuencia arquitecténica fue sujeta a una seria discusién.® Una reciente evaluacién
de las fechas radiométricas para La Venta sefialan que la ocupacién de La Venta fue
de 1200 a 400 a.C., con una mayor concentracién entre 1000 y 600 a.C.4

Para La Venta, aln estd por establecerse una secuencia cerdmica confiable. Las
investigaciones arqueoldgicas previas a 1984, sélo lograron presentar lo que se
puede considerar un inventario de cerdmica sin mayor control cronolégico, debido
a las técnicas de excavacién empleadas, el lugar donde: ubicaron sus excavaciones -
usualmente dentro del relleno de edificios-y el tipo de andlisis utilizado.?
Rescatando parte de la informacidn de investigaciones previas y aunado a los
resultados de los trabajos realizados en La Venta desde 1984, se cuenta con los
esbozos de una secuencia cerdmica, en parte ligada a la controvertida secuencia
arquitectdnica. 3 Se espera mejorar esta situacion con mas investigaciones.

Las secuencias cronoldgicas para otros sitios olmecas importantes también son
erraticas y debieran ser el enfoque fundamental de futuras investigaciones. En Tres
Zapotes Unicamente existe un inventario de cerdmica, lo cual sélo permite
comparaciones a grandes rasgos. Para Laguna de los Cerros, la informacién es
menos abundante. A pesar de que Bove* examind parte del material cerdmico de
este sitio excavado por Medellin Zenil y determiné la contemporaneidad de las
fases tempranas de Laguna de los Cerros con las de San Lorenzo, el investigador no
proporciona ni una sola ilustraciéon del material para que el lector pueda llevar a
cabo una evaluacién independiente. La clasificacion de Laguna de los Cerros como

sitio olmeca se basa en un grupo esculturas ahi encontradas.

En la literatura tradicional sobre los olmecas es comun la idea de que la primera

"capital" olmeca fue San Lorenzo, en el Precldsico o Formativo temprano, siendo

39 Drucker, Heizer y Squier , Excavations at...; Berger, Graham y Heizer, “A Reconsideration...”.

40 Coe y Stuckenwrath, “A Review of La Venta, Tabasco and its Relevance to the Olmec Problem”; Drucker y
Heizer, “Commentary on W.R. Coe...”; Heizer, “Some Interim Remarks on the Coe-Stuckenwrath Review”.

4 Gonzélez Lauck, “The 1984 Archaeological...”p. 161.

42 Gonzélez Lauck, “The 1984 Archaeological...”pp. 105-115.

43 Gonzélez Lauck, “The 1984 Archaeological...”pp. 116-154.

44 Bove, “Laguna de los...”.



reemplazada por La Venta, en el Preclasico o Formativo medio, finalmente cobré
supremacia Tres Zapotes en el Precldsico o Formativo tardio.#* Con base en los
estudios arqueoldgicos realizados en las Gltimas décadas, poco a poco se ha reunido
suficiente evidencia que indica que existieron civilizaciones contemporaneas en
diversas partes de Mesoamérica. Las relaciones entre ellas no eran simplemente
unidireccionales, lineales o evolutivas, sino que seguramente interactuaban en
diversas formas y niveles a través del tiempo. El registro escultérico de los
principales sitios olmecas (Laguna de los Cerros, La Venta, San Lorenzo y Tres
Zapotes) indica relaciones similares a las propuestas por Demarest, lo cual implica
cierta contemporaneidad. Sin embargo, aln es necesario consolidar esto,

apoyéandose en secuencias cerdmicas con un mejor control cronolégico.

Arte olmeca

Como se menciona en la primera seccién de este articulo, los vestigios artisticos de
la civilizacién olmeca -su escultura- permitieron definir inicialmente a dicha
civilizacién como una unidad cultural. El mayor nimero de esculturas de estilo
olmeca se ha encontrado en la Costa del Golfo, razén por la cual a esta regién se le

caracteriza como olmeca.

Las propiedades formales de la escultura olmeca son el manejo de volumen, el
refinado sentido de la proporcién, la simplificacion de las estructuras y sus detalles,

al igual que sus formas cerradas, lo cual en su conjunto les da una cualidad de

45 En este articulo se hace el esfuerzo consciente de evitar el uso de la nomenclatura tradicional para designar el
periodo del primer milenio y medio antes de nuestra era. Los términos Precldsico o Formativo estédn
demasiado impregnados de connotaciones de indole sociocultural, ya que implican un desenvolvimiento
cultural menos completo que en posteriores civilizaciones, La ubicacién temporal, ya sea més antigua o més
reciente, de diferentes sociedades no implica que sean més o menos "civilizadas" o "primitivas" una respecto de
otras. La fijacién por clasificar el grado de "desarrollo" de diferentes culturas es un residuo de la escuela
evolucionista de tiempos pasados y es cuestionable su uso hoy en dia. (Nota de los coordinadores: Como
mencionamos en la introduccién de esta obra, empleamos los términos Preclasico, Clasico y Posclasico como
atil llave bibliogréfica y sin atribuirles un sentido evolutivo unilineal, ni caracteres compartidos en un mismo
momento por todas las sociedades de Mesoamérica. Por tal motivo y con fines de unidad de toda la obra,
hemos modificado el titulo original del presente capitulo, incluyendo el término Preclésico).



monumentalidad.¢ Existe una
confusiéon en la literatura, ya
que es comun definir esculturas
olmecas a través de sus
caracteristicas  externas: los

rasgos '"atigrados", las cejas

"flamigeras", etcétera, lo cual es

un error. Estas caracteristicas
externas en si, s6lo son parte

de su iconologia.

-igura 3. Elemplos e esculira olmeci:
a) Figura humana (Monumento 25, La Venta Tabasco,
Redibujado de Dracker ef all, Evcavations. . ),
B) Figura de Telinn con serpiente (Monsmento B0, La Yenta,
Tabasco. Redibujado de Gonziles Lauck, “Proyecto, ")
<) Figura compuesta (Monumentos 52, 5an Lorenzo, Veraorz,
Redibujado de Coe v Diehl, I the Land... )
o} Bajorrelisve olmeca (Monumento 19, La Venta, Tilkzeo),

46 De la Fuente, “Towards a Conception of Monumental Olmec Art”; Graham, “Abaj Takalik, The Olmec Style
and its Antecedentsin Pacific Guatemala”. p. 164; “Olmec Diffusion, A Sculptural View from Pacific
Guatemala”, p. 230.



Se han escrito estudios sobre la iconologia/iconografia olmeca, que cometen el
error de suponer una continuidad de 2500 afios en las creencias de las civilizaciones
del México prehispanico.*” Iméagenes o simbolos que tengan parecido a otras de
civilizaciones posteriores, como la mexica, son examinados con base en las interpre-
taciones que los no nativos han hecho de dichos simbolos. En el campo de la
historia del arte, se ha establecido que no es posible interpretar con seguridad los
temas o simbolos de obras de arte sin tener una tradicién escrita u oral que las
explique.*8 Para el arte olmeca no existe este tipo de tradicién, razdn por la cual los
estudios iconograficos existentes son de precaria validez.

El hombre es el tema principal de a escultura olmeca. Es decir, ésta es una tradicion
artistica homocéntrica. También, o ademas, se representan figuras de animales y
figuras compuestas (véase figura 3). Estas Gltimas son figuras que combinan rasgos
humanos, usualmente el cuerpo, con rasgos de animales reales o fantésticos.*® Al
igual que en el caso anterior, predomina en la literatura la fijacién de que el jaguar
es el tema principal del arte olmeca. Sin embargo, se ha documentado que mas de la
mitad de las esculturas olmecas de la Costa del Golfo representan al hombre y sélo
una minoria tienen rasgos que puedan considerarse como de un jaguar o felino.>°

El origen y el desarrollo del arte escultérico olmeca ha sido enfocado
desde diversos puntos de vista.’! La propuesta mas coherente que se tiene hasta la
fecha en cuanto al desarrollo del arte escultérico olmeca es la de J.A. Graham.>? En
el sitio de Abaj Takalik, ubicado en la Costa del Pacifico en Guatemala, dicho
investigador encontré un corpus escultdrico que parece indicar una secuencia
estilistica para la escultura olmeca. Dicha secuencia, en sus fases tempranas,
consiste en modificar minimamente cantos rodados para representar figuras
humanas o de animales, siempre enfatizando el volumen. Esta tradicién se

desenvuelve en modificaciones

47 Coe, “The Olmec Heratland. Evolution of ldeology”; Covarruvias, “El arte -olmeca- o de la Venta;
Joralemon, A Study of Olmec lconography; “The Olmec Dragon, A Study in Pre-Columbian Iconography.”

48 Panofsky, Studies in lconology; Pandora’s Box...

49 De la Fuente, “Towards a Conception...”, p. 86.

50 De la Fuente, “Towards a Conception...”, p. 85.

51Clewlow et al., Colossal Heads of the Olmec Culture; Milbrath, A study of Olmec Sculptural Chronology;
Parsons, The Origins of Maya Art...

52 Graham, “Abaj Takalik...”; “Antecedents of Olmec Sculpture at Abaj Takalik”; “Olmec Diffusion...”; Graham y
Benson, “Escultura olmeca y maya sobre canto en Abaj Takalik, su desarrollo e importancia”.




mayores de las piedras para alcanzar sus representaciones, pero siempre respetando
el volumen de la piedra. Este es el caso del Monumento 15 de Abaj Takalik, el cual
probablemente es un prototipo tematico de los altares olmecas posteriores, hasta
alcanzar la complejidad de la escultura en volumen que se encuentra en el cuerpo

escultérico olmeca de la Costa del Golfo.33

También ha sido superada la idea arraigada en la tradicion evolucionista
que se manejaba en el pasado, de que el arte escultérico olmeca aparecié en la
Costa del Golfo totalmente desarrollado y que éste mdés tarde se convirtid
en el arte escultérico de lzapa, para después dar a luz al arte escultdrico
maya.’* Esta idea surge de la tradicidn antropoldgica en que se consideraba lo
olmeca como "cultura madre" de Mesoamérica. Ahora se ha demostrado con
claridad que las tradiciones artisticas de los olmecas, con mayas y de lzapa tienen
antecedentes independientes y que sus diversas formas de representacién son
contrastantes.>> Esto no implica que no hubo contacto entre ellas, pues es
claro que las esculturas olmecas en bajorrelieve, como las Estelas 2, 3 y 5,
los Monumentos 13 y 19 de La Venta, y obviamente la Estela C de Tres Zapotes,
con su fecha maya en la parte posterior de la escultura, rompen con los cédnones
de la escultura clasica olmeca vy claramente demuestran influencias
contemporéneas foréneas.”® El contacto entre las tradiciones artisticas, olmeca vy
maya produjo un "arte hibrido", donde se mezclan temas olmecas con formas
de ejecucibn maya o viceversa.’” Ejemplos son la Estela 11 de Kaminaljuyd,
Guatemala, el Monumento C de Tres Zapotes y, a escala monumental, el Complejo

H de Uaxactin en el Petén guatemalteco.>®

53 Un interesante debate ha surgido en torno a la ubicacién temporal del corpus escultérico olmeca (véase Coe y
Diehl. "Reply lo Hammond’s -cultura hermana-, Reappraising the Olmec". Graham, "Through the Looking
Glass, a Rejoinder to Coe and Diehl's -Keply to Hammond-".

54 Coe. "The Olmec Style and its Distribution", pp. 773-774; Bernal, El mundo olmeca; Norman, lzapa Sculpture,
p. 1.

55 Graham, “Maya, olmecs, and lzapans at Abaj Takalik”; Graham y Benson “Escultura olmeca y maya...”;
Lowe, Lee y Martinez, lzapa. An Introduction to the Ruins and Monuments; Simth, 1zapa Relief Carvig.

56 Proskouriakoff, "Olmec and Maya Art, Problems of their Stylistic Relation", p. 121.

57 Graham y Benson, "Maya Civilization of Cycles 6 and 7, Classic Maya in the Preclassic- Period", pp. 10-11.

58 Valdés, "Los mascarones preclasicos de Uaxactun. el caso del Grupo H"; "El Grupo H de Uaxactin, Evidencias
de un centro de poder durante el Preclasico™.



Ademaés de las bien conocidas esculturas olmecas como: las cabezas colosales,
representaciones probablemente de sus lideres, y los famosos altares/tronos,
representaciones de un tema con probables connotaciones miticas y de legitimacion,
al igual que las estelas con representaciones de sucesos histéricos, los olmecas se
distinguian por la elaboracion de pequefias esculturas de piedra verde
(genéricamente llamado "jade" o "jadeita"). Aparte de la Ofrenda 4 de La Venta, la
mayor parte de estas piezas proceden de contextos desconocidos, obra del saqueo.
Recientemente, en las excavaciones del Templo Mayor de Tenochtitlan, se encontré
una pequefia méascara olmeca, depositada como parte de una ofrenda.*® El hecho
que una escultura de este tipo haya sido depositada en un contexto ceremonial dos
milenios después de su elaboracién, habla del especial valor que se le asigné por
civilizaciones posteriores.

Los olmecas también son conocidos por sus esculturas de madera. En Manati,
Veracruz, estd en proceso de excavacion un depésito, posiblemente ritual, de
esculturas de madera. Representan la cabeza y torso de hombres en estilo clasico
olmeca; algunas de ellas alin conservan pigmento en sus rasgos faciales. Este fortuito
y extraordinario hallazgo es sélo un ejemplo mas del alto grado de calidad artistica
que los olmecas lograron alcanzar®® EIl Monumento 4 de La Venta, una cabeza
colosal, también tenia vestigios de pigmento rojo-purpura sobre su superficie.

Un tema que ha estado sujeto a especulacién es el hecho de que un gran .nimero
de esculturas olmecas se encuentran incompletas: rotas o con diversas mutilaciones.
Las interpretaciones son diversas: que las esculturas fueron destruidas por grupos no
olmecas,®' por los mismos olmecas en actos "revolucionarios"®? o, apoyandose en
analogia etnografica, cuando los personajes representados en las esculturas morian,
éstas eran mutiladas con el fin de neutralizar la energia o fuerza sobrenatural que

podia emitir su representacién de piedra.®* Recientemente, estas ideas se han visto

59 Matos Moctezuma, "Una mascara olmeca en el Templo Mayor de Tenochtitlan™.

60 Ortiz et. al., "El Proyecto Manati..."; Ortiz y Rodriguez. "Proyecto Manati..."

61 Stirling, "An Initial Series...", p. 334; Drucker, Heizer y Squier, Excavations at la Venta, p. 230

62 Coe, "Solving a Monumental Mystery", p. 25; Heizer, "Agriculture and the Theocratic State in Lowland
Southern México", p. 220.

63 Grove. "Olmec Monuments, Mutilation as a Clue to Meaning". p. 67.



seriamente cuestionadas, al comprobar que la "destruccién" o "mutilacion" de
esculturas olmecas en realidad son las huellas de su anterior forma o del proceso de

esculpido o reesculpido.5

Arquitectura olmeca

Se supone que un edificio tipico olmeca consistia de una construccién de materiales
perecederos: postes de madera, paredes de carrizo repelladas con lodo, techos de
palma y pisos de tierra apisonada, con o sin una subestructura.®> Las subestructuras o
basamentos eran de tierra compactada, ya sea arcillas o arenas de origen local. En
algunos casos, se utilizaron piedras como recubrimiento. Las subestructuras pueden
tener forma piramidal, como los edificios C1 y D1 de La Venta, o pueden ser
plataformas de planta rectangular u ovalada.

Es dificil de conocer la traza arquitecténica de los asentamientos prehispanicos
correspondientes a los periodos més tempranos de Mesoamérica, ya que en la gran
mayoria estdn cubiertos por ocupaciones posteriores. El caso de la antigua ciudad
olmeca de La Venta es Gnico, puesto que conserva el trazo arquitectdnico original:
nunca tuvo una ocupacién significativa en tiempos posteriores (véase figura 4).
Aunque se ha realizado un levantamiento detallado de San Lorenzo, la arquitectura
que se aprecia en superficie corresponde a una ocupacién posterior a lo que se
considera su auge olmeca.®® Sin embargo, Richard Diehl ¢ hace una excelente
comparacién entre la arquitectura de San Lorenzo y la de La Venta.

Los asentamientos olmecas de Tres Zapotes y Laguna de los Cerros ain no han

sido objeto de levantamientos detallados; s6lo se les conoce en croquis que

64 Porter, "Las cabezas colosales como altares reesculpidos, -mutilacién-, revolucién y reesculpido”.

65 Diehl, "Olmec Architecture, a Comparison of San Lorenzo and La Venta", p. 69.

66 Coe y Diehl, In tbe Land of the Olmec, sostienen que el auge olmeca en San Lorenzo corresponde a su fase
San Lorenzo, cronolégicamente ubicada entre 1150-900 aC. La mayor parte de la arquitectura que se aprecia
en la superficie de la meseta de San Lorenzo (la cual tiene una extensién terca de 60 ha) fue fechada hacia la
fase Palangana (600-400 aC). Estos investigadores describen a los moradores de San Lorenzo en la fase Palan-
gana como "quiz4 un pequefio grupo de practicantes religiosos, acampados en el centro ceremonial por demés
abandonado" (p. 202). Dan a entender, con base en el anélisis de la cerdmica, que la fase Palangana rompe
completamente con las tradiciones anteriores puramente olmecas

67 Diehl, "Olmec architecture...”



Gnicamente proporcionan aproximaciones de su disposicidon arquitectdnica. De los
demads sitios identificados como olmecas, con base en hallazgos de escultura de estilo
olmeca, no se tienen levantamientos topogréaficos, con excepcién de Las Limas,
Veracruz.®® En el caso de Cerro de las Mesas, recientes investigaciones indican que
existidé una "modesta comunidad" entre 1000 y 400 a.C., mientras que hubo un gran
crecimiento, concentrado en el sector norte del sitio, entre 400 y 100 d.C.¢° Estas
afirmaciones se basan principal-
mente en materiales de superficie,
los cuales adn no han sido
publicados ampliamente.

La traza arquitecténica de La
Venta exhibe un patrén que
requirié planeacién y organizacion.
Con base en fechas radiométricas y
material cerdmico, se asume que la
traza arquitecténica corresponde al

periodo comprendido entre el 600

/7 et ) , T
Vi b ’|" 1 M“;l*‘ﬂ";}- y el 400 a.C. Adn no se define si
4 esta organizacién arquitectdnica
i i
(B R rigid su traza en siglos anteriores a
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Figura 4. Traza arquitectdnica de La Venta, Tabasco.

68 Recientemente se ha dado a conocer un excelente levantamiento topografico de Las Limas, Veracruz (Gomez
Rueda, *as Limas, Veracruz, y otros asentamientos prehispanicos en la regién olmeca, mapa 1). Sin
embargo, la arquitectura que se aprecia en la superficie corresponde a la fase Villa Alta (900-1100 dC,

p. 89). El autor sostiene que existié una ocupacién olmeca extensa durante el primer milenio antes de
Cristo en Las Limas; desgraciadamente no presenta evidencia que apoye sus afirmaciones. El problema de
{echamiento de Las Limas es similar al de Laguna de los Cerros (Bove, "Laguna de los Cerros...”), pero
en este (ltimo sitio si existe un conjunto de esculturas que indica una clara ocupacién olmeca.
69 stark, Settlement Archaeology of Cerro de las Mesas, Veracruz, México, p.22



Venta se han definido 10 complejos arquitecténicos: A, B, C, D, E, F, G, H, l y la
Acrépolis Stirling. Se estima que la extensidn méxima de esta antigua ciudad cubrié

200 ha; desgraciadamente poco més de la mitad de sus vestigios arquitectdnicos han

sido destruidos desde los afios | ___*..4__.4,.,.5,.,,,;-‘._% ¥ 5 .
A

cincuenta.

El Complejo A es el grupo
arquitecténico més pequefio de La

Venta y es considerado el recinto

ceremonial del sitio. Se distingue

por la simetria bilateral de sus
construcciones alrededor de dos
patios, uno de ellos delimitado por
una barda de columnas de basalto.

En esta unidad arquitecténica se

descubrieron maéas de 20 ofrendas

pequefas, las cuales tenian vasijas ‘ipura 5. Ofrendas masivas de 14 Venta, Tabaseo

e} Perfil de una ofrenda masiva de La Vierta
de cerdmica, cuentas Yy figurillas de tredibujado de Drocker ef al, Excavations, |,

B} Planta de mosaico de ofrenda masiva de L Vienta
piedra, hachas votivas y otros (redibujada de Drucker ef al | Excavetions. ).

objetos portétiles. Asimismo, en este conjunto arquitecténico se encontraron "ofren-
das masivas". Se trata de construcciones subterrdneas, de cerca de 8 m de
profundidad y aproximadamente 20 m por lado, dentro de las cuales se
depositaron bloques de serpentina formando un disefio abstracto -imaginativamente
llamados "mascaras de jaguar".”® Estos mosaicos fueron inmediatamente tapados con
arenas de diferentes colores, sobre las cuales se construyé un monticulo de adobe
circundado por columnas de basalto (véase figura 5). Por otro lado, los
"pavimentos" son también depdsitos subterrdneos a menor profundidad que los
anteriores, donde también se dispusieron toneladas de bloques de serpentina en

forma de pavimento, sin formar un disefio abstracto como los primeros.” Lafuncién

70 Wedel, "Structural Investigations in 1943", p. 56; Drucker, Heizer y Squier, Excavations at.... p. 93.
71 Drucker, Heizer y Squier, Excavations at.... p. 130.



y simbolismo de estas singulares construcciones es desconocida, pero se deduce que
su importancia es ritual y que posiblemente estan asociados a la Madre Tierra.”?
Dentro de la estructura A2, se encontré una tumba. Esta consistié de un recinto con
paredes y techo formado por columnas de basalto. Dicho depésito funerario
contenia restos 6seos deteriorados e incompletos de dos individuos jévenes sobre
una capa de pigmento rojo. Asimismo, se encontraron otros depdsitos menos
elaborados clasificados también como "tumbas", sin restos 6seos, pero que por la
disposiciéon de los materiales asociados se interpretaron de esta forma.

El Complejo C es el conjunto central y més sobresaliente en la zona arqueoldgica
de La Venta. Este consiste de una plataforma basal sobre la cual se levanté un
edificio piramidal (Cl) con una altura de 30 m; en su momento ésta fue una de las
estructuras de mayor tamafio en Mesoamérica. Excavaciones recientes en su costado
sur han dado como resultado el hallazgo de seis esculturas distribuidas en forma
equidistante al pie del edificio, cuatro de las cuales son representaciones en bajo
relieve de seres fantasticos, mientras que la quinta tiene una escena histérico-
mitoldgica y la sexta es una estela lisa.

Por otro lado, dichas investigaciones han proporcionado informacién sobre la
técnica de construccién, la forma original y la antigiedad del edificio. Este
basamento piramidal fue construido con tierra arcillo-arenosa apisonada vy
sumamente compactada. En intervalos irregulares se clavaron lajas de piedra caliza,
las cuales sobresalen minimamente en la superficie del edificio; servian como
contrafuertes internos para mantener en su lugar el talud de tierra apisonada la
forma del edificio ain no es del todo clara, pero se puede decir que en su costado
sur existia una rampa o escalinata central. La planta del edificio es irregular y se
logra apreciar esquinas remetidas. Una seccién quemada de la superficie de la Gltima
fase de ocupacién brind6 la fecha de ca. 400 aC.”3Este conjunto de informacién

concuerda mas con la propuesta de Graham y Johnson,’* quienes sostienen que el

72 Marcus, "Zapotec Chiefdoms and the Nature of Formative Religions", p. 173

73 Gonzalez Lauck, "Acerca de pirdmides de tierra y seres sobrenaturales: observaciones preliminares en torno al
edificio C-I, La Venta., Tabasco".
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edificio C-l de La Venta tiene una forma més compleja que la de una efigie de

volcén, hipétesis propuesta por Robert Heizer.”

Los Complejos B, D, G y H consisten en las alineaciones de edificios mencionadas en
la primera parte de esta seccion. Una de estas alineaciones, la cual va desde D7
hacia el norte, parece haber tenido una extensién de poco mas de 1,000 m.’¢ La
funcién de estas estructuras no se ha definido, pero por su tamafio y extensién
puede suponerse que formaban parte del complejo civico-administrativo de la
antigua ciudad. Dentro de esta misma categoria de edificios se encuentra la
Acrépolis Stirling. Esta estructura es la plataforma més grande de esta urbe, con 324
m de frente. Encima de ella se construyd una serie de pequeios edificios y se han
encontrado los remanentes de sistemas de distribucién de agua, construidos con
piedras labradas en forma de "U" y unidas con chapopote.

Entre los hallazgos importantes de las recientes investigaciones en La Venta se
encuentra una zona con estructuras domésticas. Esta se localiza al norte del
Complejo A, en el llamado Complejo E; posiblemente se extendid hacia el
Complejo 1.

Existen diversas definiciones de lo que puede considerarse una ciudad prehispéanica.
En su extenso estudio de ciudades precolombinas, Hardoy?” propone 10 criterios de
definicién, todos los cuales se cumplen en el asentamiento prehispénico de La
Venta. Asimismo, es interesante la observacién de Proskouriakoff:”® Teotihuacan
"conserva un vestigio de las plazas alargadas tempranas en las hileras de templos de
baja altura y plazuelas interrumpidos por las grandes pirdmides". Este patrén es
mucho mas claro ahora con el méas reciente mapa de La Venta; y parece ser un

posible antecedente de la traza arquitectdnica y urbanismo de Teotihuacan.

75 Heizer, "New Observations of La Venta".
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Patrén de asentamiento

El estudio del patron de asentamiento correspondiente al siglo Xv a.C. en la Costa
del Golfo, presenta el mismo problema que el estudio de su arquitectura. Muchos
de los asentamientos de este periodo estdn cubiertos por ocupaciones posteriores,
que sélo se pueden investigar sisteméaticamente a través de excavaciones extensivas.
Sin embargo, el problema fundamental es el hecho de que pocos proyectos
incorporan el estudio de patrén de asentamiento a sus objetivos. Los proyectos en
curso estdn corrigiendo este vacio de informacién y se espera que otros, en el
futuro, hagan lo mismo.

Un primer intento de estudio a nivel regional en la regidén olmeca fue el realizado
por Stirling en 1943, con el propésito de determinar la frontera oriental de la
civilizaciéon olmeca. Stirling sélo reporta el sitio de San Miguel, al sureste de La
Venta, como de filiacién olmeca, mientras que sus excavaciones en un conchero
cerca de Paraiso, Tabasco, ilustran material posiblemente correspondiente a la
cultura olmeca.”

Drucker y Contreras, diez afos después, realizan otro reconocimiento regional
como continuacién del trabajo de Stirling. Recorren principalmente el territorio
entre los rios Grijalva y Coatzacoalcos. En este trayecto se detectan 80 sitios; sin
embargo no se publica su localizacién exacta ni su cronologia. En cuanto al posible
patrén de asentamiento olmeca, sefialan que éste usualmente consiste de sitios con
monticulos, algunos con y otros sin complejos arquitecténicos planificados; existen a
la vez muchas localidades sin monticulos. En una primera interpretacién, los

investigadores sugieren que "...los olmecas deberian haber tenido un sistema
ceremonial extremada mente complicado, con jerarquias de centros ceremoniales,
{sirviendo? y apoyéndose en comunidades subsidiarias".°

Sin embargo, cinco afios después, al analizar los materiales de superficie

recolectados durante el recorrido de 1953, se retractan al afirmar que muchos de los

79 Stirling, An Archaeological Reconnaissance in Southeastern México.
80 Drucker y Contreras, "Site Patterns in the Eastern Part of Olmec Territory", p. 395.



sitios localizados no son contemporéneos a la ocupacién de La Venta o Tres Zapotes
Medio, ni al periodo pre-La Venta, sino mas tardios.®' Squier®? presenta la ubicacién
de los sitios visitados por Drucker y Contreras.

En 1968, Sisson realiza un trabajo intensivo en la parte noroccidental de La
Chontalpa, area vecina a la de La Venta. Enfoca su estudio principalmente hacia
asentamientos correspondientes al primer milenio y medio antes de Cristo, En esta
&rea ubicé mas de 120 sitios, asociados usualmente con cauces de rios, los cuales en
su mayoria eran agrupamientos de estructuras domésticas.®* Para su fase Puente
(900-500 a.C.) se encuentran grupos planificados de edificios de mayor tamafo.

En recientes trabajos alrededor de Cerro de las Mesas, Stark sefiala que para el
Preclasico son distinguibles pequefios agrupamientos de vestigios, probablemente
aldeas.®* Como parte del Proyecto Arqueolégico La Venta se llevaron a cabo
investigaciones en las zonas aledafas al sitio donde se ubicé una veintena de
asentamientos contemporaneos con la ocupacién de La Venta. Estos asentamientos
se pueden dividir en dos grupos: aquéllos sin estructuras, pero con ocupacién
doméstica, y aquellos que tienen ademas un pequefio monticulo central.®> Al igual
que en la zona que Sisson estudid, la gran mayoria de estos sitios estan asociados a
cauces antiguos y actuales de rios y arroyos que circundan la zona.

Utilizando la extremadamente limitada y precaria informacién que existe sobre
sitios olmecas y su distribucién espacial en la Costa del Golfo, se han aplicado
distintos modelos para elucubrar sobre la organizacién politico- social de los
olmecas, proponer cifras de poblacidn, estimaciones del territorio controlado por
cada sitio principal, jerarquias entre sitios y temas por el estilo.8¢ Hasta que exista un
mayor control de la informacién que se maneja y exista mas evidencia arqueoldgica,

este tipo de trabajos quedan meramente a nivel especulativo.
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Agricultura y subsistencia

Una de las falacias que limité por décadas el estudio de civilizaciones en tierras bajas
tropicales, como la olmeca y la maya, fue la creencia de que el trépico hiimedo -su
supuesta homogeneidad y el uso exclusivo de la agricultura de quema y roza como
método agricola- limitaba el desenvolvimiento de los diversos grupos culturales que
lo habitaban.®” En el caso de los olmecas, se inferia que sélo alcanzaron la categoria
de cacicazgo en el tradicional esquema de evolucién social puesto que se suponia
que Unicamente utilizaban el sistema quema y roza.®® Esta situaciéon ha cambiado;
ahora se reconoce la existencia de ciudades, grandes centros de poblacién, y
diversos métodos de agricultura y subsistencia para los mayas y otros grupos. En el
caso de los olmecas de la Costa del Golfo, estamos atrasados en este campo de
investigacién, pero se espera que con mayores investigaciones se corrija esta
situacion.

La Venta estd ubicada en un promontorio de unos 20 m sobre el nivel de las
tierras bajas inundables que la circundan. Estas tierras bajas estdn conformadas por
una compleja y dindmica red fluvio-lagunar que incluye rios, arroyos, lagunas
costeras, pantanos, manglares y lagunas de agua dulce.®® Hasta hace poco, éste se
consideraba como un medio ambiente "inh&spito", pero en realidad consiste de ricos
y variados ecosistemas que en gran medida fueron aprovechados por los antiguos
habitantes del area.*®

San Andrés, uno de los asentamientos ubicado al borde del cauce antiguo del rio
Palma, en los alrededores de La Venta, fue objeto de excavacién y proporciond una
interesante secuencia de cambios ambientales. Estas investigaciones, combinando los
vestigios bioldgicos y culturales, muestran la presencia de maiz (Zea sp.) alrededor
de 2250-1750 a.C., asociado a la presencia del hombre detectada a través de una

cerdmica burda y huesos de pescado. Més tarde, se encuentran las semillas
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carbonizadas de maiz y plantas leguminosas asociadas a almejas de agua dulce y
diversas especies de peces de rio y estero. Entre 1760 y 1390 a.C., esta zona parece
azolvarse, hasta que entre 1500 y 1400 a.C. se aprecia de nuevo la presencia de
granos de maiz acompafiados por un incremento de artefactos. En esta época se
desechan en los basureros de unidades domésticas huesos de venado, perro y
cocodrilo. Rust?! sugiere que la poblacién dependia de la combinacién de recursos
locales acuéticos y el uso de plantas domesticadas. Estas investigaciones ain no han
sido publicadas en detalle

Durante las excavaciones del Proyecto Rio Chiquito no se recuperaron
evidencias de los cultivos antiguos en San Lorenzo. Por la presencia de manos vy
metates se infiere que procesaban maiz, y se sugiere que los tecomates
probablemente fueron utilizados para cocinar tamales. Por la presencia de pequefios
pedazos amorfos de obsidiana se cree que también procesaban tubérculos.®> En
cuanto a la explotacién de recursos acuaticos se identificaron restos de robalo,
tarpon, mojarra, bagre y una gran variedad de tortugas. El perro doméstico fue una
de las fuentes principales de proteina, mientras que en menos cantidad se
encontraron restos de conejo, pécari, venado cola blanca, mapache, tuza y diversos
patos.??

La Venta y San Lorenzo estdn ubicados en ambientes similares, y seguramente las
investigaciones en curso brindaran resultados comparables. No se tiene informacién
sobre los modos de subsistencia y agricultura de otros sitios olmecas de la Costa del
Golfo. Ya que las condiciones ambientales son diferentes en Tres Zapotes, Laguna de
los Cerros y Cerro de las Mesas, seria una gran contribucién el entender la forma en

que se sostuvieron sus poblaciones.

91 Rust, "Evidence of Maize Use at Early and Middle Preclassic La Venta Olmec Sites", p. 6.
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Religién

El problema principal en el estudio de las religiones de los diferentes grupos
culturales que habitaron Mesoamérica antes de la llegada del hombre europeo, es
que la mayor parte de nuestra informacién estd basada en las crénicas de los frailes
e historiadores de los siglos xvi y xvil. Ellos, aunque bien documentados sobre sus
respectivas religiones, poco conocian de religiones no cristianas y, por lo tanto,
interpretaban lo esotérico con base en su limitada perspectiva. Aunado a esto,
persistia la conviccion de que las imégenes indigenas eran obra del diablo o, en el
mejor de los casos, reflejo de sus religiones politeistas.

Lo que principalmente se aborda cuando se habla de religion olmeca es la
interpretaciéon de algunos simbolos o iméagenes en el arte olmeca que supuestamente
son representaciones de dioses y probables antecedentes de los dioses de culturas
posteriores. Saville®* propone que las figuras de las hachas votivas que él estudié
representan a un dios jaguar olmeca y sugiere que fue el antecedente de
Tezcatlipoca. Después, Covarrubias® presenta un diagrama donde pretende explicar
la derivacién del Dios de la Lluvia de culturas posteriores (genéricamente conocido
como Tlaloc) de imégenes representadas en el arte olmeca. A su vez, Coe® sugiere
que las figuras incisas en la escultura de Las Limas eran los prototipos de dioses del
Posclasico como el Dios del Fuego, Xipe Toétec y el Dios de la Muerte.
Posteriormente, Joralemon®’ elabora una lista de dioses olmecas que van del | al X.
Todas estas teorfas tienen como comun denominador, la suposicién de que las
creencias de los pobladores del México antiguo fueron similares a través de por lo
menos 3000 afios de historia. Como se mencioné anteriormente, hay que reconocer
que simbolos que persisten en el tiempo no siempre guardan el mismo significado,
al igual que cosas con el mismo significado son representadas de muy diferente

forma con el paso del tiempo. 8
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Afortunadamente, existen otros puntos de vista que rompen con el esquema
tradicional y proponen nuevas formas de acercamiento al problema de la religién
olmeca. Pohorilenko® propone que las representaciones olmecas, las cuales son
identificadas como "dioses" o "deidades" por otros investigadores, son en realidad un
sistema estructurado de comunicacién visual. Los variados elementos que conforman
las imagenes podian ser "leidas" y entendidas por las personas que tenian que ver
con ellas. Asimismo, propone que los simbolos o atributos que forman parte de las
imagenes del arte olmeca posiblemente estaban asociados con una fuerza natural y
sus correspondientes mitos. Pohorilenko ademés sefiala que el atributo o los
atributos de los "dioses" olmecas que Joralemon propone, son, en la mayoria de los
casos, compartidos entre todos ellos, lo cual causa gran confusién en tratar de
distinguir los supuestos "dioses" olmecas.

Por otro lado, Proskouriakoff!® coincide en cierta forma con lo anterior al sugerir
que la representacion de figuras zoomorfas compuestas y caras grotescas del arte
olmeca y maya, pueden ser interpretadas como una composicidon de simbolos. En el
caso de las figuras incisas en la escultura de Lis Limas, sugiere que estén relacionadas
a cuatro tribus. Asimismo, menciona que posiblemente las hendiduras en forma de V
que se aprecian en ciertas figuras olmecas, puede ser una metéfora visual indicando
una "rama" de un tronco familiar.

Estudios hechos en otras partes de Mesoamérica, sobre las religiones/ideologias
contempordaneas a la civilizacién olmeca, pueden brindarnos acercamientos hacia la
religion olmeca. Partiendo del entendido de que desde el siglo xv aC hasta la
Conquista, la religiéon zapoteca fue animista (veneraban a los espiritus de los
muertos, especialmente los de linaje noble) y no tenian un grupo de deidades o
dioses jerarquizados, Marcus'' sugiere que las culturas precolombinas de
Mesoamérica posiblemente tenian un sistema de creencias comun. Estas incluyen la
creencia de un mundo dividido en cuatro espacios, cada uno asociado a un color y

con otros atributos; un grupo de términos basados en el camino este-oeste del  Sol;
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el concepto de "fuerza vital"; una serie de fuerzas sobrenaturales que animaban el
universo; un mundo donde el hombre es sélo una de muchas criaturas animadas,
igual o inferior a ellas, y el concepto de la vida después de la muerte de tal forma
que los ancestros podian participar en los asuntos de las personas vivas,

En un andlisis detallado de los materiales encontrados en San José Mogote,
Oaxaca, correspondientes a la fase San José (1150-850 a.C.), Marcus propone que
simbolos identificados en algunos circulos olmequistas como "fuego-serpiente" y
"monstruo-jaguar”, son representaciones de rayos y tierra respectivamente. Sugiere
que estas dos entidades sobrenaturales estaban, asimismo, asociadas a dos distintos y

amplios linajes de los antiguos habitantes de San José Mogote.

Abastecimiento de materiales pétreos

Uno de los temas de investigacidn sobre los olmecas de la Costa del Golfo es el
origen de los materiales para sus obras escultéricas y la manera en que los
transportaban a su lugar de exhibiciéon (véase figura 6). El caso de La Venta es
particularmente interesante, ya que no existen yacimientos de piedra a 60 km a la
redonda y hay algunas esculturas que llegan a pesar hasta 36 toneladas, como el
Altar 1.

Al parecer, cada sitio explotaba diferentes yacimientos de piedra. El material de las
esculturas de Tres Zapotes (la mayoria tardias en términos estilisticos) procede del
Cerro El Vigia, en la zona de las montafias de Los Tuxtlas, Tres Zapotes en si esta
ubicada en las faldas occidentales de dicho cerro. En este cerro se encuentran
basaltos de olivino,'? columnas de basalto'®y posibles talleres de escultura.!®*

En el costado sur de Los Tuxtlas, se encuentra el Cerro Cintépec donde se localizan
basaltos porfiricos. De alli procede la gran mayoria del material utilizado para las

esculturas de San Lorenzo.'%> En San Lorenzo se utilizé también bentonita, tal vez de
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origen local. Cyphers Gillén ha encontrado recientemente que los pisos de las

unidades habitacionales en San Lorenzo estaban compuestos de bentonita.®

Sobre el origen del material pétreo de las esculturas de Laguna de los Cerros sélo

R

|
: +  Cududes
| 2] evaciones mayores de 200m
i

{ Tieras basas inundiad s

e 50Km

Figura 1. Sitios con escultura olmeca en la costa del Golfo de México
(tomado de Bernal 1968; Coe 1966; De la Fuente 1977)

1. Alvarado 18. San Martin Pajapan 34, Los Scldados

2. Fio Blanco 19. Laguna de bos Cerros 35. San Miguel

3. Cerrode las Mesas 20. Lano del Jicaro 36. Rio Zanapa

4. B Mestn 21. Cuavhtowlpan 37. Rio Grijalva

5. Noplda 22 o San Juan 38. Cruz del Mifagro
6. Rio Hondo 23, Zapotitian 35, Medias Aguas

7. Rio Papddoapan 24. Coatzacoalcos 40. Egteéro Raboe

8, Cerro Nestepe 25. Su. Rita 41. Rancho los idolos
9. Cerro El Vigha 26. Loma Larga 42 Tenochtdan

10. Tlapacoya 27, Rio Tesochoacan 43 San Locenzo

11, Tres Zapotes 28 Minatitlen 4. Amraul

12, San Andrés Tuxtia 29, Rio Coatzacoalcos 45. Potrero Nuevo
13. L de Catemaco 30, Inhuatlan 46 Manaii

14. Iska de Tenaspi 31, Anionio Plaza 47. Arroyo Soaso
15. Pilapan 32, Rio Tonald 48. Rio Uspanapa

16 Matacanels 33, La Venta 49 Las Limas

17. Los Mangos

se sabe que son de basalto o
andesita.’”” No se conocen
estudios petrogréficos de las
mismas que podrian propor-
cionar una idea de su proceden-
cia. Las esculturas de Cerros de
las Mesas son de andesita y
aunque no se ha encontrado su
procedencia exacta, se supone
que son de los alrededores del

sitio.108

Las esculturas de La Venta

fueron elaboradas con

materiales de gran diversidad. Los escultores y arquitectos de La Venta utilizaron

piedras de origen volcanico procedentes del Cerro Cintépec, columnas de basalto

procedentes posiblemente de una isleta cerca de Punta Roca Partida, Veracruz, y

andesita de la zona del volcadn Chichonal, Chiapas.'® Piedras metamérficas, como

esquitos, gneiss, serpentina y "jadeita", proceden de la Sierra Madre Sur, a unos 100

km en linea recta de La Venta."® Las lajas de piedra caliza utilizadas como

recubrimiento arquitecténico en algunos edificios, provienen de Chinameca,

Veracruz, mientras que los bloques de arenisca utilizados en ciertas esculturas eran

extraidas posiblemente de la sierra de Huimanguillo, a 95 km al sur de La Venta.
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AUn no se sabe con exactitud el procedimiento que se utilizaba para extraer la
piedra y su forma de traslado a los diversos sitios donde eran talladas. Es de
suponerse que la piedra se extraia, y se labraba una preforma en el mismo lugar. En
Llano del Jicaro, Veracruz, donde se han localizado afloramientos de basalto, se
encuentra, por ejemplo, un altar olmeca en pro- ceso de talla. Esto parece indicar
que, una vez obtenida la preforma de la escultura, esta se transportaba a su lugar
definitivo donde se le daba su acabado final. Aunque se han reportado en La Venta
y en San Lorenzo fragmentos de piedra -astillas del proceso de talla- ain no se han
encontrado &reas que se puedan considerar propiamente como talleres escultéricos.
En San Lorenzo y en La Venta se han hallado discos de ilmenita, magnetita y
hematita, que se han encontrado usualmente formando parte de ofrendas; se cree
que pudieron haber sido utilizados como pectorales. La procedencia de estos
materiales parece ser diversa: Williams y Heizer™ sugieren que provienen del Cerro
Pietro en Niltépec en la parte sur del Istmo de Tehuantepec, mientras que Curtis'?
sugiere que probablemente se hicieron de cantos rodados encontrados cerca de La
Venta, pero procedentes de la regién metamorfica al sur del sitio; es decir de las
tierras altas de Oaxaca y la Costa del Pacifico. Pires-Ferreira'? encontré 54
localidades de donde posiblemente podria haberse extraido este material en el Valle
de Oaxaca, el Istmo de Tehuantepec, los Altos de Chiapas y Morelos. En San José
Mogote, Oaxaca, se encontraron posibles talleres con desecho de talla donde
probablemente se elaboraron estos pectorales. Estos talleres formaban parte de
unidades habitacionales fechadas hacia el 1150-850 a.C. ™

La obsidiana y el pedernal fueron otros materiales ampliamente utilizados por los
olmecas para sus instrumentos de trabajo y, en algunos casos, objetos ceremoniales.
Ninguno de estos materiales se encuentran dentro de la regién olmeca de la Costa
del Golfo; tuvieron que ser extraidos de lugares mas distantes. La procedencia

exacta del pedernal no es clara, ya que sélo se dice que provienen de la Sierra
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Madre del Sur. En un reciente articulo sintético, Robert Cobean et al." afirman, con
base en anélisis de elementos traza, que en los sitios olmecas de la Costa del Golfo
se ha encontrado obsidiana procedente del Pico de Orizaba y Altotonga, Veracruz;
Guadalupe Victoria y Zaragoza en Puebla, y la Sierra de Pachuca, Hidalgo, al igual
que de El Chayal e Ixtepeque en Guatemala. En no todos estos yacimientos se han
localizado minas del Siglo Xv aC, como es el caso de Guadalupe Victoria, Puebla.®

Tampoco se han encontrado talleres para la elaboracién de instrumentos liticos en
los sitios olmecas de la Costa del Golfo. En un anélisis preliminar de una pequefa
muestra de litica de La Venta, se llega a la conclusién de que la obsidiana deberia
haber llegado en forma bruta al sitio, donde se elaboraban los diferentes
instrumentos, ya que se encuentran desechos de todo el proceso de manufactura de
los diferentes instrumentos. Asimismo, se han encontrado pocos y diminutos ntcleos
agotados, lo que implica una utilizacién al méximo de esta materia prima
importada.’”

Clark,"® al igual que Jackson y Love,"™ coinciden en que la introduccién de
navajas prismaticas de obsidiana en el primer milenio antes de nuestra era (en el
Preclasico medio) refleja la introducciéon de un sistema de intercambio a nivel
regional y una sociedad con mayor grado de diferenciacién social. Al mismo
tiempo, la aparicidn de navajas prismaticas en la Costa del Pacifico coincide con el

establecimiento de centros regionales.

5 Cobean et al., “Obsidian Trade...”

6 Pastrana, “Datos sobre la distribucién de obsidiana en el drea olmeca”.

17 Rojas Chévez,” Anélisis preliminar de la industria de la litica tallada en La Venta, Tabasco"

18 Clark, “Politics, Prismatic Blades, and Mesoamerican Civilization”.

119 Jackson y Love, “Blade Running, Middle Preclassic Obsidian Exchange and the Introduction of Prismatic
Blades at La Blanca, Guatemala”.



Lo olmeca mas alla de la Costa del Golfo

Al principio de este trabajo se menciona la extensidn de lo olmeca desde el centro
de México hasta el norte de Costa Rica. Su presencia se distingue principalmente a
través de escultura de estilo olmeca o artefactos portatiles: figurillas esculpidas de
piedra verde o de cerdmica y motivos "olmecas" en vasijas de cerdmica. Las
explicaciones sobre este fendbmeno son igual de variadas que el nimero de
investigadores que escriben sobre el tema.

Es importante sefalar que existe una vertiente entre los arquedlogos que cuestiona
la denominacién "olmeca" para ciertos motivos que aparecen en la cerdmica fuera
de la Costa del Golfo y de algunos tipos de figurillas; prefieren utilizar un término
neutral como Complejo X para referirse a ellos.’?° Esta idea se basa en que no se
tiene hasta la fecha la seguridad de que lo que llamamos motivos "olmecas"
realmente sean originarios de los olmecas de la Costa del Golfo™' o siquiera si
aparecen en la Costa del Golfo, como las famosas figurillas huecas baby face de Las
Bocas, Puebla.

En términos generales, se han identificado dos momentos principales de la
presencia olmeca fuera de la Costa del Golfo (véase figura 7). Uno de ellos, entre
1200 y 900 aC, se manifiesta en sitios como Tlatilco, en donde se ha encontrado
cerdmica "olmeca" en entierros. Sin embargo, éstos forman un pequefo porcentaje
del menaje mortuorio de los entierros de Tlatilco. '?2 Por otro lado, en su trabajo
sobre la Cuenca de México, Niederberger'>> hace énfasis en que la presencia
"olmeca" no tuvo un efecto "civilizador" como los proponentes de la idea de los
olmecas como "cultura madre" quisieran suponer.

El segundo momento coincide con el auge de la Venta, y evidencia de ello se

encuentra en sitios como Chalcatzingo, Morelos; Teopantecuanitlan, Guerrero; Xoc,

120 Grove, “Olmec, what’s in a name?, p. 10.

121 Love, “La Blanca y el Preclasico medio en la Costa del Pacifico”.

122 Tolstoy, “Western Mesoamerica and Olmec”.

123 Niederberger, Paléopaysages et Archéologie pré-urbaine du Bassin de Mexico.



presencia olmeca coincide con el desarrollo de centros regionales planificados y

arquitectura publica impresionante. Como bien lo sefiala Demarest,’?* esto no

significa que la influencia irradia de la Costa del Golfo hacia otras regiones sino mas

bien fue un periodo de gran innovacién cultural con mdultiples origenes, lo cual

formd complejas interacciones o influencias mutuas.

Tradicionalmente se ha explicado la extensién de lo olmeca mas alld de la Costa

del Golfo como el producto de un imperio con sus implicaciones sobre el control

territorial, politico, militar, econémico vy

religioso.'?> Sin embargo, recientes

investigaciones en Chalcatzingo definen al sitio como una ciudad aliada a los

Calig
e Mixicn

Figura 7. Algunos sitios con infleencia olmeca
(hasache en Bernal, B mendn . Mantines Donjudn
“EE sitie 7 Paradis, "Revision, ")

1. Tatilca 1. La Venta

2. Tlapacova 12, 5an Locenrg
i, Chalcatzingo 13, Padre Piesdra
4, Tres Zapoles 14, Taulzucul

5. han Miguel Amaco 15, Fjijiagmn
G Laguna ce los Ceress Th R

7. Teopantevuanitlén 17 Dasachin
B Okweitidn 18, Kaminaljuya
B Justlahuaca 19, Aba; Takalik

100, San josé Mogese 0. Chalchuapa

olmecas de la Costa del Golfo, y que,
por su situacién geogréfica, jugaba un
papel estratégico en el movimiento
de recursos del Altiplano hacia la
Costa del Golfo.”?¢ Sitios como
Chalchuapa en El Salvador han sido
interpretados como puestos
fronterizos enfocados posiblemente
hacia actividades ceremoniales vy
comerciales, al igual que la fuente de
las influencias "olmecas" hacia otros
puntos de América Central.”” Por
otro lado, Paradis'®® interpreta lo

olmeca de Guerrero como "el

principio de una religién, una forma

124 Demarest, “The Olmec ante rise of civilization in eastern Mesoamereca”.
125 Caso, “iExistié un imperio olmeca?”; Heizer, "Agriculture and the Theocratic State in Lowland Southern

Meéxico".
126 Grove, “Chalcatzingo and its Olmec Connection”, p. 146.

127 Sharer, “The Olmec and the Southeast Periphery of Mesoamerica”.

128 Paradis, “Revisién del fenémeno olmeca”



de pensar y de ver el mundo",'??el cual tomé diversos tintes al combinarse con

diferentes sociedades locales

Resumen y conclusiones

En esta resefia se proporciona una idea general de la informacién que existe hasta al
momento sobre los olmecas de la Costa del Golfo de México. No cubre todos los
temas que pudieran ser tratados y sélo se habla de aquellos para los que tenemos
una base de informacidn adecuada. Es importante estar conscientes que nuestra
informacién proviene casi exclusivamente de cuatro o cinco sitios que han sido
minimamente investigados. Por esta razdn, nuestra vision de lo olmeca es
evidentemente incompleta, pero a la vez esto mismo hace de la arqueologia olmeca
un campo de investigacién con muchos retos y con un enorme potencial.

La seccidn sobre las investigaciones en la regién olmeca de la Costa del Golfo es
larga. Sin embargo, tiene el propésito de proporcionar al lector las fuentes primarias
de informacién de las cuales pueden derivarse otras lineas de investigacién. En el
caso de La Venta, por ejemplo, fue Stirling'*® quien menciona la presencia de un
cauce antiguo de rio que corria al norte de La Venta, pero no fue hasta cuarenta
afios mas tarde que se investigd mas a fondo y nos presentd resultados que cambian
nuestra concepcién de la zona que circunda esta antigua ciudad olmeca. Otro
ejemplo es el de la traza arquitecténica de La Venta. Drucker'! describe los vestigios
arquitecténicos del sitio pero el levantamiento topografico no se realiza sino hasta
treinta aflos mas tarde, brindando resultados que cambiaron nuestra concepcién de
un centro ceremonial a una ciudad planificada.

En dos simposios llevados a cabo en la década de los ochenta sobre diversos
aspectos de la civilizacién olmeca, los comentaristas resaltan el hecho de que
estamos en un momento en el cual desechamos los puntos de vista tradicionales y
reevaluamos -con una visibn méas madura- el conjunto. Este articulo no pretende

imponer un solo punto de vista sino reunir opiniones adecuadamente

129 Paradis, “Revisién del fendmeno olmeca”, p. 38.
130 Stirling, Stone moments of Southern Mexico, p. 50
131 Drucker, La Venta, Tabasco..., pp. 8-10.



fundamentadas. Seria muy facil repetir lo que tradicional- mente se escribe sobre los
olmecas, pero lo que se pretende aqui es brindar nuevas perspectivas sobre el tema
e incitar al lector a profundizar éstas o buscar otras soluciones.

Las lineas de evidencia cubiertas en este articulo apuntan hacia considerar que la
civilizacién olmeca fue una manifestaciéon cultural compleja en el primer milenio y
medio de nuestra era, aunque no la Unica. Sus esculturas, su arquitectura, su forma
de subsistencia, los lugares distantes con que tuvieron alguna forma de contacto
para abastecerse de materias primas indican que la civilizacibn olmeca
necesariamente tuvo que estar conformada por diferentes especialistas: agricultores,
pescadores, cazadores, recolectores, alfareros, escultores, arquitectos, comerciantes,
especialistas en la elaboracién de instrumentos de piedra, en la elaboracién de
esculturas portétiles de piedra verde, al igual que aquellos que se encargaban del
manejo de sus simbolos y rituales, los gobernantes, sin decir nada de quienes
aportaban la mano de obra necesaria para los diversos trabajos, especialmente los
de tamafio monumental. Cémo estaba organizada esta sociedad es lo que no
podemos, hasta el momento, dilucidar con seguridad. Propuestas hay muchas; sin
embargo, lo importante es examinar, en primer lugar, las suposiciones ("hipotesis")
en que se basan y, en segundo lugar, la fundamentacién de las mismas. En esta
resefa, se ha evitado a propdsito encajonar a la civilizacién olmeca en los esquemas
de organizacién social, politica o econémica de moda en la disciplina de la
antropologia, ya que en su gran mayoria contienen implicitamente con- notaciones
de la escuela evolucionista y, por otro lado, existe insuficiente evidencia
arqueoldgica que apoye tales modelos.

Para los actuales y futuros investigadores de la civilizacién olmeca existe un
sinnimero de rompecabezas que se pueden empezar a resolver. Diehl'*? presenta un
listado de casi veinte preguntas que se deben afrontar; cada olmequista podria
elaborar una lista similar. Lo que hace falta, sin embargo, son mas trabajos serios y

sisteméticos en todas las facetas de esta sobresaliente expresiéon cultural.

132 Diehl, “Olmec archaeology”, What We Know and What We Wish We Knew.






II. El periodo Formativo o Preclasico

GARCIA Barcena, Joaquin, “Prehistoria, sedentarizacion A4
las primeras civilizaciones de Mesoamérica”, en Arizpe, Lourdes
(coord.), Antropologia breve de Meéxico , México, Academia de la

investigacion cientifica, 1993, pp. 13-55.

El establecimiento de Mesoamérica y las primeras ciudades. Estado (Preclasico

medio y superior)

Durante esta etapa se desarrollé una diferenciacion en el tamafio de los poblados,
ya que, independientemente de que continuaron en uso las aldeas, a las que ya nos
hemos referido, comenzaron a desarrollarse poblaciones mayores, en las que
también se advierte una diferenciacién en la magnitud y complejidad de los
edificios, algunos de los cuales, de mayor tamafo y elaboracidén, empiezan a
cumplir funciones distintas de las de habitacidon; al principio estos edificios
especializados parecen ser de caracter religioso, pero més adelante se desarrollaron
otros que tenian funciones residenciales de la élite, gubernamentales o relacionadas
con el intercambio.

En estos poblados mayores aparecié también la planificacién urbana, que durante
la etapa que nos ocupa fue de carécter disperso, o sea que la parte central de los
poblados estd planificada y en ella se concentran los edificios con funciones
especializadas, en los que habitaba sélo una parte de la poblacién, mientras que la

mayoria de ésta ocupaba casas aisladas,

o que formaban pequefios grupos, distribuidas sin orden aparente en torno a la

porcién central, que se ha denominado centro ceremonial.

No fue sino més adelante, durante el Clésico, cuando se desarrollaron poblaciones
de caracter concentrado, en las que no sélo el centro sino la totalidad de la ciudad

estd planificada; el ejemplo méas notable es Teotihuacan.
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Fagura 10, Las aldeas hacia 1200 a. C. (Preclasico inferior).

Las nuevas formas de organizacién de los poblados fueron acompafiadas por un
incremento en la poblacién, asi como por cambios de importancia en la
organizacién social y econémica.

En cuanto a la primera, encontramos evidencias de la aparicién de la
estratificacién social con por lo menos dos estratos: uno especializado en las
funciones de gobierno, sin que se observe adn claramente una diferenciacién entre
sus aspectos religiosos y civiles, y otro mucho mé&s numeroso, dedicado a las
funciones de produccién, sobre todo las de caracter agricola, cuyos excedentes
permitian mantener al grupo dirigente y, posiblemente, a grupos especializados de
caracter urbano, como pueden ser artesanos de tiempo completo y especialistas en
el intercambio a grandes distancias, cuyas actividades estdn ligadas fundamental-
mente con el grupo dirigente. Aunque hay evidencias claras de intercambio a

grandes distancias de materias primas y manufacturas de caracter suntuario, no



sabemos cudl fue el grado de especializacién en esta etapa de los grupos encargados
de estas actividades.

A partir de las redes de intercambio que existian anteriormente, en esta etapa se
estableci® un sistema de rutas que prevaleceria hasta el final de la época
prehispanica. Una de las rutas centrales era la que partia del centro de México v,
por la regidn limitrofe entre los actuales estados de
Veracruz y Oaxaca, alcanzaba el sur de Veracruz para de alli, cruzando el istmo de
Tehuantepec, continuar por la costa de Chiapas hasta alcanzar los Altos de
Guatemala. En Tabasco y en la costa del Pacifico de Guatemala esta ruta y sus
ramales entraban en contacto con el sistema de intercambio del sureste, que
comunicaba la costa de Guatemala con Yucatdn, por medio de dos rutas
principales, una a lo largo del rio Usumacinta y otra que, por el rio Motagua,
conducia hacia Belice.

Estas rutas terrestres parecen haber estado complementadas por rutas maritimas
costeras, una que rodeaba la peninsula de Yucatan y otra que seguia la costa del
Pacifico; no sabemos bien cudl era la importancia de estas rutas maritimas durante
esta etapa.

Dentro de este sistema de intercambio se transferian dos clases de bienes: unos de
valor comparativamente bajo en relacién con su peso o volumen, que se llevaban a
distancias cortas, y otros, de mayor valor y generalmente usados por la élite, que se
transportaban a grandes distancias. La coexistencia de estos dos tipos de
intercambio dentro del mismo sistema puede atribuirse, por lo menos en parte, al
desarrollo de la tecnologia del transporte de ese entonces. Al carecerse de animales
de carga vy tiro, el Gnico medio de transporte terrestre era el hombre mismo, que
debia recorrer caminos no mejorados.

El transporte acuético, en canoas de una pieza o balsas, era més eficiente, pero
estaba limitado fundamentalmente alas costas y a los grandes lagos del México
central.

La creciente complejidad social y econémica que hemos mencionado estuvo

acompafada por un considerable incremento en la poblacién, el cual a su vez



requirié una ampliacién de las tierras cultivables, adicionales a las tierras de
humedad, aquellas que naturalmente presentan la dotacién de agua suficiente para
garantizar las cosechas, y a las tierras de temporal, con pendientes no excesivas, en
regiones cuyo régimen de lluvias permite, en la mayoria de los afios, cosechas

adecuadas.

Este incremento en las tierras se logrd, en lo que respecta a las tierras de temporal,
mediante el aprovechamiento de las laderas, construyendo sistemas de terrazas que
evitasen la erosién. Para aumentar la dotacién de tierras de humedad, en regiones
de humedad escasa se establecieron sistemas de riego a partir del Preclasico medio,
para los cuales encontramos evidencias en el valle de Tehuacan, Puebla, y en
Teopantecuanitlan, Guerrero, entre otros lugares. En regiones con humedad
excesiva, como son pantanos y lagunas de aguas someras, se desarrolld la
construccién de camellones, mediante la extracciéon de cieno y plantas del fondo,
para formar con ellos campos alargados, separados por canales; los sistemas de
camellones mas conocidos son las chinampas del México central y los campos
levantados de las planicies costeras tropicales.

El incremento poblacional y el desarrollo de sociedades estratificadas mas
complejas propiciaron la introduccién de diversos sistemas relacionados con los
mecanismos de control social, entre los que destacan la numeracién, el calendario y
la escritura, que fueron comunes a los pueblos agricolas y sedentarios con
sociedades estratificadas del centro y sur de México y el occidente de
Centroamérica.

La numeracidn era de caracter vigesimal, y los nimeros del 1 al 19 se
representaban por combinaciones de puntos, con valor de la unidad, y barras,
equivalentes a cinco unidades; al final de la etapa parece haberse comenzado a
introducir el concepto de una numeracidn posicional, pero ésta habria de
desarrollarse completamente durante el Clasico maya, con la introduccién del cero.

El calendario comprende dos ciclos relacionados entre si, que se conocen como el

calendario ritual y el calendario solar. El primero constaba de 260 dias, agrupados



en 13 meses de 20 dias cada uno, mientras que el segundo constaba de 18 meses de
20 dias, lo que, al agregar los cinco dias aciagos, conocidos en néhuatl como
nemontemi y que de alguna manera se encontraban fuera del cébmputo del tiempo,
da un total de 365 dias, para ajustar su duracién a la del afio solar verdadero, que
es aproximadamente de 365 1/4 dias. Dentro de este sistema, cada fecha tenia una
designacion doble, formada por el dia y el mes que le correspondia dentro de cada
ciclo; las designaciones de los dias volvian a repetirse después de transcurridos 52
afos solares. El calendario no sélo fue una herramienta para medir el transcurso del
tiempo, sino que también tuvo una gran importancia ritual.

A lo largo de la historia se han utilizado diversos tipos de escritura; la més sencilla
es la pictogréfica, en la que se emplean dibujos simplificados de los objetos que se
desea representar; hay también escrituras ideogréficas, en las que cada simbolo
representa una idea completa, y escrituras fonéticas, en las que los simbolos
representan sonidos. Las escrituras del México prehispanico presentan elementos
jeroglificos, ideograficos y fonéticos, y contamos con indicios de que el desarrollo
de la escritura comenzd hacia finales del Preclasico medio.

Kirchhoff analizd la distribucién geogréfica de los rasgos culturales que hemos
mencionado, y otros, como son los basamentos escalonados sobre los que se
asentaban los templos, el juego de pelota y numerosos elementos relacionados con
la religion. Este anélisis le permitié definir y establecer los limites para el siglo XVI
de un é&rea cultural, a la que denominé Mesoamérica, que podemos decir que se
genera a partir del establecimiento de las primeras sociedades estratificadas, de

caracter por lo menos semiurbano (figura 11).

Los olmecas

Cuando hablamos de la civilizacién olmeca nos referimos propiamente a un estilo
de escultura y cerdmica que tuvo una amplia distribucién en el centro y sur de
México entre 1200 y 600 a. C., periodo que se ha designado como Preclésico

medio. Es caracteristico el empleo de materiales como el cinabrio, sulfuro de



mercurio de color rojo brillante; la hematita, usada para fabricar espejos y también
como pigmento, y diversas piedras verdes de gran dureza, conocidas genéricamente

como jade, y que fueron utilizadas para hacer pequefas esculturas y hachas votivas;
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Figura 11. México en ¢l siglo xvi (modificado de Kirchhoff )

Los yacimientos de estos materiales son escasos, y su empleo presupone la existencia

de amplios sistemas de intercambio a grandes distancias (figura 12).

Dentro del érea en la que se distribuyo el estilo olmeca aparecieron hacia 1000 a.
C. las primeras ciudades-Estado. El grupo principal de ellas se encuentra en el sur de
Veracruz y oeste de Tabasco, regién que se ha denominado area nuclear olmeca;

suelen encontrarse a orillas de los rios y en &reas pantanosas, construidas sobre

mesetas o islotes que fueron modificados por sus habitantes. Las construcciones eran



de tierra, consistentes en plataformas distribuidas alrededor de plazas, patrén
caracteristico de la arquitectura mesoamericana; en estos sitios aparecen también los
primeros basamentos, de los que el mas notable es el edificio principal del sitio
olmeca de La Venta, Tabasco, que mide 31 metros de altura. La magnitud de estas
construcciones indica la disponibilidad de una mano de obra numerosa y la
capacidad de organizar dicha mano de obra, lo que a su vez permite pensar que
estos sitios corresponden a sociedades estratificadas.

En los sitios olmecas principales, de los que los mejor conocidos son San Lorenzo,
Tres Zapotes y La Venta, los dos primeros en el sur de Veracruz y el tercero en
Tabasco, se han hallado esculturas monumentales en estilo olmeca, hechas en
piedra que debid ser traida desde los volcanes de Los Tuxtlas, situados a varias
decenas de kildmetros de distancia; se usaron también columnas de basalto, no
labradas, para rodear con ellas algunas plazas o para construir grandes tumbas. Las
principales formas escultéricas son estelas, altares y las bien conocidas cabezas
colosales que, segln algunos estudiosos, son retratos y representan a gobernantes.
En una de las estelas de Tres Zapotes aparece la primera fecha en la cuenta larga,
que tan amplio desarrollo habria de alcanzar después entre los mayas.

La magnitud de estos asentamientos indica que dependia de ellos una poblacién
muy grande, que se ha estimado, en el caso de los mayores, entre ocho y diez mil
habitantes, la que en su mayoria ocupaba, en un patrén disperso, las inmediaciones
del centro ceremonial; sin embargo, los Gltimos estudiosos en La Venta indican la
presencia de areas de habitacién dentro del centro.

Segun la interpretacién més generalmente aceptada, las primeras ciudades-Estado se
establecieron en el drea nuclear olmeca hacia el afio 1000 a.C., y de alli se extendid
su influencia a otras regiones, ya sea como consecuencia del desarrollo de sistemas
de intercambio en torno al area nuclear, de la difusién de una religién o, incluso,
del uso de la fuerza. La penetraciéon olmeca ocurrié sobre todo a lo largo de la
actual frontera entre los estados de Veracruz y Tabasco, el sur de Puebla y Morelos,
hasta alcanzar la cuenca del rio Balsas, al igual que hacia la costa del Pacifico de

Chiapas y Guatemala, atravesando el istmo de Tehuantepec.
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Sin embargo, hay escultura monumental olmeca en sitios localizados fuera del
drea nuclear y, sobre todo, en el sitio de Teopantecuanitlan, localizado
recientemente en la confluencia de los rios Mezcala y Amacuzac, en Guerrero; este
sitio ocupa al parecer un éarea de varios kildbmetros cuadrados, y cuenta con
escultura monumental y  cerdmica de estilo  Olmeca, basamentos
piramidales escalonados hechos de piedra, posiblemente dos juegos de pelota,
que serian entonces los mas tempranas de Mesoamérica, y un sistema hidraulico
que consta de una represa de tierra y canales subterrdneos cerrados, con las
paredes y cubierta hechas con grandes lajas de piedra. El sitio se ha fechado entre
1400 y 600 a.C., lo cual lo hace contemporéneo de los sitios del &rea nuclear,
hecho que permite proponer que la civilizacién olmeca no se establecié en
el drea nuclear y se expandié a partir de ésta, sino que cristalizd en varios
lugares simultdneamente, entre los que pueden por lo menos mencionarse los
del 4rea nuclear y otros localizados en el sur de Puebla, Morelos y Guerrero, a

partir de grupos aldeanos con elementos culturales comunes y relacionados entre si



a través de sistemas de intercambio.
Como quiera que sea, hacia 600 a. C. la civilizacién olmeca desapareci6 y fue
reemplazada por diversas civilizaciones regionales, algunas de las cuales muestran

raices olmecas, mientras que otras parecen tener un origen distinto.
Civilizaciones regionales

Durante el Preclésico superior, comprendido entre la desaparicién de la civilizacién
olmeca y el principio de nuestra era, se desarrollaron en diversas regiones del pais
civilizaciones diferenciadas, algunas de las cuales dieron a su vez origen a las grandes
civilizaciones mesoamericanas del Clasico (figura 13).

En el valle de Oaxaca se fundé entre 500 y 350 a.C. Monte Alban, primer
asentamiento de esa regién que puede considerarse como la cabecera de una
ciudad-Estado. No conocemos mucho del patrén de asentamiento del poblado de
esa época, ya que Monte Alban continué siendo ocupado durante el Clasico, y la
mayoria de los edificios que conocemos corresponden a esa etapa. Sin embargo, se
conocen algunos edificios del Preclasico, entre los que destacan el Templo de los
Danzantes, de la primera ocupacién del sitio, y el Edificio J, posterior en unos
siglos.

El Templo de los Danzantes es una plataforma recubierta de grandes losas
irregulares de piedra, que presentan, labradas en bajorrelieve, figuras humanas
desnudas que muestran gran movimiento, como si estuviesen danzando o nadando;
asociados con ellas aparecen glifos y numerales de barras y puntos, de los ,més
tempranos que conocemos. Bajorrelieves e inscripciones exhiben ciertos rasgos que
los asocian con la cultura olmeca.

El Edificio J fue construido al final de la etapa, cuando los rasgos olmecas ya habian
desaparecido; es de planta pentagonal, con cdmaras interiores, y se cree que fue
usado como observatorio. El edificio estd recubierto con grandes losas de piedra, en

las que, en bajorrelieve, aparecen glifos que representan "montafia" o "lugar", bajo



los cuales se encuentran cabezas invertidas, con tocado y con los ojos cerrados,
mientras que arriba se representan los nombres de los lugares; se cree que estas
inscripciones se refieren a los lugares conquistados por Monte Alban, que tenia

entonces de 10 a 20 mil habitantes.

Candlitico supenor
(cazadores-recoleciores nomacias)

] Prosonsoltico
(cRzadoresrecoloctores-agriculores nonmadag)

Preciasico senor
(#deas agriooias)

Eiiie

TN Culiuras del suroeste
! 1y (aldeas spricolas)

i

Preciasico supernice
{cudades-Estado)

@ Posibles dudades-Estado tempranas

Figura 13, México hacia 100 a. C. (Preclisico superior),

En la cuenca de México habia, hacia 600 a. C., unos cinco asentamientos
mayores, todos ellos en la porcién austral. Uno de éstos, Cuicuilco, se habia
convertido tres siglos después en lo que pudiera ser la cabecera de una ciudad-
Estado; aunque en Cuicuilco aparecen basamentos escalonados de  planta
rectangular o cuadrada, de caracter mesoamericano, los edificios principales son
grandes basamentos escalonados, de planta circular, patrén arquitecténico afiliable
maés bien al Occidente de México.

Por 100 a. C. Teotihuacan, localizado en la porcién boreal de la cuenca de

México, habia alcanzado un rango comparable al de Cuicuilco; muestra rasgos de



caracter mesoamericano, que segin algunos estudiosos lo asocian sobre todo con la
regién de Puebla-Tlaxcala.

A principios de nuestra era la erupcién del volcan Xitle destruyé Cuicuilco, con
lo que Teotihuacan pasé a ser el principal asentamiento de la cuenca de México.

En la antigua area nuclear olmeca, durante esta etapa, continuaron existiendo
poblados cuyos rasgos indican una derivacién de la civilizacién olmeca, y de los
cuales sabemos poco, mientras que en el centro y norte de Veracruz no se
encuentran posibles cabeceras de ciudades-Estado hasta 200 a. C. o aln después; la
principal es El Tajin.

El Occidente de México, que comprende la porcidon de la Mesoamérica del siglo
XVI situada al noroeste del rio Balsas y su afluente el Cutzamala, no adopta los
patrones de esta &rea cultural hasta el afilo 900 d. C. aproximadamente.

Pasando ahora a revisar lo que ocurria durante el Preclasico superior en Chiapas,
los Altos de Guatemala y la costa del Pacifico de dicho pais, encontramos
asentamientos que por su tamafo y complejidad pudieron ser cabeceras de
ciudades-Estado; entre ellos destacan Chiapa de Corzo, en la depresidon central de
Chiapas, Kaminaljuyd, cercano a la ciudad de Guatemala, e lzapa, en la costa de
Pacifico. Cada uno de ellos presenta caracteristicas propias, aun cuando participan
del patrén mesoamericano. lzapa en particular, segiin algunos autores, podria ser el
puente entre la civilizacién olmeca y la civilizacién maya del Clasico, ya que las
estelas de este sitio, labradas claramente en un estilo derivado del olmeca, muestran
composiciones muy complejas, con numerosos personajes que han sido
interpretados como dioses y que parecen ser el antecedente de las deidades mayas.
Las estelas se encuentran en las plazas, frente a altares, asociaciéon que también sera
caracteristica de la escultura monumental maya.

En la regién maya, que comprende el norte de Chiapas y de Guatemala, el este
de Tabasco, el noroeste de Honduras, Belice y la peninsula de Yucatén, existen
varios asentamientos en los Gltimos siglos antes de nuestra era que pudieron ser
cabeceras de ciudades-Estado tempranas; entre ellos pueden mencionarse
las etapas tempranas de Tikal, en Guatemala, Copén, en Honduras, vy

Lamanai, en Belice,



cuyo patrdn en esta etapa no nos es bien conocido, porque el crecimiento de estos
sitios continud durante el Clasico.

Sin embargo, tenemos algunos sitios que corresponden principalmente al
Preclésico superior, entre los que puede mencionarse Edznd, en Campeche, con un
gran complejo hidraulico formado por un foso que rodea el conjunto central de
edificios, del que parten varios canales, uno de los cuales, de 12 km de largo,
comunica al conjunto con el rio Champotén; este complejo fue construido entre
200 a. C. y 100 d. C. Poco después, en Becan, en el sureste de Campeche, se
construyé un gran foso, de 2 km. de circunferencia, que rodea la porcién central
del sitio y que se cree tuvo propésitos defensivos.

Hay también una gran ciudad que fue construida entre 150 a. C. y los primeros
afios de nuestra era y que quedd practicamente abandonada a partir de entonces.
Se trata de El Mirador, situada en el norte de El Petén guatemalteco, a unos cuantos
kilbmetros de la frontera con México. Las exploraciones de este sitio se iniciaron
apenas hace unos afos, por lo que no conocemos auln el total de su extensién,
aunque parece tener un patrén urbano de carécter disperso, semejante al que
presentan las grandes ciudades del Clasico maya. Conocemos mejor la porcién
central, en la que se conservan los templos y otros edificios publicos, que forman
dos grupos. El oriental, llamado Danta, es el conjunto de edificios mas grande de El
Mirador vy, quizd, de toda la historia maya; el conjunto occidental, que ocupa un
&rea de 1 000 por 800 m, es una verdadera acrépolis, que seré caracteristica de las
ciudades mayas del Clasico.

Vemos, pues, que en esta etapa en el drea maya habia ya sociedades complejas,
aunque no aparezca todavia el complejo cultural maya totalmente desarrollado; en
particular, alln no se encuentran inscripciones, que comenzardn a aparecer hacia
250d. C.

En resumen, puede decirse que durante el Preclasico superior ocurri® una
diversificacién en las civilizaciones de Mesoamérica, que al final de la etapa
ocupaba en buena medida el &rea geogréafica correspondiente al siglo XVI; la

excepcion principal era el Occidente de México, que tardaria aliin casi un milenio en



incorporarse a dicha area cultural. Estas civilizaciones, en unos casos, dieron origen
a las civilizaciones mesoamericanas del Clasico, mientras que, en otros, fueron

sustituidas.
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La zona maya en el Preclasico’
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Introduccién

En términos simplemente de nimeros y longevidad, los mayas fueron el pueblo més
exitoso que habité en Mesoamérica. Los datos linglisticos histéricos indican que en
el sur de Mesoamérica se hablaba maya desde hace por lo menos 3500-4000 afos
(c. 2000-1500 a.C), y que lo hablan hasta la fecha entre tres y cinco millones de
habitantes en las regiones tradicionales cuya lengua madre es el maya.? Para la
época de la conquista espafiola, los territorios mayas cubrian mas o menos la mitad

de Mesoamérica, desde la franja oriental del Istmo de Tehuantepec hasta la parte

! Apreciamos enormemente los comentarios a borradores anteriores de este trabajo por parte de David T.
Cheetham, Ray T. Matheny y Gareth W. Lowe. Sus sustanciales observaciones han moderado algunas de nues-
tras especulaciones més erraticas. En especial, agradecemos a David Cheetham su ayuda verificando informa-
cién sobre la ocupacion en los sitios y dibujando los mapas y la tabla cronolégica. [Nota de los coordinadores:
Este capitulo fue traducido por Juan Tovar.l
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Arquedlogo, investigador asociado del instituto de Geofisica y Fisica Planetaria de la Universidad de
California, Los Angeles.

“* Arquedlogo, investigador del Centro de Estudios Mayas del Instituto de Investigaciones Filolégicas de la
UNAM, México.



1. Yukateko.
2. Lakandén.
3. Itzd.

4. Mopin.

5. Ch'orti’.

6. Chol.

7. Chontal.

8. Tzotzil.

9. Tzeltal.

10. Tojolabal.
11. Chuj,

12. Qanjob'al.
13. Akateko.
14. Jakalteko.
15. Mocho'.
16. Muchu’.
17. Mam.

18. Tektiteko.
19. Awakateko.
20. Ixil.

21. Q'eqchi.
22. Uspanteko.
23. Sipakapa.
24. Sakapulteko.
25. Achi.

26. K'iche'.

27. Kaqchikel.
28, TZutujil.
29. Pogomam.
30. Pogomchi.

Golfo de México

Guatemala

Océano Pacifico

Figura 1. Distribucién moderna de las lenguas mayas. Redibujado de England Elliot, Lecturas..., p. X1X

occidental de Honduras y el oeste de El Salvador. Para entonces, el maya se habia di
diversificado en 31 idiomas y dialectos (véanse figuras 1y 2).

En la imaginacién popular, el término "maya" evoca iméagenes de las selvas
tropicales de las tierras bajas de México y Guatemala. Ciertamente es casi irresistible el
encanto de los resplandecientes templos de piedra cuyas cresterias asoman entre la
béveda de la selva, de las tumbas reales aderezadas con tesoros de jade o de los textos
jeroglificos delicadamente tallados en piedra con imégenes de reyes, reinas y cautivos.
Retratada en la prensa popular como la cultura méas compleja de Mesoamérica, a
los mayas se les atribuye el mérito de la invencién de un calendario y un sistema de
escritura precisos, una escultura espléndida, una impresionante arquitectura en piedra y
una variedad de arte portatil de calidad excepcional, que va desde los detallados jarrones
policromos y mosaicos de jade, hasta las exquisitas imagenes de dioses talladas en
excéntricos de pedernal, Para la mayoria de los eruditos, la civilizacibn maya clasica
de las tierras bajas fue la esencia de las civilizaciones mesoamericanas y, por lo
general, se le relaciona con las cuestiones sobre los origenes de los maya. Este enfoque
resulta irénico puesto que hoy en dia la mayoria de las personas que hablan maya viven

fuera de las tierras bajas donde



los desarrollos del Clasico son méas pronunciados, y éste fue el caso también en la

época de la conquista espafiola (véase figura 1).
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AuUn no se puede narrar la historia completa de los origenes de los mayas, puesto
que no se sabe lo suficiente sobre los pueblos méas antiguos que habitaron cada uno
de los territorios mayas. Por el momento, sélo podemos acercarnos a una
explicacion de los origenes de la civilizacion maya esbozédndolos contornos
generales de la historia maya més antigua, segin lo que se sabe, en la actualidad.
Nuestro propésito en este ensayo es doble. Primero consideramos los datos de la
prehistoria maya antigua y argumentamos el nacimiento de un sistema estatal en la
regién central del Petén hacia el 300 a.C. Posteriormente discutimos los posibles
factores que llevaron a la formacién de un estado, segun sugieren estos datos. Sin
embargo, antes de hacerlo, aclararemos las preguntas que guiaron nuestra

investigacion y las suposiciones que nos guiaron.

La cuestién de la génesis

En este ensayo estamos interesados en la génesis de la civilizaciébn maya. {(Dénde,
cuadndo y cdmo se desarrolld? Para nosotros, "génesis" implica conocer los origenes y
los procesos evolutivos e implica investigar a las sociedades mayas més tempranas y
su desarrollo histérico. "Civilizacidon" es un término, ambiguo que puede significar
"cultura”, "sociedad estatal" o "sociedad estratificada"; aqui nos referimos a un
sistema de estratificacidon social con las précticas politico-econémicas y la tradicién
artistica que la acompafan. {Cudndo y dénde detectamos las primeras sefiales claras
de estratificacion social y el estado entre los mayas? Aqui argumentamos que éstas se
hicieron evidentes por primera vez en la cuenca de El Mirador en la regién central

de Petén, Guatemala.

"Maya" es el término maéas problematico en nuestro tema. Si se considera la
existencia de 31 lenguas mayas, por lo menos en el momento de la Conquista
(divididas en muchos més grupos étnicos), hay al menos otras tantas historias de
génesis por narrarse. El punto aqui es que "maya" no denota una entidad
homogénea y unitaria, sino una pluralidad de pueblos pertenecientes a una macro-

familia linguistica. Los especialistas hacen una distincion arqueoldgica y etnogréfica



entre los grupos mayas de las regiones montafiosas y de las tierras bajas, pero cada
division de esta dicotomia vertical también representa una pluralidad de pueblos y
practicas. La mayor parte de la divergencia en el lenguaje maya ocurrié después del
Clasico; sin embargo, aun si limitamos nuestra atencién a las épocas pre-"clasicas",
encontramos que habia diferencias importantes de lenguaje entre las personas que
hablaban maya. Desde luego que si retrocedemos lo suficiente, eventualmente
llegaremos a una época en la que se cree que todos los mayas hablaban la misma
forma de proto-maya o "maya comun", como lo denotan los linglistas (véase figura
2). Los lingtistas histéricos estiman que este periodo de habla comin data de hace
unos 3500-4000 afos.®> Sabemos que en esta época (c. 2000 a.C.) habia pueblos
establecidos en las regiones montafiosas y en las tierras bajas; pero sus estilos de
vida y cultura material eran tan simples que identificarlos como mayas resulta més
una cuestién de fe que de inferencia cientifica. Para tratar cualquier génesis maya,

debemos delimitar, en tiempo y espacio, al grupo maya en cuestion.

¢Cudndo vivieron los mayas?

El esquema cronolégico general que se aplica a toda Mesoamérica se tomé prestado
de las cronologias académicas del mundo mediterrdneo y se aplicé a las primeras
interpretaciones de la civilizacién maya. El "Clasico" (c. 250-900 d.C.) se refiere a la
época que se cree representd la mayor poblacidn en las tierras bajas mayas, con el
florecimiento cultural y artistico correspondiente (siguiendo la légica de la
designacion del periodo "Clasico" griego). Las deméas épocas se refieren a este
supuesto pindculo de la cultura maya. Asi, la época anterior se considera el "pre-
Clasico" (en lo sucesivo, "Preclasico"), y la época posterior el "post-Clasico". El
Clasico se designa técnicamente como la época en que se edificaron los
monumentos de piedra con textos calendéricos en el sistema maya de Cuenta Larga.
Los monumentos fechados mas antiguos de los mayas de las tierras bajas datan de

cerca del 250 d.C., y los mas recientes, fechados en Cuenta Larga, fueron edificados

3 Kaufman, Idiomas de Mesoamérica



cerca del 900 d.C. No hay duda alguna de que los pueblos de las tierras bajas del
Clasico hablaban maya porque dejaron numerosas evidencias de su lenguaje y su
identidad étnica en textos escritos, tallados en piedra, hueso y madera o pintados en
vasijas de cerdmica.

El Preclasico, como se definié originalmente, representa los desarrollos iniciales que
fueron ascendiendo hasta llegar al climax del "Clasico". Por definicidn, esta época es
anterior a la popularidad de los monumentos de piedra con textos escritos. En
consecuencia, carecemos de un testimonio escrito directo del idioma de estos
pueblos preclasicos. En términos précticos esto significa que mientras més distantes
en el tiempo se encuentren los vestigios arqueolégicos del Clasico maya, mas dificil
serd atribuirlos a los pueblos mayas. Pero al considerar el estilo de su arte y
arquitectura, estamos seguros de que los origenes de la cultura maya pueden
seguirse hasta cerca del 1000 a.C., tanto en la regién montafiosa de Guatemala
como en las tierras bajas de Guatemala y Belize.* La evidencia de épocas anteriores
sigue siendo obscura.> Los periodos y fases de interés en este trabajo se muestran en

la figura 3.

4 Para un buen resumen véase Andrews. "Karly Ceramic History of the Lowland Maya".

5> Hemos argumentado que los pueblos que utilizaban cerdmica habitaban Belize alrededor del 900-1000 aC.
Las primeras evidencias de lo anterior se encuentran en el sitio de Cahal Pech. Al hacer esta afirmacién recha-
zamos forzosamente varias afirmaciones debatibles en lo que se refiere a la antigliedad de las aldeas mayas.
Norman Hammond ha discutido que el complejo y aldea de Swasey, en Cuello, Belize, fue la primera en las
tierras bajas mayas. En cierto momento, consideré que esta ocupacién databa de alrededor del 2500 aC, y
muchas de las fuentes secundarias referentes a los mayas suelen citar esta informacién. Sin embargo, reciente-
mente Hammond ha reconsiderado los problemas de sus fechas de radiocarbono y secuencias cerdmicas, y ha
ajustado las fechas. Actualmente afirma que la fase Swasey data de alrededor del 1200 aC (Andrews y Ham-
mond. "Redefinition of the Swasey Phase at Cuello, Belize"; Hammond, Cuello: An Early Maya Community In
Belize. Esta es una revisién sana, pero atin no puede respaldarse esa fecha tan anticua para esta ocupacién. En
el sitio de Cahal Pech, los restos de Swasey cubren materiales de la fase Cunil. que data de alrededor del 950
aC. Esto concuerda bien con la revisién que hace Andrews ("Early Ceramic History...", p. 6, n5) del sitio de
Swasey, situdndolo del 800 al 500 aC. Es importante sefialar, sin embargo, que Swasey es més antiguo que los
primeros materiales de cerdmica en la Cuenca de El Mirador.
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¢Dénde vivieron los mayas?

Bryanta y Clark,

RAINPEG (nota

Por medio de antiguos documentos y descripciones de viajeros sabemos qué

territorios estaban habitados por personas que hablaban maya al momento de la

conquista espafola, y también sabemos en dénde viven hoy. {Pero siempre han

ocupado esos territorios? Las historias nativas de los pueblos indigenas de

Mesoamérica sugieren importantes desplazamientos de los pueblos en el pasado

precolombino, como también lo sugiere la distribucién moderna de los grupos

étnicos y los aislamientos linglisticos, como el de los huastecos que hablan maya al

norte de Veracruz. En el pasado, los territorios de estados e imperios se modificaban

de acuerdo con la fortuna politica de sus gobernantes. En términos realistas, esto

significa que no podemos estar seguros de la extension territorial precisa de los



grupos étnicos en un momento determinado; aunque esto se aplica mas bien a los
limites de los territorios que a su parte central. Como resulta obvio en la figura 1, los
mayas ocuparon histéricamente un territorio amplio. Su territorio crecié y se
contrajo en las fronteras este y oeste con el paso del tiempo, pero no hay ninguna
evidencia convincente de que el area central haya estado ocupada por pueblos que
no fueran mayas. Las tierras bajas mayas, por ejemplo, probablemente han estado
pobladas por pueblos de habla maya desde hace 4000 afios. Aln estd por verse si
algln otro pueblo se asentd en esta regién.®

En contraste, la ocupacién maya en Chiapas, la frontera occidental de los mayas,
cambié a través del tiempo conforme los pueblos mayas de las tierras bajas se
expandieron hacia el oeste. Durante gran parte de su historia antigua, Chiapas
estuvo ocupada probablemente por pueblos que hablaban mixe-zoque o zoque

(véase mas adelante). Vale la pena senalar que, durante este antiguo periodo,

¢ En la nota anterior sefialamos que no existe evidencia cerdmica firme en las tierras bajas mayas anterior al 950

aC. {De qué manera, podemos argumentar la presencia de pueblos que hablaban maya antes de esta fecha? Se
conoce una ocupacién del Arcaico tardio en el sitio de Colh4, Belize, a través del estudio que llevan a cabo
Thomas R. Hester, Harry J. Shafer y sus colegas. Uno de sus alumnos, Harry lceland (The Preceramic Origins of
the Maya...) ha reconstruido algunas de las tecnologias liticas antiguas asociadas con este sitio, donde se
producian instrumentos de piedra. La técnica para hacer hachas unifaciales con mango durante el Arcaico
tardio es Unica, y un claro antecedente de las técnicas empleadas después, en el Preclasico medio. En pocas
palabras, existe una clara continuidad en algunas técnicas un tanto inusitadas de produccién de instrumentos
de piedra en la misma &rea, de Belize. La primera atribucién que podemos hacer de dichas técnicas un pueblo
real, es a los mayas. No existe ninguna razdn para creer que los pueblos més antiguos no eran parte del mismo
grupo. La informacién proporcionada por los linglistas histéricos nos sugiere que la divergencia del maya
comun debe haber comenzado hace aproximadamente 4,000(XX) afios, por lo que parece razonable que los
pueblos que hablaban maya estuvieran presentes en Belize en épocas precerdmicas.
La mejor evidencia que existe del asentamiento en las tierras bajas mayas data aproximadamente del 800 aC,
y consiste en fragmentos de vasijas de cerdmica. La cerdmica mas antigua que se conoce de las aldeas del limite
occidental de las tierras bajas, de los sitios de Seibal y Altar de Sacrificios, es de un estilo mas cercano a los
articulos de cerdmica utilizados por los grupos que hablaban mixe-zoque y que habitaron la regién central de
Chiapas mas al occidente, de manera que es probable que los pueblos mixe-zoques de esta regién se hayan
asentado en el limite occidental del norte de Petén (Andrews, "Early Ceramic History..."). Esta es una hipotesis
razonable, pero no hemos tenido la oportunidad de evaluarla personalmente y de manera independiente,
mediante el examen de todas las colecciones de cerdmica antigua involucradas. Mientras tanto, aceptamos la
evaluaciéon que hace Andrews de esta cuestidn. Si él estd en lo correcto, entonces la historia antigua de la
cerdmica de las tierras bajas implica multiples fuentes para las primeras aldeas, con la llegada de agricultores
sedentarias del oeste (Chiapas), del este (Belize) y quizé del sur (regién montafiosa de Guatemala). Una de las
implicaciones de esta historia de ocupacién es un proceso social complicado en siglas posteriores, debido a que
no todos los pueblos habrian hablado maya originalmente o el mismo dialecto maya. Hablar lenguas multiples
era, muy probablemente, algo comun. Sea cual fuere el caso, la informacién conocida sobre la cerdmica para
periodos posteriores en estos mismos sitios, indica una convergencia de estilos, o un proceso de
homogeneizacién en la cultura material que sugiere que todos estos aldeanos antiguos se convirtieron en parte
de la misma cultura maya central, sin importar qué raices tuvieran.

7 Véase Bryant y Clark, "Los primeros mayas precolombinos de la cuenca superior del rio Grijalva"; Lowe, "The
Mixe-Zoque as Competing Neighbors of the Early Lowland Maya".



algunas regiones de Mesoamérica permanecieron deshabitadas o con escasa
poblacién. Al momento de la conquista espafola, la frontera entre los hablantes de
maya y los de zoque cruzaba por el centro de Chiapas (véase figura 1). Esta linea de
demarcacién se establecié apenas alrededor del 200 a.C. cuando los mayas de las
tierras bajas se asentaron en la regién montafosa de Chiapas, escasamente poblada,
e incorporaron a los zoques de la regién superior de los tributarios del valle del rio
Grijalva.” Como discutimos més adelante, creemos que este fendmeno especifico fue
parte de las politicas expansionistas de uno de los principales (y quizés el primero)

estados mayas, centrado en El Mirador, Guatemala.

¢Qué es lo maya?

Las porciones centrales del territorio maya parecen haber estado ocupadas siempre
por pueblos de habla maya. En la parte central de las tierras bajas, se puede rastrear
a los mayas hasta cerca del 1000 aC. {Pero cémo sabemos que estos primeros
aldeanos sedentarios de los territorios mayas tradicionales fueron en efecto mayas?
Aqui dependemos de la historia y la evidencia de practicas culturales. Tanto en la
region montafiosa como en las tierras bajas, los especialistas han demostrado una
continuidad histérica en las préacticas culturales y estilos artisticos del Clasico desde
un milenio atrés.® El arte y la arquitectura méas antiguos en estas &reas parecen ser
prototipos de las formas mayas posteriores, y haber evolucionado en éstas. Asi, los
especialistas asignan la misma autoria étnica a los prototipos y a las formas
evolucionadas.

Las conexiones demostrables entre los mayas del Preclésico y el Clasico han
borrado la mayoria de las distinciones originales que se utilizaron para establecer un
marco cronoldgico. Tradicionalmente, el Clasico maya se ha considerado el de
mayores logros en casi todos los frentes culturales, incluyendo la arquitectura, la
escultura, el arte lapidario y la politica. Sin embargo, la investigacién de los mayas

del Precldsico ha demostrado de manera convincente que muchos logros

8 Andrews y Hammond, "Redefinition of the Swasey Phase...".



importantes datan de mucho antes. Estos incluyen grandes ciudades, importantes
plataformas y piramides, construccidbn monumental en tierra, y un complejo arte
escultérico y arquitecténico que datan aproximadamente del 300 a.C. y quizéd de
antes.® Creemos que los mayas de este periodo ya estaban organizados en una
sociedad estatal.’® Nuestro propésito aqui es describir brevemente los desarrollos
que llevaron a su surgimiento y sus posibles consecuencias.

De entrada, es util reconocer las irregularidades de los datos disponibles. Hay
mucho que aln se desconoce. En consecuencia, cualquier relato de los origenes de
los mayas deberd ser, en diversos grados, especulativo. Este ejercicio es un intento
preliminar de mancomunar nuestros conocimientos y los datos de las tierras bajas
mayas y dareas adyacentes, con la esperanza de que al incrementar los datos
podamos percibir la historia maya antigua con mayor claridad. Sin embargo, ain
después de reunir estos recursos, siguen siendo posibles muchas explicaciones
alternativas. A diferencia de lo que opina Hansen, los olmecas antiguos son para
Clark y Pérez clave en la explicacién de los origenes de la civilizacién maya. En la

parte final de este ensayo discutiremos algunas de nuestras diferencias.

¢Qué es génesis?
Existen muchas narraciones de la génesis maya. Algunas han sido conservadas entre
los pueblos mayas vivos, pero la mayoria son descripciones confeccionadas por los
arquedlogos para explicar el registro arqueoldgico.! Por razones obvias, las
similitudes entre estos dos tipos de narrativa rara vez se hacen explicitas. Por
ejemplo, la narracién del Popol Vuh, el libro sagrado de los mayas quichés de la
region montafnosa de Guatemala, es obviamente mitica; pero las interpretaciones
igualmente miticas de los arquedlogos de campo se expresan en lenguaje cientifico y

"objetivo". En todo momento estamos limitados por los artefactos disponibles, por

° Cheetham, Interregional Interaction.,.; "ATerminiGroup..."; Hansen, Excavations on Structure34 and the Tigre
Area...; Excavations in the Tigre Complex...; Matheny, "Investigations at El Mirador..."; "Early States in the
Maya Lowlands..."; Sharer, "The Preclassic Origin of Lowland Maya States"; Daily Life in Maya Civilization.

10 Hansen, Excavations on Structure 34...; Excavations in the Tigre Complex...; The Archaeology of Ideology...;
Matheny, "Investigations at El Mirador..."; "Early States...".

1Véase Adams. The Origin of Maya Civilization



las deducciones de lo que dichos artefactos posiblemente representen y signifiquen,
y los procesos sociales evolutivos que puedan indicar. Estas historias cambian
conforme se tiene acceso a una evidencia mayor y mejor.

La narracibn mas antigua que tenemos de una génesis maya proviene del sitio
maya Clasico de Palenque, Chiapas, y fue registrada en el siglo VIl de nuestra era. Al
igual que su padre Pakal el Grande, Kan Balam II, penuiltimo rey de Palenque, hizo
que la genealogia de su poder regio se tallara en monumentos que rastreaban su
linaje real hasta las deidades originales masculina y femenina, en el amanecer de esta
creacion. Se dice que el primer rey mortal de esta lista de reyes, Kix Chan, ascendi6
al trono el 28 de marzo de 967 aC a la edad de 26 afos.”? Esta fecha corresponde
de manera notable con los inicios de las comunidades agricultoras mayas en las
tierras bajas y el surgimiento de la monarquia divina entre los olmecas, de quienes
los mayas heredaron esta institucion.'? {La inscripcidon de Palenque es simplemente
un mito o es historia legendaria? {Qué nos puede decir el registro arqueolégico
sobre el desarrollo de la monarquia entre los mayas? Esta fecha sobre el rey mas
antiguo resulta especialmente notable debido a que Palenque tenia una ocupacién
minima o nula en el periodo Preclésico.™

En la siguiente discusion exploraremos estos temas y otros relacionados. Nuestra
narraciéon estd organizada en orden cronolégico, empezando con el Preclasico
temprano hasta el establecimiento de las comunidades principales en la cuenca de El
Mirador, en el Petén, al norte de Guatemala, en el periodo que va
aproximadamente del 850 al 300 aC. Sélo presentamos un breve bosquejo de los
desarrollos generales, como lo ilustran ciertos rasgos particulares de los sitios
involucrados, y en las secciones finales describimos la cuenca de El Mirador con

mayor detalle.

12 Schele y Freidel, A Forest of Kings..., p. 219.
13 Clark y Blake, "The Problematic Evolution of Maya Lords".
14 Rands, "The Rise of Classic Maya Civilization in the Northwestern Zone...".



El amanecer de Mesoamérica (2000-1000 a.C.)

Aunque todavia se conoce de manera muy deficiente, se puede argumentar que el
segundo milenio a.C. fue el més trascendental de la prehistoria mesoamericana. Este
periodo de mil afios presencié desarrollos revolucionarios en la tecnologia, las
practicas de subsistencia, la economia, la organizacién social y politica, y los ritos y
creencias religiosas. Al principio del milenio, la parte central de América se hallaba
escasamente poblada por pequefios grupos semindmadas de cazadores, pescadores
y horticultores; para el final, la civilizacién agraria habia florecido completamente
entre los olmecas de las tierras bajas de la costa del Golfo. Aunque aln estan por
definirse los detalles de estos desarrollos dindmicos, parece ser que los mayas de las
tierras bajas tuvieron poco que ver. Dicho con mas cautela, actualmente no existe
ninguna evidencia que indique que los mayas participaran de modo significativo en

estos primeros desarrollos de la civilizacidn mesoamericana.'

La figura 4 muestra la distribucidon de

"F ] los sitios aldeanos hacia el 1400 a.C.%"

Galto de hxico

' fﬁgj Es notoria la ausencia de cualquier tipo
/ de asentamiento maya en las tierras
bajas; los asentamientos conocidos
practicamente rodeaban la regién que
eventualmente llegd a ser el hogar
primario de los mayas de las tierras
bajas. Sin embargo, dada la evidencia

de polen, parece que ciertos sectores de
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Figura 4. Distribucién de aldeas en la proto-Mesoamérica  que talaron y quemaron secciones del
oriental alrededor del 1400 aC.

15> Véase Adams y Culbert, "The Origins of Civilization in the Maya Lowlands"; Willey, "The Rise of Maya
Civilization: A Summary View".
16 Todas las fechas se dan en afios de radiocarbono.



bosque para plantar maiz.!”” Pero aun no se han encontrado restos claros de artefac-
tos pertenecientes a este periodo.

Las mejores evidencias de los antiguos desarrollos durante este periodo provienen
de la regién de la costa del Pacifico de Chiapas. Para el 2000 a.C., la regidn estaba
ocupada por cazadores-pescadores-recolectores semindémadas. Durante parle del
afio cosechaban pescado y mejillén -y quizés camardn- de las lagunas estiladas. El
resto del aflo cazaban y cultivaban tierra adentro.® Para el final del Arcaico tardio,
los concheros del estero se utilizaban exclusivamente durante la temporada de

lluvias; antes se les visitaba todo el afo."

Para el periodo que comienza alrededor del 1600 a. C, encontramos evidencias de
la adopcidon de la tecnologia cerdmica y un cambio del seminomadismo a la
residencia permanente en grandes aldeas. La primera cerdmica consistia en formas
elaboradas (véase figura 5) aue pudieron ser utilizadas en rituales publicos en los
que se bebia chocolate o cerveza
de maiz. En esta época, también
son notorias las desigualdades en
cuanto al tamafo y la elaboracién
de las residencias y en el consumo
de bienes importados, como la
obsidiana y el jade.?® En el sitio
Ilamado Paso de la Amada, en la
costa chiapaneca, se descubrié una

cancha grande para el juego de

pelota que también data de este
Figura 5. llustracién reconstructiva de la antigua alfareria de la

fase Barra de la costa del Pacifico de Chiapas. periOdo.”

17 Brenner, Leyden y Binford, "Recent Sedimentary Histories..."; Deevey et al., "Mayan Urbanism..."; Pohl et al.,
"Early Agriculture in the Maya Lowlands".

18 Voorhies, "The Transformation from Foraging to Farming..."; Voorhies et al., "Ancient Shrimp Fishery".

19 Kennett y Voorhies, "Oxygen Isotopic Analysis...".

20 Clark y Blake, "The Power of Prestige...".

21 Hill et al., "Mesoamerica's Earliest Ballcourt".



De especial importancia resultan las evidencias de un cambio significativo en la
organizacién social y politica a lo largo de la costa del Pacifico. Suponemos que al
principio del milenio, los pequefios grupos méviles de cazadores y pescadores
estaban organizados de manera igualitaria, y las responsabilidades de liderazgo del
grupo se rotaban entre aquellos individuos con mayor habilidad y experiencia. Sin
embargo, para el 1400 a.C., vemos en Chiapas evidencias del surgimiento de la
desigualdad hereditaria.?? En ese entonces la gente vivia junta, en aldeas mas
grandes, permanentes y gobernadas por caciques hereditarios. Vale la pena subrayar
que la sociedad aldeana y la tecnologia cerdmica se propagaron ampliamente en las
tierras bajas de Mesoamérica més o menos en el mismo periodo;?* parte de esta
propagacién e interaccién estrecha entre vecinos hubiera involucrado el conoci-
miento de la jerarquizacion social y la distincion hereditaria de rango.

Los desarrollos més espectaculares del segundo milenio a.C. ocurrieron en las
tierras bajas de la costa del Golfo, en lo que hoy en dia son Tabasco y Veracruz, con
el surgimiento de la civilizacion olmeca. La comprensiéon de los desarrollos antiguos
de esta regidn es aun deficiente, pero para el 1400 a.C. existian pequefas
comunidades aldeanas en esta regién, con arte cerdmico, juego de pelota y rituales
complejos.?* Estas sociedades antiguas tenian lazos muy cercanos con los pueblos de
la costa del Pacifico de Chiapas.?> Sospechamos, por lo tanto, que también las
sociedades antiguas de la costa del Golfo pudieran haber estado basadas en un
sistema hereditario de distinciones de rango durante esta época.

Aun no se han podido determinar plenamente los procesos involucrados en el
surgimiento de la civilizaciéon olmeca,? pero resultan periféricos a nuestra historia
sobre la génesis maya. Es suficiente sefialar que para el 1100-1000 aC, San Lorenzo
era una comunidad bulliciosa que probablemente servia como centro de
intercambio comercial y de culto. Al ser la primera ciudad verdadera de

Mesoamérica, su prosperidad hubiera resultado evidente hasta para un visitante

22 Clark, The Development of Early Formative Rank Societies...
23 Clark y Gosser, "Reinventing Mesoamerica's First Pottery".
24 Ortiz y Rodriguez, “Los espacios sagrados olmecas...”.

25 Clark, “The Arts of Government in Early Mesoamerica”.

26 Véase Gonzélez Lauck, en este mismo volumen.



fortuito del 1000 a.C. La ciudad cubria cerca de 7 km? y estaba ornada con
elaboradas construcciones de tierra, residencias para la élite, y asombrosas esculturas
monumentales de reyes guerreros y dioses.?’

Los olmecas de San Lorenzo estaban visiblemente més adelantados que cualquiera
de sus vecinos. Inventaron un sistema politico y elevaron el ejercicio del poder a
nuevas culturas. Ahora, las poblaciones de miles vivian organizadas de acuerdo con
los principios de estratificacién social y eran gobernadas por reyes y otros
funcionarios nobles. Los olmecas también formalizaron gran parte del panteén de

dioses mesoamericanos y los protocolos de gobierno real, incluyendo el atuendo y

la parafernalia reales.2®
¢ Como sucede con la mayoria de las
innovaciones importantes, los adelantos
de los olmecas en tecnologia, organiza-
cién social, gobierno, rituales politicos y
cosmologia pronto fueron conocidos por
sus vecinos. La influencia olmeca se
extendié rédpidamente a través de la
proto-Mesoamérica al final del segundo
milenio a.C. y en el milenio siguiente,
como resulta obvio por la amplia

Océano Pacifico

distribucion de cerédmica, figurillas vy
Figura 6. Distribucién de la localidad en Mesoamérica

oriental alrededor del 1000 aC. motivos olmecas.?® La figura 6 muestra

sitios del periodo temprano de los olmecas. De especial importancia sigue siendo la
continua ausencia de aldeas permanentes conocidas en la regién central de las tierras
bajas mayas. Los asentamientos conocidos permanecen en las mismas areas que

antes (compéarense las figuras 4 y 6).3°

27 Cyphers, Reconstructing Olmec Life at San Lorenzo™.

28 Véase Clark, “The Arts of Government...”

29 Clark, “The Arts of Government...”

30 Algunos de los asentamientos mostrados en la figura 6 estdn dentro de lo que se considera el &rea maya. El
caso mas notable es Copén, cuyas primeras ocupaciones datan del 1400 aC. aproximadamente. Para algunos
especialistas, la informacién temprana sobre Copén indica una profunda historia para los mayas. Sin embargo,
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grupos de mayas habitaban Belize y

regiones adyacentes,?' pero al parecer Figura 7. Distribucién hipotética de los grupos de
lenguas antiguas alrededor del 1000 aC.

aun no habian adoptado la tecnologia

cerdmica ni la vida sedentaria aldeana. S6lo se ha descubierto una aldea de este

periodo, Cahal Pech, Belize, en toda la regién de las tierras bajas mayas, y data de

la parte final de este periodo (c. 950 a.C.).32 Sin embargo, las cosas cambiarian

drésticamente en los siglos siguientes.

uno debe tener cuidado de evitar las suposiciones viciosas en lo que se refiere a la identidad étnica de los
pueblos antiguos. Basados en las colecciones cerdmicas y en las similitudes interregionales, la época temprana
de Copéan no parece ser, decididamente, maya. El complejo més temprano de cerdmica en ese lugar -el com-
plejo Rayo- (Viel, Evolucién de la cerdmica de Copdn, Honduras) tiene similitudes cercanas con la alfareria
contemporénea de la fase Locona del Soconusco (Clark, observacién personal, 1997). De manera similar, el
complejo Corddn se asemeja mucho al estilo olmeca temprano. En pocas palabras, los complejos més
tempranos en Copén parecen més mixe-zoques que mayas. Del hecho que esta regién se haya vuelto maya
con transcurso del tiempo, no existe la menor duda. Pero si su historia temprana era en realidad mixe-zoque,
de la presencia maya posterior, surge entonces una pregunta histérica que necesita ser respondida. ¢{De qué
manera pasd la regién a estar bajo control maya? {Y cudndo? Para propdsitos de la discusién actual, el punto
fundamental es que la ocupacién temprana en Copén, asi como en las tierras altas de Guatemala, no
contradice nuestra tesis de los principios de la civilizacién de las tierras bajas mayas provenientes de la regién
de Belize. Véase Andrews ("Early Cerarmic History...") para los argumentos sobre la cerdmica.

31 |celand, The Preceramic Origins of the Maya...

32 Awe, Dawn in the Land Betwen the Rivers...; Awe et al., “Early Middle Formative Occupation...”; Cheetham,
Interregional Interaction...; “A Termini Group...”.



Diaspora, asentamiento y unificacion (1000-600 a.C.)

El siglo 1Xx a.C. fue uno de los periodos

mas agitados de la prehistoria mesoameri-
Golfo de México

cana. Siguiendo muy de cerca el desarrollo
de la elevada cultura de los olmecas de
San Lorenzo, vino el derrumbe de los ™\
sistemas econdmico y politico de este
importante centro, el cual se abandond en
atinas alrededor del 900 a.C.?3 La caida de

esta poderosa ciudad dejé un vacio de
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muchos grupos menores competir por el oceano paciico

.. . .. . Figura 8. Distribucién de sitios en Mesoamérica
dominio regional. También en este siglo oriental alrededor del 750 aC.

poder en Mesoamérica, que permitié a

encontramos la primera evidencia de asentamientos permanentes y sociedad de
rangos en las tierras bajas mayas (véase figura 8).34

Es importante destacar la situacién general en Mesoamérica hacia el 900-800 a.C,
para apreciar los acontecimientos especificos que ocurrieron en sus diversas regiones.
La entidad politica méas impresionante que se conocia hasta entonces se habia
derrumbado, y su sistema de gobierno real habia sido decapitado, dejando asi el
campo libre a antiguos subalternos para buscar un gobierno real en sus propias
regiones pequefas. Las concepciones olmecas del poder, la riqueza, la sociedad, el
gobierno, los dioses y el cosmos se conocian extensamente y se adoptaban
localmente (es posible que muchos olmecas que habian ocupado las tierras bajas de
la cosia del Golfo abandonaran esta regidn para asentarse en otro lugar, aunque por
el momento no hay ninguna evidencia concreta de esto). La arqueologia del oriente
mesoamericano indica un movimiento significativo de pueblos tras el derrumbe de
San Lorenzo. Se conocen asentamientos permanentes que datan del 900-800 a.C. en

las regiones montafiosas de Guatemala y el centro del Petén. Sin embargo, es

33 Coe y Diehl, In the Land of the Olmec...
34 Cheetham, Interregional Interaction...



importante sefialar que ninguno de ellos parece haber sido fundado por olmecas
desposeidos. Las comunidades parecen haber sido establecidas por pueblos mayas,
probablemente los mismos pueblos que anteriormente habian utilizado estas
regiones como territorios de caza.

La propagacion de un modo de vida sedentario en la regién central del Petén es
bastante manifiesta en el patrén arqueolégico de los asentamientos antiguos,
durante lo que se conoce como el horizonte "pre-Mamom" (véase figura 8). Se han
encontrado rastros de aldeas y cerdmica antiguas en los sitios de Seibal,?®> Altar de
Sacrificios,¢ Tikal,?” Nakbé,*® El Mirador,*® Uaxactin,* Rio Azul,# Lagos Yaxha-
Sacnab,*? Cuello,# Colh4,** Barton Ramie,* Nohmul,* y Cahal Pech.#” El
panorama limitado que nos ofrecen estos datos es de asentamientos permanentes de
agricultores sedentarios mayas provenientes de Belize, en las tierras bajas de
Chiapas, cerca del 800-750 a.C.*® Esto habria implicado un proceso dual de
desplazamientos de algunos agricultores sedentarios, asi corno la incorporacién de
grupos mas movibles que quizds ya habitaran en el Petén. Como sefialamos, es
probable que los mayas de Belize ya tuvieran rangos sociales en esta época.* A lo
largo de los dos siglos siguientes se adoptaron ampliamente los mismos estilos de
artefactos y préacticas culturales entre estos primeros agricultores sedentarios, y su
consolidacién bajo un sistema uniforme de produccidn cerédmica, intercambio a

larga distancia (obsidiana, concha y jade), estilos arquitecténicos y técnicas de

35 Sabloff, Excavations at Seibal...; Smith, "Major Architecture and Caches"; Willey, "Type Descriptions...".

36 Adams, The Ceramics of Altar de Sacrificios; Willey, "The Rise of Clasic Maya Civilization...".

37 Culbert, “Early Maya Development at Tikal, Guatemala”.

38 Forsyth, “The Ceramic Secuence at Nakbé, Guatemala”; Hansen “An Early Maya Text...”.

39 Forsyth, The Ceramics of El Mirador...; Hansen y Forsyth, "Late Preclassic Development of Unslipped
Pottery..."; Matheny, "Investigations at El Mirador..."; "Early States in the Maya Lowlands...".

40 Ricketson, “Part Il: The Artifacts”

4 Valdez, "Religién and lconography of the Preclassic Maya at Rio Azul...".

42 Rice, "Ceramic and Non-ceramic Artifarts of Lake Yaxha-Sacnab...".

43 Andrews y Hammond, "Redefinition of the Swasey Phase at Cuello, Belize"; Hammond, Cuello: An Early
Maya Community in Belize; Kosakowsky, Prehistoric Pottery at Cuello, Belize; Pring, lllustrations for Preclassic
Ceramic Complexes...

44 Adams y Valdez, "The Ceramics of Colha..."; Valdez, "The Ceramics of Colh4...".

45 Sharer, "The Jenney Creek Ceramic Complex at Barton Ramie"; Willey et al., Prehistoric Maya Settlements in
the Belize Valley.

46 Hammond, Nohmul: A Prehistoric Maya Community In Belize...

47 Ball, Cahal Pech...; Cheetham y Awe, "The Early Formative Cunil Ceramic Complex...".

48 Andrews, "Early Ceramic History of the Lowland Maya".

49 Cheetham, Interregional Interaction...



construccion. Los pueblos en la region de Belize parecen haber iniciado este proceso
un poco antes. Al parecer, el Petén central se encontraba ampliamente habitado por
la gente de Belize, como una extensidn légica del sistema del rio Belize hacia los
lagos y bajos del interior. Concordamos en que estos primeros mayas probable-
mente hablaban lenguas cholanas.>°

Antes del periodo pre-Mamom, el Petén y la peninsula de Yucatan eran territorios
escasamente poblados -0 asi suponemos- por cazadores, forrajeros y horticultores
moéviles. Estos pueblos probablemente hubieran estado conscientes de los
desarrollos en las regiones adyacentes (es decir, el uso de cerdmica, el asentamiento
en aldeas permanentes y el cultivo intensivo de maiz, mandioca, calabaza, camote,
etcétera). La aparente resistencia de los mayas antiguos para adoptar estas préacticas
deberia verse con tolerancia: como una decisién consciente de su parte, mas que
como consecuencia de su ignorancia. Si esto es cierto, {por qué cambiaron sus
practicas algunos grupos mayas al principio del Precldsico medio? Parte de la
explicacion puede ser el ambiente de apertura social y politica que siguié a la caida
de San Lorenzo. Otro factor importante puede haber sido el mejoramiento de las
circunstancias ecoldgicas y posibilidades viables de una agricultura de maiz basada
en el temporal. Para el 900 a.C., los cambios genéticos del maiz dieron por

resultado mazorcas méas grandes y con una resistencia mayor, al grado que el maiz

%0 E1 argumento acerca de la identidad chalana o del periodo temprano de los mayas en Belize es algo
complicado, y requiere la aceptacién de muchas propuestas que no podemos detallar aqui. Aceptamos la pro-
puesta de que los hablantes de maya estuvieron presentes en el drea de Belize en épocas precerdmicas (véase
nota 6), y que las practicas culturales de la cerdmica y la vida en aldeas se extendié de alli al Petén central.
También creemos que algunos de los pueblos de Belize también emigraron tierra adentro hacia la Cuenca de El
Mirador. Las tradiciones de la cerdmica en las tierras bajas centrales mayas parecen haberse desarrollado a
partir de las de Belize; como resultado, le concedemos a esta érea el privilegio de ser el probable cimiento del
principal grupo étnico de las tierras bajas mayas. Inferimos su identidad al observar épocas posteriores. Nues-
tra otra suposicién principal es que el maya clasico hablaba y escribia en cholti, como argumentan Houston,
Robertson y Stuart (véase también Macleod y Reents-Budet, "The Art of Calligraphy..."; "The Language of
Classic Maya Inscriptions"). Como se discute aqui, creemos en el surgimiento de un estado chicanel en la
cuenca de El Mirador para el 300 aC, y que posteriormente, la civilizacién maya clésica se basé en este sistema
antiguo. La evidencia de préstamos tempranos de palabras del maya a otros dialectos del maya sugiere que la
lengua donante fue el cholti (véase Justeson et al., The Foreign Impact on Lowland Mayan Language and
Script). Tenemos la sospecha de que muchos de estos préstamos sucedieron como parte de los procesos
sociales y politicos que se dieron con la extensién inicial del estado (o estados) chicanel durante el Preclasico
tardio. En pocas palabras, suponemos por tanto que las sociedades de la cuenca de El Mirador eran
descendientes directas de los primeros pueblos en utilizar la cerdmica en Belize, y que la primera sociedad
estatal en la cuenca de El Mirador fue cholti; por ende, nuestra asignacién de los primeros mayas en Belize a
este grupo linglistico. Posteriormente, este grupo incorporé otros grupos de diferentes antecedentes
lingtiisticos o culturales (véase nota 6).



se volvié una cosecha viable en climas més secos que dependian exclusivamente de
las lluvias.”' El maiz se convirtié en el cultivo preferido durante el periodo Preclasico
medio y quizas se le haya promovido activamente como producto alimenticio,
como parte del culto al gobernante.>? Resulta importante que el simbolismo del

maiz se hizo popular en Mesoamérica en esta época. >3

La distribucidn general de sitios, centros y bienes
de comercio en el Precldsico medio sugiere una
politica comercial y una economia politica més
abiertas. La Venta®* era el centro dominante de
una extensa red de centros. Es significativo que
las principales capitales regionales del interior de
Chiapas adoptaran la misma distribucién de sitio
de La Venta.> Los articulos de jade se volvieron

mercancias particularmente valoradas en esta

Figura 9. Monumento 77 de La Venta,
Tabasco, ilustrando a un rey divino olmeca
con el atuendo de un dios del maiz

época.

El conjunto de esculturas conmemorativas de
piedra del centro olmeca de La Venta sugiere que la poblacién local estaba
organizada como un reino dirigido por reyes divinos. A diferencia de los
gobernantes olmecas més antiguos de San Lorenzo que se hacian retratar como
guerreros o jugadores de pelota, los reyes de La Venta se disfrazaban como deidades
del maiz (véase figura 9) y se representaban a si mismos como intermediarios de los
dioses.>® Esta practica también fue seguida por los gobernantes de reinos adyacentes.
Como representantes de las deidades distantes, los reyes eran responsables de la
lluvia, la fertilidad y la abundancia agricola en general. La practica del reinado

divino llegaria a las tierras bajas mayas varios siglos después. Los mejores datos

51 Cf. Kirkby, The Use of Land and Water Resources...; Nichols, “Land Use in Prehispanic Oaxaca”.
52 \Jéase Taube, “The Olmec Maize God...”.

53 Pérez, “Los olmecas y los dioses del maiz en Mesoamérica”.

54 \Véase Gonzalez Lauck, en este mismo volumen.

5> Clark et al., “The Zoque Identity of the La Venta Olmecs™.

%6 Clark, “The Arts of Goverment...”; Reilly, Visions of Another World.



disponibles actualmente indican que es probable que el reinado surgiera por primera

vez en la cuenca de El Mirador, en la regién del Petén guatemalteco.

El predominio de los seiiores mayas (600-300 a.C.)

En los tres siglos siguientes al establecimiento de las complejas sociedades cacicales
en las tierras bajas mayas (c. 600 a.C.) ocurrieron profundos cambios a todo lo
largo de la porcién oriental de Mesoamérica. La mayoria de las versiones coinciden
en afirmar que la cultura olmeca se derrumbd, y su tipico estilo artistico fue
reemplazado por los estilos narrativos de Izapa y maya. El poderoso centro olmeca
de La Venta fue abandonado aproximadamente en el 400 a.C., y para el 200 a.C.
ocurrian en Tres Zapotes muy pocas cosas de trascendencia que pudieran ser
consideradas como olmecas por la mayoria de los estudiosos.’” Otros centros
importantes del Preclasico medio en Chiapas también fueron abandonados para el
300 a.C. (véase mas adelante). En contraste, la civilizacién en las tierras bajas mayas
florecia plenamente. La relacién entre la desaparicion de las ciudades-estado
olmecas y el surgimiento del (los) estado(s) mayas adn no se ha determinado, pero
parece ser significativa y compleja.

Durante la segunda mitad del periodo Precldsico medio (600-300 a.C.), las
comunidades de las tierras bajas mayas se habian integrado en una extensa red de
cacicazgos de diversa complejidad (quizés incluyendo estados incipientes), que se
extendian por gran parte de Mesoamérica oriental. La Venta ya habia pasado su
momento de mayor esplendor (c. 800-600 a.C.), aunque seguia siendo una de las
principales capitales. El trueque a larga distancia de obsidiana, jade y conchas
marinas también estaba en su mayor apogeo. La distribucién de los principales
centros, y su organizacién interna y arquitectura dan la impresién de una era de
prosperidad y de creciente interaccién socioeconémica. Cada una de las comu-
nidades principales construia grandes plataformas de templos y pirdmides de tierra o

piedra, plazas planificadas y residencias de élite. La joyeria de jade se encuentra

57 Pool, “From Olmec to Epi-Olmec at Tres Zapotes™.



comunmente en las tumbas de la élite de este periodo, y los simbolos olmeca en
hachas, cetros y mascaras de jade parecen haber sido especialmente importantes en
ciertas areas. Cada asentamiento principal era el centro de un sinnidmero de
comunidades menores, que eran satélites dependientes del centro regional y de los
gobernantes que vivian alli. Algunas de las capitales méas espectaculares, como La
Venta, siguieron exhibiendo monumentos de piedra en forma de lajas de piedra
(estelas) talladas con escenas narrativas. La defensa parece haber sido de poca
importancia al elegir la ubicacién de las capitales, lo cual sugiere una consecuente
despreocupacién por la guerra y por los ataques de agresores de comunidades
vecinas. La mayoria de los centros estaban situados en lugares abiertos que hubieran
sido en extremo dificiles de defender adecuadamente.

Sin embargo, para el final del Preclasico medio (c. 350 a.C.), muchos de los centros
regionales en Chiapas sufrieron una transformacién. En especial, los principales
proyectos de construccién parecen haberse frenado considerablemente en Chiapa de
Corzo; La Libertad, sitio ubicado en la cabecera del valle del Rio Grijalva, fue
abandonado. En la parte central de Chiapas, otros centros cacicales distribuidos a lo

largo del rio Crijalva fueron abandonados ////—\)
| e @ N y

aproximadamente entre el 400 y el 300 Gollo de México ) : {

a.C. Poco después se fundaron sitios
pequefios (c. 200-100 a.C.) en emplaza-
mientos diferentes y mas faciles de
defender. Como se discute a continuacion,
es posible que los grupos mayas que se

extendian hacia Chiapas, provenientes de

las tierras bajas mayas, hayan causado el
Océano Pacifico

derrumbe de las capitales zoques a lo 1argo  Figyra  10. Distribucion de  sitios en

del rio Grijalva 58 Mesoamérica oriental alrededor del 300 aC.

"

8 Véase Bryant y Clark, "Los primeros mayas precolombinos...".



Aproximadamente para el 200 a.C., los grupos mayas habian colonizado las
regiones montanosas escasamente pobladas de Chiapas®® y habian reemplazado o
incorporado a muchos de los pueblos zoques de la parte superior del valle del Rio
Crijalva.®® Aunada a la informacién del norte del Petén sobre el crecimiento de
grandes ciudades en la cuenca de El Mirador, interpretamos la intrusién maya en
Chiapas como evidencia de un sistema de estado expansionista en las tierras bajas
mayas para el 300 a.C. La intrusién maya puede haber seguido a una conquista o
simplemente a una amenaza de conquista. Como se muestra en la figura 10, la parte
central del &rea maya estaba densamente poblada en esta época. Los anélisis
estilisticos de la cerdmica, la arquitectura publica y los bienes de intercambio
sugieren una uniformidad sorprendente en artefactos y practicas culturales que
nosotros atribuimos a una comunidad de lenguaje y préacticas culturales afines.®’ De
ser asi, éste era un enorme sistema con tendencias expansionistas, lo cual sugeriria
una organizacion estatal. En la siguiente discusiéon consideramos la génesis y forma

de operacién de este antiguo sistema.

La formacion de la civilizaciéon maya

Una de las principales hipdtesis de nuestro ensayo es que un importante estado o
civilizacién maya surgié en la cuenca de El Mirador en el Petén, al norte de
Guatemala, cerca del 300 a.C.%2 Tal afirmacidn presenta una serie de problemas. En
primer lugar, tenemos la cuestidn, siempre problemaética, de la identificacién
correcta: {Cudl es la evidencia material de que el sistema politico de El Mirador
fuera en efecto estatal? Si los pueblos de la cuenca de El Mirador desarrollaron una

sociedad estatal, icomo y por qué sucedid?®®* Empezando con un repaso de la

%9 Bryant, Excavations at House 1, Yerba Buena...
0 Lowe, “The Mixe-Zoque as Competing Neighbors of the Early Lowand Maya.”
61 Ball, The Rise of the Northem Maya Chiefdoms™.

62 \éase Hansen, Excavations on Structure 34...; Excavations in the Tigre Complex...; “The Maya
Rediscovered...”; The Archaeology of Ideology...; “Proyecto regional de investigaciones arqueoldgicas...”;
“Investigaciones arqueoldgicas...”; “Continuity and Disjunction...”; Matheny, “Investigations at El Mirador...”;

Sharer, “The Preclassic Origin of Lowand Maya States”.

63 Las investigaciones de Richard D. Hansen se han enfocado en preguntas relacionadas con la evolucién
temprana del estado maya antiguo, y conservan este énfasis. {Por qué y cdmo se desarrolld en el lugar y en el
momento en que lo hizo? Su proyecto permanente es el Proyecto Regional de Investigaciones Arqueoldgicas
en el Norte del Petén. Guatemala (PRIANPEG).



situaciobn del medio ambiente local, revisaremos la secuencia de desarrollos
significativos en la cuenca durante el periodo del 850 al 200 a.C. y los de las
regiones aledafias que interactuaron con el sistema politico de El Mirador. Después,
resumiremos las evidencias actuales y los argumentos para proponer que El Mirador
era la capital de un estado. En la seccidn final exploramos varias explicaciones

posibles del desarrollo del estado maya.

La situacién ambiental
Como se muestra en las figuras 10 y 11, la cuenca de El Mirador goza de una
ubicacién céntrica en la regién del Petén y, en general, en la parte oriental de

Mesoamérica. Al norte yace la seca peninsula de Yucatdn, donde es notable la

ausencia de arroyos o lagos en la superficie.
Al sur se encuentra la region boscosa de las |
montanas del norte de Guatemala; al este

(con Belize) y al oeste (con Chiapas) también

colinda con regiones montafiosas con abun- |
dante agua en la superficie.

La cuenca de ElI Mirador se define
geogréaficamente como una hondonada poco
profunda, en el extremo nor-central del}
Petén, que drena hacia el noroeste como
parte del sistema del rio Candelaria. El area
estd rodeada por escarpadas formaciones de )

piedra caliza al este, sur y oeste, formando

asi un escabroso tridngulo aproximadamente

de 1000 km2 (véase figura 11). La mayor Figura 11. Mapa detallado de sitios en la cuenca de
El Mirador, mostrando las ubicaciones de los bajos
(&reas punteadas), sacbés (lineas negras gruesas) y
sitios principales del Preclasico.

parte del &rea contenida en este tridngulo (c.
70 por ciento) estd cubierta por bajos o
pantanos de temporada, lo cual deja relativamente poco terreno elevado, en

comparacién con las extensas tierras bajas. Estos pantanos de temporada debieron



haber sido especialmente atractivos para los primeros pueblos que se asentaron en
la regidén, debido a la gran variedad de recursos animales y vegetales de estos
hébitats pantanosos y a la mayor disponibilidad de agua en la superficie durante casi
todo el afo, en un medio ambiente por demés seco. La regién era y es geogréfica,

geoldgica y botanicamente distinta a otras areas del Petén.®*

Una breve historia de los desarrollos
en la cuenca de El Mirador (850-200 a.C.)

Los paralelos entre las mas antiguas vasijas de cerdmica y figurillas de barro de
Nakbé y aquéllas de las regiones vecinas y sub-regiones de las tierras bajas mayas,
indican que los primeros agricultores sedentarios que utilizaban cerdmica
colonizaron la cuenca de El Mirador aproximadamente en el 850-800 a.C.,
probablemente provenientes de Belize. Esta fecha estd respaldada por una larga
serie de fechamientos radiocarbdénicos de contextos culturales estratificados en
Nakbé.®> La secuencia cronolégica local se presenta en la figura 3; aqui sélo nos
conciernen los periodos Preclasico medio y tardio, designados como las fases Ox
temprano (1000-800 a.C.), Ox medio (800-500 a.C.), Ox tardio (500-350 a.C.) y
Kan (350 a.C. a 150 d.C.). La mayor parte de la evidencia de ocupacién antigua en
la cuenca de El Mirador proviene de excavaciones extensivas en el sitio de El
Mirador dirigidas por Bruce Dahlin y Ray T. Matheny, y las subsecuentes
excavaciones en El Mirador y su sitio hermano, Nakbé, por Richard D. Hansen y sus
compafieros en el proyecto PRIANPEG. Existen otros fragmentos de evidencia
corroborativa provenientes de las excavaciones y observaciéon del botin de
saqueadores de los sitios de Tintal y Wakné (véase figura 11 para la ubicacién de los
sitios). Aunque todas estas comunidades fueron contemporéneas, la mejor evidencia
para el periodo Precldsico medio proviene de las excavaciones en Nakbé, y los

mejores datos para los desarrollos del Preclasico tardio provienen de El Mirador.

64 Hansen, “Investigaciones arqueoldgicas en el norte del Petén...”; Jacob, “Evidencias para cambio
ambiental...”.
65 Véase el apéndice al final del capitulo.



Las evidencias sobre las cuales basamos nuestra reconstruccion de la secuencia de
acontecimientos provienen de las excavaciones extensivas y exploraciones de los
principales edificios, calzadas, plazas, viviendas y estercoleros asociados, y constan
de artefactos domésticos y aldctonos, asi como de detalles arquitecténicos. Los
datos disponibles actualmente permiten determinar cambios secuenciales en los
programas arquitecténicos, materiales de construccién, técnicas constructivas, escala
y extensidn de las obras publicas, contenido del intercambio a larga distancia, y
relaciones econdmicas y politicas. Aqui revisamos brevemente parte de esta
evidencia y su posible significado para entender el desarrollo de la civilizacién maya
en las tierras bajas.

La ocupacién més antigua en Nakbé puede datar del 850 a.C., pero con mayor
certeza del 800 a.C., y es evidente sobre todo en los desechos domésticos
recuperados. Los fragmentos cerdmicos de vasijas antiguas son escasos, pero indican
el uso de tazones opacos monocromos rojos o negros, tecomates (ocasionalmente
sin franja decorativa, pero por lo regular con el borde pintado en rojo opaco),
tazones con el borde ligeramente evertido decorado con motivos de "linea doble
trozada" y céntaros de barro. También se han recuperado figurillas humanas de
barro cocido. Los vestigios de las casas antiguas incluyen rastros de pisos de tierra
apisonada con agujeros para postes tallados en el lecho de roca, lo cual indica
muros perecederos y techos de paja. Otras viviendas eran construcciones de
armazoén de juncos y argamasa (muros de barro aplicado sobre una celosia de postes
delgados). Las paredes verticales bajas de piedra (de entre tres y cuatro hiladas),
construidas con piedras delgadas y rectangulares, fueron una innovacién ligeramente
posterior. La evidencia limitada en Nakbé indica un pequefo caserio o aldea de
agricultores. Estos antiguos aldeanos hicieron y utilizaron el rango estdndar de
alfareria doméstica elaborada con destreza, y también parecen haber empleado
pequefas figurillas de terracota (incluyendo desnudos masculinos y femeninos) en
rituales domésticos, practica que compartian con sus vecinos.

Para el 700-600 a.C., la comunidad de Nakbé habia crecido hasta convertirse en

una gran aldea o centro de por lo menos 50 hectéreas. La arquitectura domestica



basica consistia en paredes verticales de piedra, todavia construidas con piedras de
forma tosca, aunque ahora con un recubrimiento delgado de cal. La evidencia mas
antigua de la construccién de plataformas (con "contrafuertes" salientes) y plazas
también data de esta época. Se han encontrado depésitos llenos de desechos
asociados con los numerosos edificios, los cuales permitieron a Hansen y sus
compaferos situar estas antiguas construcciones en la fase Ox medio (que equivale a
Mamom temprano; véase figura 3)- Este periodo es notable por la amplia variedad
de decoraciones de superficie en las vasijas cerdmicas. También aparecen figurillas,
tanto sélidas como huecas, en los depésitos de la fase Ox medio. El contexto y
patrén de fractura de una amplia variedad de figurillas antropomorfas sugieren que
se les daba un uso ritual. También aparecieron figurillas zoomorfas, sobre todo aves,
ademés de silbatos y ocarinas en forma de ave, y criaturas mixtas.

Queda claro que una jerarquia social y econémica se desarrolld de manera

relativamente réapida durante la fase Ox medio (800-600 a.C.). Parte de este

desarrollo es evidente en la
distribucién de  mercancias
aléctonas importadas, la
variacién en el tamano de las
residencias y su elaboracién

relativa, y la primera aparicién

100 m

de simbolos que més térele

Figura 12. Plano de Nakbé que muestra los edificios del Preclésico
medio y tardio.

dad politica y religiosa en la sociedad maya.® Para entonces, también el intercambio

llegarian a representar autori-

comercial a larga distancia estaba bien afianzado e incluia una variedad de bienes
duraderos tales como la obsidiana, la hematita y las conchas marinas -y
probablemente una variedad mayor de bienes perecederos, si bien ain no
corroborados, como textiles, chocolate, hule, sal y especias.

Para el 500 a.C., Nakbé se habia convertido en una impresionante capital (véase

figura 12) que rivalizaba con los centros més grandes de las tierras bajas de la costa

66 Hansen, “Las dindmicas culturales y ambientales de los origenes mayas”.



del Golfo, el interior de Chiapas y la planicie de la costa del Pacifico en Chiapas y
Guatemala. Para esta época se construian pirdmides recubiertas de piedra, templos,
calzadas elevadas, plazas publicas, edificios publicos y residencias para la élite
dispuestas de manera planificada. Bloques de piedra caliza cuidadosamente tallados
se utilizaban para cubrir los edificios importantes; eran recubiertos con estuco vy
pintados de rojo para darles un espectacular acabado liso. Las técnicas de
construccién tipicas de los mayas, como el moldeado de guarniciones, ya se
utilizaban en el 400 a.C. Nakbé seria un centro impresionante en cualquier época. El
hecho de que haya sido construido en el Precldsico medio lo hace alin maés
significativo. Muchas de las técnicas de albahileria pueden haber sido innovaciones
locales; la mayoria de los vecinos de El Mirador seguian construyendo plataformas y
plazas de tierra en esta época (cf. La Venta, Chiapa de Corzo y Kaminaljuyu).

Nakbé no fue el Unico centro en la cuenca de El Mirador durante el Preclasico
medio. Algunas areas de El Mirador datan de este periodo, y es probable que Tintal,
Waknd y otros centros fueran ya comunidades florecientes en aquella época.
Algunas comunidades en la cuenca de El Mirador se conectaban con El Mirador

mediante calzadas elevadas. Algunas de estas calzadas ya estaban construidas para el

400 a.C.; su presencia indica una
antigua red de interaccion y la
integracion regional de por lo menos
cuatro capitales. La evidencia actual
sugiere que Nakbé fue el primero de
estos centros que se ocupd en
proyectos de obras publicas a gran
escala y construccién de pirdmides.

Pero ésta puede ser una impresion

errébnea debida a la exploraciéon

) . Figura 13. Mapa del grupo "E" de Nakbé, Grupo
insuficiente de los otros centros. Las e

estructuras colosales de El Mirador, por ejemplo, bien podrian cubrir estructuras mas

antiguas del mismo tamafo de las que fueron descubiertas en Nakbé. También se



sabe de construcciones-arquitectura de gran tamano del Preclasico medio en Tikal,
Uaxactin, Rio Azul y Yaxun4, sitios ubicados fuera de la cuenca de El Mirador.

Es importante reiterar que para el periodo Preclasico medio tardio, muchas de las
convenciones arquitectonicas mayas clasicas ya eran del conocimiento general en los
principales centros de la cuenca de El Mirador.6” Los espacios publicos se
planificaban, y se construyé el patrén de arquitectura ritual més antiguo: el antiguo
"Grupo E" del Grupo Este en Nakbé. Estos enormes conjuntos planificados constan
de una plataforma alargada que corre de norte a sur cubriendo todo el lado este de
una pequefa plaza, y una gran estructura dominante (a menudo con cuatro
escaleras) del lado oeste de la plaza (véase figura 13). Los conjuntos del Grupo E del
Preclasico medio se presentan en las tierras bajas mayas en Tikal, Uaxactin, Nakbé y
posiblemente Wakna. La disposicion del Grupo E se deriva claramente del conjunto
mucho maés antiguo que se aprecia en La Venta, Chiapa de Corzo y otros centros en
Chiapas.®® En el Nakbé del Preclasico medio, la arquitectura formalizada, la
disposicién planificada de los edificios, la estandarizacién de técnicas de albafileria
(tanto para cortar los bloques de piedra como para preparar y aplicar el estuco), y
la enorme escala de actividades de construccién son un claro testimonio de una
economia publica dirigida, por lo menos, a nivel de un cacicazgo complejo. En este
sentido, Nakbé y sus contemporéneos en la cuenca de El Mirador se encontraban en
un grado de complejidad comparable al de la mayoria de sus vecinos en las regiones
contiguas. Sin embargo, en un sentido importante, la intensa inversién de trabajo en
las gruesas fachadas de piedra y estructuras rellenas de grava en Nakbé, representd

una diferencia significativa con respecto a practicas mesoamericanas mas antiguas.
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De especial interés resulta la primera aparicion de los altares de piedra y las estelas,
que son lajas talladas con retratos de hombres prestigiados que lucen una vestimenta
especial. Los primeros monumentos en Nakbé provenientes de contextos fechados
con certeza, consisten en grandes altares erigidos con lajas, colocados en los ejes
centrales de importantes estructuras colosales.

A menudo, estos monumentos también presentaban curiosas tallas en los bordes.
Las primeras estelas en Nakbé, Tintal y Pedernal eran lajas colosales que llegaban a
pesar hasta 8 toneladas; por lo menos una de éstas
(Estela 1 de Tintal) fue transportada desde un lugar
situado a 110 km de distancia.®® La edificacién de

monumentos tallados de gran tamafo igualaba las

practicas de La Venta y algunos otros centros
poderosos. Al igual que las costumbres olmecas
contempordneas (y mayas posteriores), los
individuos representados en las estelas de Nakbé y
Tintal aparecen con atuendos reales o divinos. Los
dos individuos retratados a cada lado de la Estela 1
de Nakbé (véase figura 14), por ejemplo, pudieron

haber representado a los heroicos gemelos miticos

(Hunahpt y Xbalanqué) descritos en el Popol Vuh Figura 14. Estela 1 de Nakbé. Muestra a

dos individuos que quizés representan a

y retratados frecuentemente durante el Clasico en | ’pq oo gemelos.

vasijas policromas mayas.

A diferencia de los desarrollos en la esfera publica, las actividades domésticas
parecen haber permanecido bastante iguales, utilizando tipos similares de vasijas de
cerdmica, figurillas, instrumentos de piedra e implementos agricolas. La amplia
distribucion de los mismos estilos basicos de alfareria, a todo lo largo de las tierras
bajas mayas, indica que para entonces habia una red mucho mayor de comunidades
conectadas de manera estrecha. Esta zona de préacticas domésticas compartidas

habria de volverse alin mas extensa en el Preclasico tardio, mismo que fue testigo de
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la impresionante construccidon y expansidon de El Mirador y los centros asociados, en
su ascenso hacia la preeminencia en las tierras bajas mayas.

Durante el periodo Preclésico tardio (c. 300 a.C.-150 d.C.), la cerdmica en la
cuenca de El Mirador (y en realidad en la mayoria de las tierras bajas mayas) se
volvié aln mas uniforme, siendo los tipos mas frecuentes los rojos monocromos
pulidos.”® La elaboracién y uso de figurillas también terminé o disminuyé
drasticamente en toda esta &rea. La cuenca de El Mirador se volvié una regién de
construcciones arquitecténicas colosales sin precedentes, con los edificios de piedra
mas grandes jamas erigidos en el
drea maya. Por ejemplo, la
pirdmide Danta se construyd
sobre dos plataformas
sobrepuestas; su cima se hallaba
a unos 70 m sobre "la base de la

primera plataforma".”? Todo

indica que el grado de centrali- Figura 15. Reconstruccion de un templo trino, conocido

. s ‘s como "El Tigre", El Mirador.
zacién politica en la cuenca de

El Mirador estaba en su climax, con obras publicas cuyo tamafio y escala jamaés
serian igualados. También en esta época aparecié por primera vez la forma
arquitectdnica trina (véase figura 15). A ambos lados de las escaleras en las fachadas
de las pirdmides, se construyd arte arquitecténico de gran escala, con imégenes de
maéscaras de deidades de varios metros de alto (véase figura 16). Tanto la forma
trina como las grandes fachadas se desarrollaron y diseminaron a lo largo de una
extensa area, como resulta evidente por su aparicidon en otros centros de las tierras
bajas durante el Preclasico tardio. Estas innovadoras formas arquitecténicas son
claves valiosas del importante papel que jugaban los conceptos religiosos en el
impulso de los programas constructivos. En este sentido, la formalizaciéon de las

creencias religiosas por parte de las élites locales pudo haber sido uno de los

70 Ball, “The Rise of the Northern Maya Chiefdoms”.
71 Matheny, “Early States in the Maya Lowlands...”, p. 20.



catalizadores primarios en la formacion de una sociedad estatal en las tierras bajas.”?
La desaparicion de las figurillas de barro probablemente deba verse como algo
relacionado con este fenédmeno.

Aproximadamente en el 300 a.C., el despliegue del trabajo comunal llegd a su
méxima extensiéon. En los edificios publicos normales, por ejemplo, los grandes
bloques de piedra caliza (90 x 45 x 45 cm.) se colocaban con un lado corto hacia el
exterior y el eje largo empotrado en la grava de la construcciéon. Este uso
extravagante de los bloques de piedra duplicaba, por lo menos, el nimero de
piedras talladas requeridas para cubrir cada edificio, y era un "consumo muy
conspicuo" de las superficies recubiertas de piedra.”? Los recursos necesarios para
financiar y controlar la labor de extracciéon acabado y transporte de estas piedras, y

para construir las fachadas de los edificios, requeria una capacidad politica vy

econémica extraordinaria. { = T

La produccidon especializada de
estuco fue otra innovacién de este
periodo y se convirti6 en el
principal medio para el arte
monumental. Los pisos de estuco se
hicieron més gruesos en esta época k.
(con un espesor hasta de 12 cm.) Figura 16. Méscara grande de estuco, Estructura 1, Nakb
que durante cualquier otro periodo, lo cual requeria de mayores esfuerzos de
movilizacién de recursos para procurar la madera necesaria para quemar la piedra
caliza a fin de obtener la cal. Como en el caso de los bloques de piedra, la
produccién de cal parece haber sido deliberadamente costosa y derrochadora de
recursos; el estuco que se obtenia era empleado en forma casi caprichosa -o por lo
menos ostentosa-; sin embargo, visto de otra manera, todas estas actividades
contribuyeron al esplendor comunal de los edificios construidos en estas ciudades

mayas de las tierras bajas.
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Mientras que el tamafo y complejidad de la arquitectura publica se incrementaban
en la cuenca de El Mirador, el tamafo de los monumentos de piedra se redujo
considerablemente. Quiza las fachadas colosales de estuco que adornaban los
principales templos piramidales fueron parcialmente responsables de la disminucién
del énfasis e importancia de las estelas. Sin embargo, una innovacién importante
surgié entonces: la escritura en columnas aisladas de algunos de estos monumentos
del Preclésico tardio.” La mayor parte de los textos fueron borrados més adelante,
al parecer deliberadamente. AGn no se cuenta con ningln texto extenso ni el
desciframiento correspondiente.”

Otro desarrollo significativo en las obras publicas durante esta época fue la
intensificaciéon de la actividad agricola. En Nakbé, se transporté lodo de pantano a
terrazas muy elaboradas en terrenos maés altos, formando asi una especie de campos
elevados. Cabe suponer que estas parcelas agricolas eran parte de un intento por
producir méas alimento para las grandes poblaciones que ya entonces ocupaban la
cuenca. Resulta de interés que en esta época se practicaran técnicas agricolas
intensivas en sitios vecinos de Belize.”®

Aunque la evidencia del esplendor de El Mirador es ubicua en los edificios
publicos, no se han encontrado facilmente datos paralelos en las tumbas
individuales. Se han hallado tumbas del Preclasico tardio en las tierras bajas, pero la
Unica que se conoce actualmente en la cuenca de El Mirador es la de Wakné (véase
figura 11). Los 10.4 Kg. de joyeria de jade (cuentas, pendientes, etcétera) que, segin
se reporta, fueron robados de esta tumba antigua, sugieren que el individuo
enterrado era un rey prestigiado.”” Las vasijas de cerdmica desechadas por los
saqueadores de la tumba indican que data de aproximadamente el 50 a.C.
Anticipamos que con el tiempo serdn exhumadas tumbas similares en otros sitios de

la cuenca.
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Los vecinos de El Mirador

Antes de examinar los detalles para argumentar la existencia de un estado maya
antiguo, serd util documentar los desarrollos similares de las capitales rivales mas
cercanas a El Mirador al oeste y al sur. De los datos de su importante interaccién
con sus rivales de mayor tamafo, proviene una evidencia decisiva para inferir la
existencia de un estado en El Mirador. Aqui consideramos brevemente los
acontecimientos de La Venta, Chiapa de Corzo y La Libertad a lo largo del limite
occidental de la zona maya; del territorio del sur consideramos la regiéon de Verapaz
y la regién montafosa de Guatemala, sobre todo Kaminaljuyd.

La frontera occidental. Rebecca Gonzélez Lauck resume en este mismo volumen la
breve historia de La Venta. Las investigaciones recientes en este sitio siguen
indicando que fue abandonado aproximadamente en el 400 a.C. Los datos sugieren
que gran parte de su extensa actividad ceremonial ocurrié en una fase antigua de su
historia, aproximadamente en el 850-600 a.C., y que posteriormente hubo una
menor actividad constructiva. Las espectaculares tumbas de columnas de basalto y
los sarcofagos de piedra que se conocen en el Grupo A, al norte de la piramide
principal, datan del ultimo periodo de ocupacién.”® Nos parece notable que el gran
centro de La Libertad” también fuera abandonado aproximadamente en la misma
época que La Venta. Estos eran los centros no mayas mas cercanos al territorio
maya; probablemente ambos fueron capitales zoques.®® La Libertad estaba ubicado
en la cabecera del valle del Rio Grijalva. Vale la pena mencionar que este amplio
valle no se desocupd por completo cuando fue abandonada La Libertad; la mayoria
de los viejos sitios fueron desocupados, pero se establecieron nuevos en otros
lugares. Después del abandono o caida de La Libertad, el extremo oriental de la
regién fue poblado por comunidades mucho més pequefias, por lo general situadas
en lugares faciles de defender y construidas en un estilo maya. El pequefio sitio de El

Cerrito tipifica el nuevo patrén.®! En vez de situarse en las méargenes de un rio
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importante (el viejo patrén del Preclasico medio). El Cerrito estaba ubicado en lo
alto, en un pequefio espoldn al pie de los cerros. La colina tenia extensas terrazas,
una innovacidn en esa época, y contaba con una pequefa pirdmide construida con
relleno de grava de caliza y recubierta con bloques también de caliza.

Estos draméticos cambios en la construccién de plataformas seguian las normas
mayas. La transformacién en la cerdmica es especialmente notable. Toda la alfareria
de lujo encontrada en El Cerrito es definitivamente de estilo maya, pero las &nforas
de almacenamiento y los incensarios (o braseros) siguen el viejo estilo zoque
encontrado en La Libertad. Los entierros recuperados en El Cerrito muestran
individuos con la tipica deformacién craneal maya, otro rasgo novedoso en esta
region. Todos estos cambios indican la importante presencia de pueblos de las
tierras bajas mayas en la parte superior del valle del Rio Grijalva para el 200 a.C.82
Es importante sefialar que las evidencias indican una fusién de las poblaciones zoque
y maya, o de la adopcién masiva de las normas mayas por parte de los zoques. En
todos los indicadores externos los habitantes sefialaban su identidad maya, pero
muchos mantenian rastros de su identidad zoque en la alfareria simple que
utilizaban en la prevacia de sus hogares. Posteriormente, en estos mismos sitios,
todos los artefactos indican una identidad maya, incluyendo la alfareria utilitaria.
Creemos que esto indica una intrusidn significativa de los pueblos de tierras bajas
mayas en el valle del Rio GCrijalva, y la incorporacién y asimilacién cultural de
algunos de los habitantes zoques a las comunidades mayas recién fundadas. Para
aquel entonces, también la meseta adyacente de Comitén y la regién montafosa de
San Cristébal estaban ocupadas por mayas.®3 Antes de la colonizacién maya, habian
sido territorios escasamente poblados. Gran parte de la poblacién zoque local pudo

haberse quedado en el lugar y asimilado la cultura maya.

La capital zoque de Chiapa de Corzo estaba situada en el punto medio de la ruta

de comunicacién e intercambio que conectaba La Venta y La Libertad. Chiapa de

82 Bryant y Clark, “Los primeros mayas precolombinos...”.
83 Alvarez, “La arqueologia de los valles de Las Margaritas...”; Bryant, Excavations at House 1, Yerba Buena...



Corzo estaba un poco mejor protegido por barreras naturales que La Venta y La
Libertad, y tuvo un destino distinto. Aproximadamente en el 300 a.C. (la fase
Chiapa V o Guanacaste), Chiapa de Corzo sufrié una transformacién significativa. La
actividad constructiva se frené considerablemente, y los habitantes zoques locales
adoptaron la alfareria maya, principalmente para uso de la élite.8* Como en el sitio
de El Cerrito, es evidente que hubo una continuidad en la poblacién local, puesto
que los enseres utilitarios siguieron siendo zoques. Por ejemplo, en los entierros
comunes en esta época se utilizaba solamente alfareria zoque como ofrenda
mortuoria;® pero los nobles enterrados en el recién construido Monticulo 1 fueron

acompanados con elaborada alfareria maya, probablemente importada.®® Sin

embargo, las ollas mayas eran ,cdec alwtla T, Rio Nandachunds
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decisivos del periodo B
viejo a Acala

Protocldsico son un tanto

. . . Figura 17. Vista de Chiapa de Corzo en su punto mas elevado
ambiguos. Al final del Preclasico

tardio, el uso de la alfareria maya de élite habia terminado, y los habitantes de
Chiapa de Corzo volvieron a las normas zoques;®” sin embargo, siguieron resaltando
la arquitectura tipo maya que habian adoptado hacia el 150 a.C.

En el periodo Protoclasico (50 a.C.-150 d.C.), Chiapa de Corzo experimentd una
especie de renacimiento cuando las viejas plataformas de barro y de adobe fueron
recubiertas con bloques cortados de piedra caliza y elucidos de estuco,®® técnicas

arquitecténicas complejas, probablemente provenientes de las tierras bajas mayas
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(véase figura 17).8° En esta época se construyd un nuevo palacio (Monticulo 5) en la
parte sur de Chiapa de Corzo para acompanar el templo "trino" empezado
anteriormente en el Monticulo 1; ambos estuvieron claramente inspirados en proto-
tipos mayas. Esta influencia maya fue més bien breve y terminé cerca del 100 d.C. Es
significativo que el palacio del Monticulo 5 haya sido arrasado més o menos en esta
época.?

La breve historia de Chiapa de Corzo nos lleva un poco més alld de la estricta
cronologia del Precldsico, que es nuestro principal interés; pero esta trayectoria
histérica mas larga indica claramente que los pueblos de Chiapa de Corzo
adoptaron algunos elementos de la identidad y de la cultura de la élite maya
durante los periodos Preclasico y Protoclasico. Creemos que es significativo que este
episodio de identidad maya llegara a un final repentino mas o menos en la misma
época del derrumbe del sistema politico de El Mirador en la regidn central del
Petén. Como se puede apreciar a grandes rasgos, de tres regiones de su frontera
occidental, la entidad politica maya durante el periodo Preclésico tardio tenia una
influencia de largo alcance. Centros grandes como La Venta y La Libertad fueron
abandonados; otros centros, més pequefios y faciles de defender, se establecieron
nuevamente en las fortalezas tradicionales zoques, y otros centros como Chiapa de

Corzo emularon algunas préacticas mayas y tuvieron su periodo de méaximo

8 la interpretacién de la influencia muya en Chiapa de Corzo depende de la secuencia precisa de acon-
tecimientos en diversos sitios y es, por tanto, conjetural. Gareth W. Lowe (comunicacién personal. 1998) esté
en desacuerdo con las interpretaciones de Clark sobre las evidencias. Por el contrario, Lowe discute que nunca
hubo pueblos o gobernantes mayas en Chiapa de Corzo. En cambio, este centro regional siguié siendo zoque
a lo largo de los periodos Preclasico y Cléasico temprano. Quizd fue asi. Lo que es claro en ambas
interpretaciones es que la presencia més fuerte de artefactos mayas en Chiapa de Corzo (y en la regién
inmediata rio arriba correspondieron al periodo del apogeo de El Mirador. Es mas, éste también fue un
momento de prosperidad aparente para Chiapa de Corzo (y Kaminaljuyd), con una gran variedad de bienes
importados de distintas regiones.

% Lowe, "Brief Archaeological History.,."; Mound 5... El incendio del palacio denominado Monticulo 5 de
Chiapa de Corzo resulta de interés. Hemos sugerido que puede representar un cambio en el poder: una expul-
sién de los gobernantes vinculados fuertemente con las élites regidoras en El Mirador, y quiza en otros centros
mayas, asi como su sustitucién por descendientes de las dinastfas zoques més antiguas. Es claro que ésta es una
hipoétesis especulativa. Gareth W. Lowe (comunicacién personal, 1998) interpreta el acontecimiento del
incendio del palacio como una circunstancia estrictamente local: un ritual de renovacién en la construccién.
Los cientos de cazuelas abandonadas en el piso del palacio fueron colocadas cuidadosamente; el palacio se
quemo hasta el piso. Otro palacio de mayor tamafio fue constando en el mismo lugar. Es importante enfatizar
que no existe otra evidencia semejante de ceremonias de renovacién en las construcciones de Chiapa de
Corzo. Por esto ain vemos el acontecimiento y el momento en el que sucedié como un hecho de singular
importancia en la historia de las posibles relaciones maya-zoques.



intercambio a larga distancia con las tierras bajas mayas. El impacto de los mayas de
tierras bajas sobre su frontera sur es menos claro.

La frontera meridional. Los cambios de largo alcance en los conjuntos cerdmicos
que se observan en la frontera occidental de las tierras bajas mayas, no son
evidentes en los sitios mayas de la regién montafiosa, ubicados al sur de la cuenca
de El Mirador. En Kaminaljuyu, localizado en lo que hoy es la ciudad de Guatemala,
hay evidencia clara de una interaccion significativa con las tierras bajas; toda la
obsidiana que se importaba a las tierras bajas provenia claramente de la regién
montafosa de Guatemala. De hecho, el intercambio de obsidiana pudo haber sido
controlado por las élites de Kaminaljuyld. La historia antigua de Kaminaljuyd es
paralela a la de los principales centros zoques de Chiapas y Tabasco. Sin embargo,
hay claras muestras de diferencias importantes entre los centros; creemos que el
Valle de Guatemala y la regién montafiosa adyacente ya estaban ocupados para
esta época por grupos mayas de las tierras altas.

La primera evidencia clara de aldeas pequefias en la regién montanosa data
aproximadamente del 1000 a.C. Entre el 800 y el 700 a.C. habia una aldea
importante en Kaminaljuyd. Entonces se construyeron pequefias plataformas de
barro y se llevaron a cabo actividades de planeacién, despeje y nivelacién de
plazas.”' Los primeros entierros de élite en monticulos datan aproximadamente del
650 a.C.%? Al igual que las capitales regionales de Chiapas, KaminaljuyG experimentd
un florecimiento durante el final del Precldsico medio. Se construyeron grandes
monticulos de barro en terraplén en torno a plazas formalizadas. Especialmente
dignas de mencionarse son las obras del enorme canal Miraflores para propdsitos
agricolas;** el inicio de un gran monticulo efigie -en forma de serpiente- de varios
kildbmetros de longitud;®* los inicios de la escultura en piedra, y la presencia de

entierros de élite con joyeria de jade, ollas y victimas de sacrificio. Una mujer

g
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sacrificada fue enterrada con una ofrenda mortuoria que constaba de 33 créneos
humanos, 14 ollas, un silbato y algunas figurillas.®> Aproximadamente en el 300-200
a.C. se construyd un canal mayor (San Jorge), en tanto que el canal Miraflores fue
rellenado. El monticulo efigie "La Culebra", también se siguié construyendo. Aunque
en Kaminaljuyd no hay en apariencia cambios claros respecto al uso de artefactos
locales como en Chiapa de Corzo, si hay cierta evidencia de disturbios sociales hacia
el 200 a.C. El complejo de pirdmides de Mongay fue quemado en esta época, y en
la subsiguiente expansién de la construccion que cubrié las evidencias del incendio
se incorporaron victimas de sacrificio.®® Es posible que algunos de los elegantes
monumentos de piedra tallada, tales como tronos y estelas, también hayan sido
desfigurados o destruidos en esta época.”” No hay suficientes evidencias para
proponer generalizaciones amplias, pero si parece que pudo haber entonces una
guerra entre gobiernos. En la época subsiguiente a esta fase vemos en el sitio una
reducida actividad constructiva, De especial interés resulta el hecho de que las
tumbas maés esplendorosas del Preclésico, que incluian ofrendas de cientos de ollas
entre otras cosas, daten de este periodo®® y sigan el patrén de Chiapa de Corzo.
Vale la pena notar que de este mismo periodo data la tumba saqueada de Wakné.
Hay menos datos disponibles de Alta y Baja Verapaz, pero por el trabajo de
Robert Sharer y David Sedat sabemos que alrededor del 1100 a.C. habia pequefias
poblaciones aldeanas en la regién.?® Las plataformas de barro aparecen por primera
vez hacia el 700 a.C., y fueron construidas en el mismo estilo y de la misma manera
que las que se han descubierto en Kaminaljuyt. Del sitio de Los Méngales se conoce
un entierro de élite del Preclasico medio; este individuo fue enterrado con ofrendas
de jade, conchas, vasijas de cerdmica y 12 victimas de sacrificio que fueron
parcialmente desmembradas para la ceremonia.'® Paralelamente a la historia de

Kaminaljuyd, hay evidencias de monumentos desfigurados y destruidos, quizés de
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cerca del 300-200 a.C. La actividad constructiva también se frené considerable-
mente en esta época, y los principales sitios fueron abandonados por completo
hacia el 200 d.C. Hatch y otros han argumentado que en esta misma época, la
poblacién de Kaminaljuyl fue reemplazada por pueblos provenientes de la parte

occidental de la regién montafiosa de Guatemala.’”!
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La informacién disponible acerca de los limites occidental y meridional de las
tierras bajas mayas indica que la primera expansion de las poblaciones mayas de las
tierras bajas fue hacia el oeste, a los territorios que hoy abarcan Chiapas y Tabasco,
mas que hacia el sur.'? También hay evidencias de una expansién hacia el norte,
hacia Yucatan.!® Las regiones ubicadas en Belize, al este de la cuenca de El Mirador,
forman parte de las tierras bajas mayas centrales y del fenédmeno que describimos

. , e Pl
evidentes en la demografia y las filiaciones culturales .~

e

hacia el 400-300 a.C., debemos considerar .-'I

aqui para la cuenca de El Mirador. Dados los cambios ,1-3_5“}?
s LN

seriamente la posibilidad de que el abandono de La J
Libertad y La Venta, asi como el cambio en la .'.
filiacion étnica y cultural de otros centros, fueran un

resultado directo de la expansion maya. Por el

implicé guerra o conquista, o procesos mas benignos.

Sin embargo, resulta interesante observar que en

todas las regiones periféricas que discutimos existen Figura 18. Estela 21, Izapa, mostrando
. . L una escena del sacrificio frente a un

claras evidencias de sacrificios humanos como un rey.

componente ritual de los entierros de élite y consagracién de las construcciones.

Datan de esta época las representaciones artisticas de sacrificios humanos frente a

reyes y de despliegues de prisioneros (véase figura 18). Se conocen sepulturas del

Preclasico medio con entierros de varios sacrificados en Los Mangales, Alta
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Verapaz;'® en Kaminaljuyd'® y San Andrés Semetabaj
en la regidn montafiosa de Guatemala;'% en La
Libertad y Chiapa de Corzo (véase figura 19) en las
margenes del rio Grijalva®’, y probablemente
también se presentaran en La Venta. Generalmente,
estas victimas sacrificadas se han interpretado como
servidores reales, pero también pueden haber sido
prisioneros de guerra. En Chiapa de Corzo, donde
tenemos evidencias de continuidad en la comunidad

local, los sacrificios acompafan los entierros justo

antes del periodo de influencia maya; las tumbas de la

50cm (@ N

!
Figura 19. Sepultura 6, Monticulo 17.

carecen de acompanfiantes sacrificados. Si tomamos la Chiéﬁf{ de Corzo mostrando victimas de
Sacriricios.

presencia de sacrificados en los entierros de élite como posibles evidencias de

élite durante este periodo (fases Chiapa V vy VI)O

guerras y prisioneros de guerra, resulta interesante que aparezcan inmediatamente
antes de la ola maya que entrd en esta area central de Chiapas. En pocas palabras,
no podemos descartar la guerra como uno de los principales procesos en la
expansion de los pueblos o cultura mayas de las tierras bajas y, en consecuencia, del
ascenso de la misma civilizacién maya. La destruccién de monumentos antiguos,
evidente en la regién de Verapaz, Kaminaljuyld y la cuenca de El Mirador, también
puede estar relacionada con una guerra entre gobiernos. El episodio de la quema de
templos y el sacrificio humano multiple descrito para Cuello, Belize, al final del
Preclasico medio,'°® podrian deberse al mismo fendbmeno.

En resumen, ambos extremos del periodo Protoclasico parecen marcar episodios
especialmente criticos en la periferia sur como sucedié en el occidente. La quema de
edificios y la destruccion de monumentos en Kaminaljuyd hacia el 200 a.C. pueden

verse como evidencias de guerra. Sin embargo, en la periferia sur no hay indicios de
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cambios drasticos en los inventarios ceramicos, ni en las practicas culturales que se
observan en los sitios chiapanecos. Los reemplazamientos masivos de las
poblaciones y préacticas culturales, o de aculturacién, no formaron parte del proceso.
Bien podria ser que los intentos por conquistar estos lugares no tuvieran éxito o que
los conflictos fueran internos méas que externos. También es posible que si haya
habido una conquista externa, pero que las cuestiones de integracién entre los
grupos mayas de las tierras bajas con los de tierras altas hayan tenido diferencias
importantes con respecto a los de su integracién con los grupos zoques de Chiapas.
La época del 100 al 200 d.C. también es de grandes transformaciones puesto que
representa la desaparicién del sistema politico de El Mirador y cambios profundos
en todas las capitales regionales conectadas con este sistema. Un palacio de Chiapa
de Corzo fue quemado y destruido intencionalmente, y sus habitantes dejaron de
imitar los estilos mayas. Los pueblos de Kaminaljuy( también fueron sustituidos por
otros pueblos de la regidn montafosa. Ain no se han definido las posibles
conexiones causales entre todas estas regiones y capitales. Sin embargo, los cambios
simultdneos sefalan la probabilidad de que todas estas regiones y capitales se hayan
unido de manera cercana durante el periodo Preclasico -quizds en la época del
surgimiento del sistema politico de El Mirador y de la extensién de su influencia-.
Como se discute a continuacién, creemos que las evidencias disponibles demuestran

que este sistema politico era de tipo estatal.

Un argumento a favor del estado maya

La identificaciéon del sistema politico de El Mirador como un estado y una civi-
lizacién implica un enjambre de temas complejos relacionados con las categorias
antropoldgicas, las evidencias arqueoldgicas y las inferencias cientificas. {Qué es un
estado? (Qué cuenta como evidencia? Y {qué inferencias pueden hacerse
verosimilmente a partir de las evidencias? Estas son cuestiones filosoficas que
conciernen a la comprensién de los origenes de la civilizacién maya. Aceptamos las

definiciones normales de estado como una sociedad estratificada, organizada



politicamente y centralizada, una entidad jerarquica que toma decisiones y cuenta
con poderes para el ejercicio legitimo de la fuerza. Los estados pueden reprimir,
mientras que los sistemas politicos pre-estatales no pueden hacerlo. También
seguimos las convenciones arqueoldgicas normales de evidencia e inferencia. La
evidencia de un estado antiguo en El Mirador sigue siendo un tanto obscura; pero la
explicacién de un estado nos parece més verosimil que la alternativa obvia (es decir,

que fuera un cacicazgo complejo méas que un estado).

La principal razén por la cual la identificacién de un estado en El Mirador sigue
siendo obscura es la dificultad de recuperar evidencias claras del uso de la fuerza
represiva y del control territorial. Como se menciond anteriormente, podemos
argumentar débilmente la posibilidad de la existencia de guerra basandonos en
evidencias circunstanciales. Casi todas las deméas manifestaciones esperadas de una
sociedad estatal se encuentran en El Mirador, de manera discutible. La escala colosal
de los edificios sagrados y la disposicion planificada de los espacios, son evidencias
de la planificaciéon y de la toma centralizada de decisiones. El costo del trabajo
invertido en obras publicas (como quiera que se mida) demuestra ain mas el
impresionante poder ejercido por la élite gobernante de El Mirador al compensar,
motivar u obligar a los trabajadores a hacer tales obras.”® Para el 200 a.C., El
Mirador era el principal centro de la cuenca. Calakmul, Nakbé, Tintal y Wakné eran
centros secundarios que seguian el patrén de esta capital central. A su vez, los cen-
tros mas pequefios, las aldeas y los caserios dependian de dichos centros
secundarios. Esta jerarquia de asentamientos en cuatro niveles se manifiesta en los
diferentes tamanos de los sitios, su ubicacidn relativa, el sistema de calzadas elevadas
que los conectaba, y la presencia y magnitud de la disposicién planificada de los
edificios publicos, los monumentos de piedra tallada (estelas y altares) y las
inmensas fachadas de estuco de los templos. Estos datos indican la presencia de una
jerarquia administrativa de mdaltiples niveles. Al parecer, los gobernantes y quienes

tomaban las decisiones finales residian en El Mirador.
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Los programas arquitecténicos estandarizados de la cuenca de El Mirador, y la idea
y simbolismo de las méascaras de dioses en las fachadas de los templos, también
fueron incorporados por comunidades fuera de la cuenca, como Uaxactin, Tikal,
Calakmul, Lamanai, Rio Azul y Cerros. Si alguno de éstos fue un centro secundario
de El Mirador, el sistema entero hubiera constituido un sistema politico con una
extension de miles de kildmetros cuadrados. Como mencionamos, los pueblos de la
mayor parte de las tierras bajas centrales compartian durante el Precléasico tardio un
inventario comun de artefactos domésticos, y los estilos de alfareria eran
notablemente similares de un extremo al otro de la peninsula de Yucatédn. Una
explicacién de este patrén pan-regional es que El Mirador era un gran estado con
influencia de largo alcance. Otra posible explicacién es que El Mirador y otras
ciudades de la cuenca constituian un estado clave en la esfera de interaccién de las
tierras bajas. Visto de esta manera, las comunidades vecinas de las tierras bajas
hubieran seguido el patrén de El Mirador, pero sin estar subordinadas a sus gober-
nantes. Resulta claro que debemos aguardar a que se recuperen mas evidencias,
antes de poder resolver estas cuestiones. Sospechamos, sin embargo, que el dominio
politico o hegemonia directa de El Mirador se extendia més alld de su cuenca; por
esta razén creemos que El Mirador era la capital de un estado antiguo.

Es justo que aclaremos otras alternativas. Los datos de la intrusién de los mayas de
las tierras bajas en Chiapas hacia el 200 a.C. pueden interpretarse de varias maneras.
Aunque creemos que la evidencia indica la expansién territorial hacia Chiapas por
parte de los pueblos mayas de la regidon central del Petén, ésta es una de varias
explicaciones verosimiles. La primera posibilidad es que las comunidades de Chiapas
hayan sido conquistadas, colonizadas y reorganizadas por mayas de las tierras bajas
dirigidos por sus gobernantes en El Mirador. Una segunda posibilidad es que los
mayas de las tierras bajas de areas adyacentes a Chiapas se hayan visto desplazados
hacia el oeste por pueblos afiliados al sistema politico de El Mirador que se
asentaron en sus dominios, causando asi un efecto clasico de dominé en el
movimiento sincronizado de las poblaciones. En la tercera posibilidad, los pueblos

mayas provenientes de las regiones adyacentes de las tierras bajas pudieron haber



colonizado una regién vacia, recién desocupada por sus habitantes anteriores por
motivos ajenos a la politica de los mayas de las tierras bajas. Dada la continuidad en
los implementos domésticos locales, esta posibilidad es menos creible. Algunos de
los habitantes zoques originales obviamente siguieron viviendo en la regién. Una
cuarta posibilidad implica la emulacién de los mayas de las tierras bajas por parte de
las élites locales, pero este planteamiento no explica la caida de La Libertad.

La evidencia directa de estratificacion social en la cuenca de El Mirador ain no es
convincente. La tumba saqueada del Preclésico tardio de Wakné indica diferencias
de clase en la cuenca, en la parte final del Preclasico; pero hasta el momento no se
ha descubierto ninguna otra tumba en los demés sitios antiguos del lugar. Se han
encontrado evidencias de deformacidn craneal e incrustaciones dentales de jade que
datan del Preclasico medio (Ox medio), pero éstas ain no se han recuperado en
ningln entierro completo. De igual manera, los monumentos de piedra tallada de
Nakbé, Tintal y El Mirador no ofrecen ninguna evidencia clara de estratificacion
social, y su ubicacién cronolégica antigua es controvertida. En contraste con
monumentos mayas posteriores, los monumentos antiguos de la cuenca de El
Mirador pueden representar a gobernantes histéricos, protagonistas mitolégicos o
ser glorificaciones propagandisticas del gobierno (véase figura 14). Sin embargo, la
evidencia de estructuras domésticas y posibles palacios en Nakbé, Wakna y El
Mirador indican diferencias en las inversiones de la arquitectura residencial. Estamos
seguros de que las investigaciones futuras revelaran entierros de individuos de élite
que demostraran diferencias cualitativas en el consumo relativo de articulos
suntuarios. Con respecto a la dificultad que plantea esta escasez de datos, es
interesante recordar que también faltan evidencias claras con relacién a entierros de
gobernantes en el antiguo San LorenzoM™ y posteriormente en Teotihuacan'
(probablemente por distintas razones en cada caso), asi que la ausencia actual de
evidencias funerarias no debe desviar nuestra evaluacién sobre el poder de la élite y

la formacién de un estado en la cuenca de El Mirador.
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En resumen, en El Mirador hay evidencias suficientes de la presencia anterior de
una toma de decisiones centralizada y jerarquica, del despliegue de millones de dias-
hombre de trabajo invertidos en la construccién de obras publicas, del control de
los rituales publicos y de los simbolos relacionados con los dioses, y del acceso a
enormes reservas de alimento. También reconocemos la posibilidad de formaciones
estatales simultdneas en las tierras bajas mayas del Precldsico tardio tales como
Edznd."? La informacién disponible actualmente indica que muchas innovaciones
arquitectdnicas claves, como las piramides de piedra y las méscaras de estuco, se
desarrollaron por primera vez en la cuenca de El Mirador -o por lo menos alli
llegaron a ser prominentes por primera vez-. La propagacién subsecuente de estas
innovaciones indica que la élite de la cuenca de El Mirador fue uno de los agentes
culturales méas importantes en las tierras bajas mayas en el Preclasico tardio, e incluso
es posible que hayan dominado otras regiones. Finalmente, los datos de la frontera
oeste (Chiapas y Tabasco) indican una expansién territorial de uno o més de los
sistemas politicos mayas del Preclasico tardio. Para nosotros, una explicaciéon
verosimil de la evidencia es que El Mirador era la capital de un estado primigenio. El
desarrollo y la distribucién de las comunidades del Precldsico en la cuenca de El
Mirador sugieren varias posibilidades para el desarrollo de la civilizacién maya que

exploraremos en la siguiente seccion.

El camino real a la civilizacién

Para lo que resta de este ensayo clamos por hecho haber argumentado sufi-
cientemente la existencia de un estado maya antiguo, de modo que la discusién de
las posibles razones de su desarrollo tenga algin mérito. De acuerdo con
compromisos de caracter tedrico que no podemos discutir en este espacio, evitamos
las explicaciones deterministas de la evolucién social. Dudamos que lleguen a darse

las condiciones suficientes (de manera singular o en cualquier combinacién) para la
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evolucion de sociedades simples a sociedades de estado. La evolucién social no tiene
que ocurrir, aun bajo las condiciones mas favorables. En cuanto al "por qué" de la
evoluciéon de las sociedades estatales, creemos que el proceso general requiere de
condiciones facilitadoras (condiciones necesarias pero insuficientes; es decir,
condiciones que permiten pero que no pueden forzar que algo ocurra), aunadas a
las situaciones histéricas particulares en las que interviene gente real que toma deci-
siones reales que tienen un impacto en el desarrollo de sus hogares y comunidades.
Los factores macroestructurales (la ecologia local, la tecnologia anterior, las
circunstancias histéricas precedentes, etcétera) son necesarios, al igual que los
microfactores de los actores individuales que, por razones personales, toman
decisiones de consecuencia. De ser cierto, el desarrollo de las sociedades estatales, en
todo el mundo, ha dependido parcial y significativamente de circunstancias
"histéricas" Unicas, que incluso pueden incluir el "azar", y no eran inevitables.

En términos de nuestro interés particular, en el estado de El Mirador, no podemos
esperar reconstituir todas las contingencias histéricas significativas ni determinar
todos los participantes (actores sociales) cruciales que tomaron parte. Sin embargo,
sostenemos que muchos de estos factores son detectables arqueoldgicamente; para
su determinacidn se requiere un astuto disefio de investigaciéon, métodos de campo
rigurosos y andlisis comprehensivos. Podemos iniciar la discusién de algunas de las
condiciones necesarias pero insuficientes que pudieron haber entrado en juego. Los

factores clave incluyeron:Las circunstancias ecolégicas locales y regionales;

1. la demografia regional e interregional (tanto los aspectos de escala
como los organizativos);

2. la interaccién intrarregional e interregional (ya fuera cooperativa o
competitiva) entre los gobernantes de cacicazgos complejos;
los caciques y reyes carismaticos y sus seguidores leales y desleales;

4. la memoria social de las sociedades civilizadas mas antiguas, y
el compromiso con conceptos fundamentales religiosos y cosmolé-
gicos (que por lo general se denominan ambiguamente "ideologia" en

la mayor parte de las explicaciones).



Es importante recalcar que la mayoria de estas condiciones siguen siendo necesarias
incluso en circunstancias que impliquen la "difusidon", donde las sociedades que no
son estatales entran en contacto directo y significativo con algin estado
preexistente, como fue el caso de San Lorenzo y sus contemporéneos durante el
periodo Preclasico temprano. Los beneficios completos del contacto sélo se realizan
cuando las sociedades receptoras son capaces de asimilar lo que las sociedades
donantes tienen que ofrecer. En la siguiente discusidn comentamos estas condiciones

generales en la medida en que se aplican al caso de El Mirador.

Interaccién y la sociopsicologia de la competencia

Desde nuestra perspectiva, el desarrollo del estado en la cuenca de El Mirador no
era inevitable, asi que tanto su gestaciéon como el momento en que surgié deben ser
explicados. Los desarrollos en El Mirador no eran primarios: El Mirador no
evolucioné por si mismo. La interaccién en la regiébn entre sistemas politicos
similares (es decir, Nakbé, El Mirador, Waknéa, Calakmul, Tintal, y quizas otros
como Uaxactin durante el Preclasico medio) y entre sistemas politicos més distantes
a escala interregional fue fundamental (las posibilidades incluyen La Venta en
Tabasco; Komchén en Yucatan; El Mirador, San Isidro, Ocozocuautla, Chiapa de
Corzo, San Mateo, Santa Cruz, Laguna Francesa, Santa Rosa, La Libertad e lzapu en
Chiapas; La Blanca, Abaj Takalik, Kaminaljuyd y El Portén, en Guatemala;
Chalchuapa en El Salvador; Copén y Los Naranjos en Honduras, y Cahal Pech,
Actin Kan y Blackman Eddy en Belize).

Aunque no comprendemos plenamente la profunda psicologia social de la
cuestion, hay algo apremiante y casi universal en seguirle el paso a los vecinos y
creer que uno tiene una calidad de vida y acceso a oportunidades comparables (o
mejores) que los demés. Durante el Precldsico medio, los indicadores de la riqueza
de una comunidad, personificados en el rey o cacique méaximo, se veian en el
tamafo, elegancia, disposicidon y cantidad de edificios publicos; lo elaborado de la

residencia del rey; la magnitud de su entorno doméstico; la produccién y la



cantidad de reservas almacenadas de alimento (por ejemplo, graneros), y la riqueza
personal del rey medida en bienes importados, tales como joyeria de concha y jade,
vestimenta, tocados y parafernalia ritual. El rango social elevado también se veria
acrecentado por el control de la fuerza de trabajo para los proyectos de
construcciéon. Una razén fundamental para la extraccion periddica de tributo en
bienes o servicios del rey hacia sus subditos reales pudo haber sido la necesidad
percibida de mejorar continuamente la imagen de la comunidad, o su nivel social,
en comparacién con los logros anunciados de sus vecinos. En este sentido, la
cercania de varios cacicazgos grandes en la cuenca de El Mirador fue poco comin
en Mesoamérica durante el Preclasico medio y pudo haber servido para acelerar el
despliegue competitivo de excedentes sociales en rivalidades que se incrementaron

hasta el surgimiento del estado de El Mirador.

Circunstancias ecolégicas

La competencia social y la ostentacién real no funcionan bien con el estémago
vacio. Una condicién fundamental para la evolucién del estado fue, por tanto, la
habilidad local de producir excedentes de alimentos. Este requerimiento introduce
una contingencia histérica en el proceso evolutivo. Es sumamente improbable que
los primeros colonizadores mayas se asentaran en la cuenca de El Mirador hacia el
850-800 a.C. con la expectativa futurista de desarrollar un sistema de estado medio
milenio después. La regién los atrajo por razones légicas en términos de su
tecnologia agricola simple (agua, tierras y recursos vegetales, animales favorables),
sus practicas culturales y el caracter distintivo de su comunidad, que probablemente
para entonces ya estuviera basado en distinciones sociales hereditarias."*> Pero la
historia habria de demostrar que su eleccién fue afortunada, con consecuencias a
largo plazo para el desarrollo social. Un factor especialmente critico fue la
adaptabilidad de la regién para incrementar la produccién de alimentos a través del

mejoramiento de las técnicas, los cultivos o la organizacién productiva. En Nakbé
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esto implico la construccidn de terrazas utilizando lodo de pantano, incrementando
asi el nimero de hectareas de tierra cultivable, al trasplantar tierra a un suelo por lo
demas arido para imitar la productividad del pantano." De no haber tenido la
habilidad de acrecentar la produccién excedente, las comunidades de la cuenca no
hubieran sido capaces de patrocinar las actividades que dieron gloria a sus
gobernantes, a sus ciudades y a si mismos. Un factor critico de la cuenca de El
Mirador fue, entonces, la "plasticidad"" del medio ambiente y su respuesta a las
manipulaciones técnicas disefiadas para incrementar la produccién de alimentos.™®
Como sefalamos, estos recursos permitieron la organizaciéon de la fuerza de trabajo
y la construccién de estructuras publicas que se encuentran entre las méas elegantes y

colosales jamas construidas en las tierras bajas mayas e, inclusive, en Mesoamérica.

Demografia y liderazgo carismdético

Otro factor critico fue la demografia: tanto el nimero de individuos como su
organizacién en entidades mayores (es decir, linajes, clanes, comunidades y grandes
aldeas). Una condicién clave que facilité la evolucién del estado de El Mirador fue
que la regién permitiera que varios centros grandes se desarrollaran dentro de un
area reducida. Nakbé, El Mirador, Tintal y Wakné parecen haberse desarrollado
simultdneamente y haber constituido una cerrada red de interaccién y, posiblemente
en las etapas méas antiguas, de competéncia. Los deseos comunitarios de ser preemi-
nentes entre estos centros promovieron una produccién anual de excedentes ain
mayor, asi como grandes inversiones en arquitectura publica y proyectos
relacionados. Muchos centros lejanos, fuera de la cuenca, experimentaron cambios
similares; sus despliegues competitivos habrian proporcionado otros "modelos"
sociales ante los cuales los pueblos de la cuenca pudieron medir, y quizds midieron,

su valia y prestigio relativos. Sin embargo, en cierto momento, un lider de El
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Mirador fue capaz de convencer a los habitantes de los otros centros de la cuenca
de brindarle su lealtad, quizds a través de alianzas matrimoniales o debido a la
muerte de sus propios caciques/reyes, o disputas sobre la sucesidn en sus sistemas
politicos.

Las posturas imperialistas en la cuenca también pudieron haber aumentado debido
a la creciente demanda de mano de obra, materiales para la construccién y comida
para poder costear los despliegues sociales inflacionarios. La élite gobernante de El
Mirador pudo haber promovido una pax miradoriana y ofrecer proteccién contra
los ataques (incluyendo los propios) a cambio de servicio leal para aquéllos
dispuestos a convenirse en nuevos subditos. Actualmente no existen evidencias
indiscutibles de estos ataques, pero es evidente que no dejan muchos rastros
arqueoloégicos claros, aun en las mejores condiciones de preservacion. En todo caso,
el resultado final fue que todos los sistemas politicos de cacicazgo de la cuenca
fueron absorbidos por un super sistema politico Unico; en aquella época, los
despliegues competitivos entre centros iguales disminuyeron notablemente o
cesaron, y los subsiguientes despliegues sociales se volcaron hacia afuera para
compararse con las capitales en regiones distantes. El Mirador, Nakbé, Tintal y otros
eran ahora parte de un sistema mayor y unificado que podia competir con los de La
Venta, Chiapa de Corzo y Kaminaljuyd.

Un factor importante en este esquema habria sido la habilidad de los reyes o altos
caciques de El Mirador para retener una poblacién de servidores y reclutar nuevos
subditos entre sus rivales. La regién montafosa que rodea la cuenca de El Mirador
habria resultado bastante menos atractiva para los agricultores que las tierras
alrededor de los bajos. En consecuencia, los costos sociales y econémicos de
trasladarse a otro sistema politico fuera de la cuenca eran probablemente superiores
de lo que hubieran sido en regiones aledafias con ambientes mé&s abiertos. Por lo
tanto, en cierto sentido, la ecologia de la cuenca pudo haberse prestado a una
especie de circunscripcién ambiental."” Con relacién al modelo de Carneiro, sin

embargo, dudamos que el estado de El Mirador haya surgido como consecuencia de

7 Cfr. Carneiro, “A Theory for the Origin of the State.”



la presion de la poblaciobn o de una necesidad administrativa de enfrentar
problemas de sobrepoblacion.™ Aun se estd evaluando la densidad de los
asentamientos de los sitios mayores del Precldsico en la cuenca, pero hasta ahora
parece que las extensas areas de la regién montafosa podrian haber dado cabida a
més asentamientos preclasicos. Es mas, una de las metas politicas de la élite de la
cuenca de El Mirador pudo haber sido atraer a la regién tantos obreros como fuera
posible. La avidez de mano de obra y los beneficios materiales resultantes pudieron
haber sido un factor clave en el surgimiento de El Mirador. Pero esta til tactica
social pudo haber sido la causante de su propio derrumbe al provocar un
desequilibrio artificial en los recursos de la poblacién, el cual trajo como
consecuencia la sobreexplotacion de los recursos criticos, el deterioro en las
condiciones ambientales, una espiral ascendente en la pobreza que no correspondia
a las expectativas rituales y, finalmente, el colapso del estado de El Mirador tras un
breve periodo de esplendor. Sin embargo, la desaparicion del estado en El Mirador,
y cémo fue reemplazado por Tikal, es una historia diferente que serd mejor dejar

para otra ocasion.

Conceptos cosmolégicos y la observacién del fiel

Hasta ahora hemos considerado los factores materiales, demogréficos y socio-
politicos como condiciones que posiblemente fueran relevantes para el surgimiento
de una sociedad estatal en la cuenca de El Mirador. Creemos que ciertos factores
menos tangibles relacionados con el conocimiento social también fueron
condiciones necesarias, pero insuficientes, para el surgimiento del estado de El
Mirador. Estos incluian las creencias fundamentales que normalmente son definidas
como "ideologia" y un conocimiento social generalizado de ciudades y civilizaciones

pasadas.

8 Hansen, Excavations on Structure 34...; The Archaeology of Ideology...; “Proyecto Regional...”;
Investigaciones arqueoldgicas en el norte de Petén...”.



En El Mirador, la unién entre lo material y lo espiritual era tan flagrante como sus
edificios sagrados, los cuales constituian la principal conexién entre ambos aspectos.
Ya se ha descrito la evidencia del cambio radical en la habilidad arquitecténica,
artistica y econdmica en Nakbé y El Mirador." Los cambios en la magnitud de las
construcciones ocurrieron en la primera parte del Preclasico tardio. Las
manifestaciones de grandes volimenes de materiales de construccidn, la "repentina"
aparicién del patrén arquitectdnico trino y los innovadores retratos de deidades en
las fachadas de los edificios indican que las creencias religiosas fueron un estimulo
importante en los procesos de formacién de estos estados antiguos,'?° sobre todo
cuando la complejidad puede haber sido el resultado de una organizacién
teocrédtica. Nunca antes se habia visto en Mesoamérica una ciudad ni un escenario
de tal grandeza. La fama de sus santos y reyes habria atraido a curiosos y
mendicantes de las regiones vecinas. Los ritos que se llevaban a cabo probablemente
implicaban procesiones, quizas por las calzadas elevadas que conectaban a los
centros, y el orgulloso ascenso a los templos sobre plataformas piramidales, donde
los participantes del rito caminaban entre imagenes de los dioses mismos, segln eran
retratados en las fachadas de los templos.

Si las précticas rituales posteriores de los mayas del Clasico empezaron en el
Precldsico medio o tardio, se puede sugerir verosimilmente que estos rituales
habrian incluido la intercesién del rey ante los dioses en nhombre de "su pueblo". Los
pueblos subditos bien pudieron haber creido que su subsistencia diaria dependia de
los ritos de estado que s6lo podian ser oficiados por nobles o sacerdotes. El control
de los ritos y de las interpretaciones publicas de los eventos que se alegaba
derivaban de ellos, constituia una base sdlida para la gobernabilidad local, y
también puede haberse transformado en beneficios materiales.'”’ Parte de este
cambio de énfasis de los ritos domésticos a los publicos controlados por élites, fue la

desaparicion de las figurillas de barro modeladas a mano. Es concebible que los

9 Hansen, Excavations in the Tigre Complex...; The Archaeology of Ideology...
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nuevos lideres hayan desalentado el uso de estos objetos tradicionales, quizas en sus
esfuerzos por controlar el ciclo ritual.

Nuestra sencilla asercién es que los ritos eran importantes, significativos, creibles,
emotivos y motivantes. Los ritos representaban los eventos cosmoldgicos basicos vy,
al hacerlo, reforzaban la creencia en un modelo del cosmos particular de El
Mirador. Es razonable suponer que todos los involucrados (participantes vy
espectadores) compartian una creencia en la eficacia de sus acciones rituales vy
peticiones, y en las verdades fundamentales alli contenidas (es decir, no es forzoso
que haya habido una falsa conciencia ni un engafio a los plebeyos). Esta fuerte
creencia, revigorizada periédicamente por medio de la participacién pasiva o activa
en los ritos publicos, motivaba a los subditos del rey a actuar con base en su
compromiso fundamental con préacticas ontolégicas. Por ejemplo, uno de los
mensajes mas claros de los ritos de estado era que el cosmos estaba poblado por
diversos tipos de seres: dioses, ancestros deificados, mortales (los reyes y los
sacerdotes) que podian comunicarse con los seres sobrenaturales, e individuos
comunes y corrientes que habian cosechado bendiciones espirituales y materiales
mediante la intercesién benévola de sus reyes ante los dioses. Como beneficiarios de
los ritos de la realeza y del sacerdocio, los plebeyos tenian la obligacién moral de
aportar la comida y el trabajo requeridos por su soberano. Mientras los ritos para la
preservaciéon de la vida pudieran interpretarse como eficaces, y mientras los bienes y
servicios exigidos por los funcionarios de los ritos no se volvieran onerosos, los
plebeyos seguian cumpliendo con las peticiones reales. El peligro inherente en este
sistema, sin embargo, era que las actividades y acciones del rey y los sacerdotes
podian llegar a causar una crisis de fe; minar las creencias y compromisos
emocionales de las masas, y hacer que todo el sistema se derrumbara como una casa
de barajas (es decir, si no se obtenian los resultados prometidos en los ritos

publicos). Esta posibilidad se veria acrecentada si el sistema jerarquico de gobierno y



estratificacion social que constituia el estado de El Mirador hubiera sido incapaz de

eliminar el sistema de poder anterior, basado en el parentesco.'??

Poder y fuerza espiritual y fisica

Hasta este punto, el lector cuidadoso podria acusarnos -y con razén- de una
evidente contradicciéon en la descripcién anterior. Hemos argumentado que los
estados son entidades cuya estructura les permite el uso de la fuerza, aun en contra
de sus propios subditos. También hemos argumentado que probablemente El
Mirador haya sido un estado antiguo. Por otro lado, hemos recalcado la
suntuosidad, la ceremonia, el rito y las creencias, y la fuerza moral de acatar los

deseos de una élite que tenia acceso exclusivo a los dioses. {Ddnde encaja la fuerza?

En la discusidon anterior hemos mencionado por lo menos dos formas: ataques y
conquistas. Desde luego que no existen actualmente evidencias definitivas de
ninguna de estas actividades en el Preclasico. Pero si la expansién maya hacia
Chiapas y Tabasco hubiera sido mediante una conquista, debemos imaginar una
entidad capaz de reclutar un ejército y equiparlo. Es probable que el rey haya
tenido sus propios guardaespaldas y ejércitos reales que pudieran actuar como
fuerza policial dentro de la cuenca de El Mirador. En pocas palabras, imaginamos
incentivos y prerrogativas por parte del estado. Los ciudadanos tenian la opcién de
obedecer voluntariamente a través de sus creencias, pero las sanciones de fuerza
siempre eran una opcién para obtener obediencia de aquellos que no creian o eran
insolentes en materia politica.

En este sentido, vale la pena sefialar que el poder sobrenatural tiene por lo menos
dos aspectos. La habilidad de bendecir es ipso facto la habilidad de maldecir con ese
mismo poder personal. Los sentimientos de asombro que la gente tenia ante el
poderio real, hubieran estado coloreados por un respeto autoprotector, e incluso

miedo, del lado oscuro de la fuerza real. La combinacién de asombro y temor al
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poder sobrenatural y una evaluacién pragmatica de las capacidades policiales por
medio de guardaespaldas, soldados y matones, hubieran sido una combinacién muy
convincente para asegurar la obediencia a los mandatos reales.

El funcionamiento pacifico del sistema politico dependia del compromiso
emocional hacia conceptos fundamentales, como la distincién de clases, los papeles
sociales y las responsabilidades sociales de cada categoria de personas. Esto habria
sido bien conocido por tocios y asumido cominmente en una interaccién normal.
Cualquier cosa que los gobernantes y sus funcionarios pudieran hacer para reforzar
tales creencias serviria para mantener el statu quo. De la misma manera, aquellas
acciones que trajeran como resultado la pérdida de la fe bésica y el compromiso,
trabajarian en su contra. Para la cuenca de El Mirador, la necesidad de cimentar las
creencias bésicas y obtener fuertes vinculos emocionales, justificaba el gasto glorioso
de mano de obra y el uso conspicuo de materiales nativos en la arquitectura y los
ritos publicos.’?® En este sentido, el estado de El Mirador seguia el antiguo patrén
olmeca observado por primera vez en San Lorenzo y posteriormente en La Venta.
Los reyes eran esenciales en el sistema de gobierno olmeca;?* sospechamos que
también eran fundamentales para el estado de El Mirador. Las similitudes entre los
sistemas olmeca tardio y maya antiguo en cuanto a construcciones (pirdmides,
plazas, canchas para el juego de pelota y fachadas con divinidades en los templos),
el uso de grandes artefactos (monumentos de piedra, altares, estandartes y tronos),
el atuendo real (capas largas, pieles de jaguar, tocados de plumas, bragueros,
sandalias, collares y pendientes de jade) y el desempenio ritual (sacrificio, sangrado y
procesiones) sugieren una conexién histérica directa entre ambos sistemas. Cuando
menos, debemos explicar la transmision de ciertos tipos de conocimiento

especializado a través del tiempo y el espacio de los olmecas a los mayas.

123 Hansen, et al., “Incipient Maya Lime Technology...”.
124 Clark, “The Arts of Government...”; Cyphers, “Reconstructing Olmec Life at San Lorenzo™.



El conocimiento de la historia

La proposicion que queremos establecer sobre el conocimiento tradicional y la
memoria histdrica de civilizaciones o instituciones anteriores es un tanto técnica,
pero importante. Una distincidn clasica en la antropologia politica se hace entre los
desarrollos de estados primarios y secundarios.’” Los estados primarios son los
primeros que se desarrollan en una regién, como el estado de San Lorenzo que
mencionamos anteriormente. En contraste, los estados secundarios se desarrollan a
partir de sociedades que no son estatales, pero que entran en contacto con un
estado preexistente. En este caso, los pueblos de la sociedad que no es estatal
pueden enterarse de la forma en que opera una sociedad estatal e incluso pueden
llegar a experimentarla en carne propia. Pero en los desarrollos primarios, tal
conocimiento es una imposibilidad tedrica ya que, por definicién, nunca entran en
contacto con un sistema mas complejo ni llegan a saber de su existencia. S6lo unos
cuantos estados en la historia del mundo pueden considerarse primarios: casi toda la
evolucién de estados ha sido secundaria.

El caso de El Mirador nos presenta una variante interesante en cuanto a esta
distincién. Los mayas de la cuenca de El Mirador probablemente tuvieron algin
contacto con el estado de La Venta aproximadamente entre el 700 y el 400 a.C. No
se conoce ningln estado que existiera en Mesoamérica en la época en que surgié el
estado de El Mirador. {Reinventaron los gobernantes de El Mirador el estado en
Mesoamérica? Claro que no! Se preservéd una memoria histérica del modo de
gobierno olmeca, y de sus instituciones y ritos correspondientes; esta memoria social
ofrecié un modelo cognoscitivo claro de cdmo debia organizarse y gobernarse un
reino. Tal conocimiento hubiera sido un recurso vital para aquellos individuos
selectos (por ejemplo caciques y reyes) que tuvieran la oportunidad de instituir tal
sistema.

Consideramos que el estado de El Mirador es un ejemplo de un desarrollo

secundario, aunque actualmente no se puede demostrar que el contacto con otro
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estado haya sido frecuente o significativo; no obstante, dadas las similitudes en los
simbolos de poder que se observan en los sitios de La Venta y la cuenca de El
Mirador, el contacto histérico probablemente seria tanto lo uno como lo otro. Sin
embargo, el mecanismo empleado para transmitir la memoria social ain se
desconoce. En una discusién anterior sugerimos una posible diaspora, aproxima-
damente en el 900 a.C., después del derrumbe de San Lorenzo, la cual pudo haber
tenido un profundo efecto tanto en las subsecuentes poblaciones olmecas como en
las sociedades de la cuenca de El Mirador. Se puede argumentar, y se ha sugerido un
caso mas sélido para una didspora desde La Venta después de su colapso.?® La
ocupacion olmeca de la cuenca de la parte media del Usumacinta parece remontarse
al periodo Preclasico medio tardio. Muchos
de estos pueblos pueden haber tenido
contacto con las comunidades mayas de las
tierras bajas con las que colindaban o,
inclusive, haber inmigrado a estas
comunidades cercanas para asi diseminar los
conceptos basicos del gobierno real. Quizés

algunos hayan llevado consigo reliquias

sagradas, asi como el conocimiento

detallado de ritos antiguos. Y otros

Chiapas, en un estilo olmeca medio que muestra una
reunién de hombres y mujeres de la élite. Este
monumento es evidencia posible de una unién

matrimonial entre olmecas de la regién del Golfo y . e . .
pueblos, de la costa de Chiapas. g tratado de infiltrar la jerarquia gobernante y

individuos de sangre real pudieron haber

congraciarse con sus lideres, nuevamente, de acuerdo con el antiguo modelo
olmeca de alianzas reales (véase figura 20). Dos puntos importantes sobre todas
estas posibilidades de contacto histérico son que a) serian esencialmente invisibles en
términos arqueolégicos porque b) sélo habrian participado pequefios grupos de
refugiados olmecas deseosos de integrarse en los sistemas politicos mayas.

Con estas especulaciones no pretendemos atribuir milagrosamente la civilizacién

maya a los olmecas. Las relaciones entre olmecas y mayas siguen siendo

., o«
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extremadamente problematicas. Clark y Pérez creen que esta conexién histérica es
innegable, pero aln falta por determinar exactamente cuél era la naturaleza de esta
conexion y cuales fueron los efectos especificos que tuvo entre los mayas. En
contraste, Hansen considera que esta conexién fue mas distante y tenue. El atribuye
mas independencia e innovacién local a los desarrollos en la cuenca de El Mirador.
Es importante sefalar, sin embargo, que estas diferencias de opinién estriban en el
énfasis relativo de los contactos e interacciones histéricas. Todos estamos de acuerdo
que para el 450 a.C., el sistema de El Mirador se encontraba por lo menos a la par
de las sociedades vecinas mas complejas, y su misma prosperidad hubiera resultado
atractiva a personas de las regiones vecinas al atraer mano de obra y recursos
materiales. Asegurar la lealtad de inmigrantes o comerciantes inteligentes habria sido
un importante golpe competitivo en las rivalidades sociales entre sistemas politicos,
ya que algunos recién llegados habrian sido una fuente importante de
conocimientos antiguos y, en su momento, actuales, que resultaran de utilidad a la
nobleza pujante de la sociedad maya. Sin embargo, para esta fecha, cualquier
aportacion olmeca (ya fuera de refugiados o clientes) habria servido solamente para
auxiliar e instigar un proceso evolutivo que ya estaba en marcha y no habria sido la
causa del surgimiento de un estado en El Mirador. No obstante, algunos olmecas
especialistas en ritos pudieron ser los responsables de la forma y organizacion final
de algunas representaciones reales, de ritos y de ciertos principios béasicos de
gobierno. Por ejemplo, la Estela 1 de Nakbé tiene una representacién sobrenatural
estilo olmeca en el tocado de uno de los protagonistas (véase figura 14). ¢Es posible

que un artesano olmeca haya ayudado a concebir y tallar este monumento?

Observaciones finales

Como sucede con la mayoria de los ejercicios, nuestros intentos por definir los
origenes de la civilizacién maya se han visto limitados debido a la falta de datos y a
la ambigliedad inherente en la nocién misma de la génesis. En la imaginacion

popular, y en la mayor parte del trabajo académico, el origen de los mayas es



sinébnimo del origen de la civilizacibn maya misma. Como hemos tratado de
demostrar en este trabajo, no es asi. La civilizacién maya surgié después de que la
cultura, las précticas, el lenguaje y la etnicidad mayas habian existido por lo menos
durante un milenio. Separar la génesis de los mayas como pueblo de la génesis de
los mayas como civilizacién es crucial para poder comprenderlos a ambos. Aqui nos
hemos ocupado de la génesis de la civilizacién, con lo cual nos referimos a un nivel
especifico de desarrollo social y politico que generalmente se asocia con el estado.

Muchos mitos relatan la génesis del pueblo maya y su civilizacién como un acto
divino de creacién doble por parte de dioses benévolos. En contraste, aqui
consideramos que ambos desarrollos fueron creados por el hombre y que no fue
sino hasta después cuando fueron atribuidos a la intervencién divina. Creemos que
la civilizacién, como un conjunto de normas y préacticas culturales, surgié en
Mesoamérica de manera independiente en una sola ocasién, y que en lo posterior
fue transmitida a otras culturas que la fueron modificando. En términos especificos,
la civilizacién parece haber evolucionado y haberse desarrollado entre los antiguos
olmecas de la regién de la costa del Golfo, hacia el 1200 a.C. -a través de un
proceso que aun falta definir-, y posteriormente se extendi® hacia otras areas de
Mesoamérica, incluyendo las tierras bajas mayas. De ser cierto, la cuestién de los
origenes de la civilizacibn maya es necesariamente de caracter histérico, e implica
saber cémo fueron transmitidas las préacticas culturales de la civilizacién de San
Lorenzo a otras sociedades como La Venta, Chiapa de Corzo, Kaminaljuyd y El
Mirador. En este trabajo nos hemos ocupado de la historia como una secuencia de
acontecimientos que ocurren en el tiempo y el espacio, asi como un proceso
sociopolitico béasico para la transmisiéon y modificacion de las normas y practicas
culturales de una sociedad u otra. Hemos especulado en torno a algunos de los
procesos histéricos, pero los dalos disponibles de la Mesoamérica antigua son ain
demasiado escasos para sustentar la mayoria de los argumentos sobre procesos
especificos.

Casi todas las ideas anteriores sobre el desarrollo de un estado son sumamente

especulativas, pero la consideracion de los origenes y la génesis viene con una



licencia para plantear novedosas posibilidades que han de ser evaluadas en
investigaciones futuras. El posible impacto, directo o indirecto, de los olmecas, de
sus ideas o de la transmisidon de conocimientos de instituciones olmecas a los mayas,
habria dependido de la naturaleza de las relaciones, si es que las hubo, entre las
ciudades de la cuenca de El Mirador y La Venta, y sus sistemas politicos hermanos.
Debemos detenernos a considerar que ciertos sistemas politicos que llevaban mucho
tiempo establecidos en la frontera creciente del territorio maya de las tierras bajas,
empezaron a derrumbarse aproximadamente en el 400-300 a.C., la misma época en
que el sistema politico de El Mirador intentaba alcanzar el apogeo. (Fueron los
centros de El Mirador causantes del derrumbe del estado de La Venta y otros
cacicazgos principales establecidos en las margenes del rio Grijalva en la parte
central de Chiapas? La cronologia de los acontecimientos, segin se sabe actual-
mente, sugiere que esta posibilidad debe considerarse con seriedad. {Hubo algin
contacto directo o conquista? Tal interaccién habria constituido una dinamica social
distinta por completo del caso mencionado anteriormente de refugiados vy
comerciantes. Si en efecto se hubiera dado un contacto directo, la élite de la cuenca
de El Mirador habria contado con numerosas oportunidades de rescatar especialistas
en ritos y artesanos olmecas (quizds de manera analoga a la incorporacién de los
"toltecas" en la Cuenca de México durante el Posclasico). Muchas similitudes
notables en la forma, el contenido y la estructura de las iconografias maya y olmeca,
pueden verse como resultado de la aculturacién y el sincretismo. También debe
considerarse la posibilidad de una conquista directa de La Venta por otro sistema
politico maya diferente de El Mirador.

Los datos que existen actualmente indican que los mayas adoptaron muchas
practicas mesoamericanas después de los olmecas. La civilizaciéon olmeca ya estaba
en su apogeo cuando los primeros aldeanos sedentarios se asentaron en la regién
montafosa de Guatemala y Belize. El asentamiento inicial de la parte central del
Petén, sin embargo, se corresponde con la caida del Estado de San Lorenzo y el
surgimiento del estado de La Venta. Las complejas sociedades de cacicazgo en las

regiones adyacentes (Chiapas y la regién montafosa de Guatemala) pueden haber



ejercido una influencia fundamental sobre los primeros desarrollos mayas. Sin
embargo, aproximadamente en el 600-500 aC, los grandes centros de la cuenca de
El Mirador estaban al mismo nivel que las sociedades vecinas mas complejas de
Chiapas o de la regién montafiosa de Guatemala. El paso final hacia la constitucién
de un estado, ocurrié en los dos siglos siguientes, cuando El Mirador absorbié e
incorpord a sus antiguos rivales de la cuenca de El Mirador, y después se extendid
hacia afuera. Hemos especulado que esta expansién externa pudo haberse iniciado
anteriormente (para el 400 a.C.), y pudo haber sido un factor que contribuyera, o
incluso un factor determinante, al colapso del sistema politico olmeca de La Venta.

En esta narracibn hemos tomado los datos maés recientes del oriente de
Mesoamérica y hemos intentado construir una historia coherente de los origenes de
la civilizacion maya de las tierras bajas. Volvemos a subrayar que la mayor parte de
esta historia sigue siendo una especulacién, y como coautores no estamos de
acuerdo en todos los puntos. El primer autor se responsabiliza de esta versidn, pero
todos hemos cooperado para cerciorarnos de que la presentacién de los datos para
cada region y periodo sea lo més exacta posible.

Nuestros esfuerzos en este ensayo demuestran, esperamos, la necesidad de una
historia construida cuidadosamente para cada sitio y regién, y la necesidad absoluta
de alinear estas historias individuales en una perspectiva global y unificada. La
mayor parte de nuestro esfuerzo en este trabajo ha sido lograr una visién global
mediante la coordinacién de varias historias regionales. Llegar a un acuerdo
cronoldgico también ha sido el area donde hemos tenido, y tenemos, nuestros
mayores y mas serios desacuerdos. Es evidente que si fallamos en nuestra
construccion de la secuencia de acontecimientos, sera errénea cualquier inferencia
que hagamos del proceso histérico. Los ejemplos més claros de este problema son
las diversas visiones de la conexién entre los olmecas y los mayas. Algunos
especialistas sostienen que las fechas més antiguas de la civilizacién olmeca carecen

de respaldo,?” y que los acontecimientos importantes en las zonas olmeca y maya
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son contemporaneos, lo cual nos conduce légicamente a la visién de un proceso
mutuo de simbiosis en la formacidn de la civilizacién mesoamericana.'?®

A pesar de estas criticas, los datos muestran claramente que la civilizacién olmeca
se desarrolld siglos antes que la maya, y que la civilizacibn maya era, en gran
medida, una modificacién de practicas culturales méas antiguas conocidas entre los
olmecas. Las conexiones histéricas son patentes en las multiples similitudes entre las
costumbres, las practicas y el arte de los olmecas y de los mayas.

AuUn hay mucho por hacer para descubrir la verdadera historia de la génesis maya.
Esperamos que nuestros esfuerzos iniciales en este trabajo surgieran varias rutas para
esfuerzos futuros, asi como aspectos en que hay que tener precaucién. En primer
lugar, los origenes de un pueblo como un grupo que habla el mismo idioma, una
sociedad o una etnia, deben distinguirse de los origenes de su vida civilizada.
Ningln grupo mesoamericano empezd siendo una civilizacion. En consecuencia, la
aparicion de la sociedad civilizada en Mesoamérica exige una explicaciéon para cada
region donde se manifesté. En segundo lugar, es urgente que se obtengan maés y
mejores datos sobre los periodos antiguos de la prehistoria mesoamericana; éstos
deben alinearse debidamente para determinar sus causas y efectos en el contexto
histérico. Gran parte de la investigacion en Mesoamérica debe seguirse dedicando al
establecimiento de cronologias mas precisas. La historia, sin una cronologia ade-
cuada y racional, es impensable. En tercer lugar, debemos distinguir entre la historia
como secuencia y los acontecimientos como un proceso cultural bésico.

Los datos disponibles actualmente sugieren que la raiz de todas las civilizaciones
mesoamericanas se encuentra en los antiguos desarrollos olmecas en la costa del
Golfo. Desafortunadamente, éstos se comprenden de manera deficiente. La vida
civilizada olmeca se convirtié en un legado para todos los pueblos mesoamericanos
que los siguieron en el tiempo. En el caso de los mayas, la genealogia precisa de su
civilizacién parece haberse transmitido de San Lorenzo a La Venta, después a El
Mirador, y finalmente a Tikal et alia. Para comprender las aportaciones de los

mayas a la civilizacién mesoamericana, es necesario adoptar una perspectiva pan-
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regional, histdrica e interactiva. El proceso de desarrollo debe verse desde una vasta
perspectiva histérica, cubriendo una regidn amplia y también dar especial
importancia a la evidencia de comunicacién e interaccion entre los grupos.

Este altimo requisito amerita un breve comentario para finalizar. El demostrar que
multiples sociedades hayan participado en el proceso evolutivo no significa que
todas hayan desempefiado un papel semejante. Queda claro que ya habia pueblos
mayas en la regién que habria de convertirse en Mesoamérica antes del
advenimiento de la civilizacién hacia el 1200 a.C. Pero tenemos pocas evidencias de
que los mayas antiguos estaban conscientes de los acontecimientos que ocurrian en
tierra olmeca -y ciertamente no existe ninguna evidencia que sefale que los mayas
desempefaron un papel importante en el surgimiento inicial de la civilizacién-. En
contraste, los mayas de las tierras bajas si parecen haber sido importantes en la
interaccion interregional durante el Preclasico me dio, hacia el 600-350 a.C. Y para
el inicio del Preclasico tardio, los mayas de las tierras bajas de la cuenca de El
Mirador parecen haber sido actores fundamentales.

En este trabajo liemos argumentado que el intercambio a larga distancia, y quizas
los ataques y la guerra, hayan sido parte de los procesos criticos que culminaron con
el surgimiento del estado de El Mirador hacia el 300 aC. Sin embargo, para poder
demostrarlo, hacen falta muchos més datos. Al mismo tiempo, es interesante
observar que el estado de El Mirador se derrumbd y fue sucedido por Tikal y
muchas otras ciudades-estado del Clasico temprano. En las tierras bajas mayas
existen claros rastros de fortificaciones de esta época, lo cual sugiere que las guerras
y los ataques pueden, en efecto, haber sido una parte fundamental del proceso
social. En tal caso, es muy posible que los mismos procesos que llevaron al
surgimiento del estado de El Mirador para el 300 aC hayan llevado a su destruccién
siglos después. Pero esa es otra historia. Segin los tres criterios expuestos en este
trabajo, la sucesiéon de ciudades-estado mayas durante el Clasico sélo podré
entenderse si se toman en cuenta los desarrollos anteriores en El Mirador y las
regiones aledafas. El relato de dicha sucesién deberd prestar atencién a la historia,

los desarrollos pan-regionales y la interaccién social.



Apéndice

A continuacién aparecen las fechas de radiocarbono para las tres fases més antiguas
de Nakbé. La mayor parte de nuestros desacuerdos como autores se refieren a las
fechas de diversas fases. Las fechas enlistadas abajo para la fase Ox temprana son
uno de estos casos, ya que, con excepciéon de las dos ultimas, las demés son,
claramente, demasiado antiguas. Sin embargo, las otras fechas son bastante
consistentes; las fechas mas antiguas pueden ser el resultado del uso de madera vieja
durante el principio de la ocupacién en Nakbé. En la figura 3 hemos enlistado la
fase Ox temprana con una duracién del 1000 al 800 a.C. Esto concuerda con las
fechas de radiocarbono que se dan abajo. La ceramica de la fase Ox temprana, sin
embargo, parece haberse iniciado alrededor del 800 a.C. En la actualidad, la
cuestion estd pendiente y serd resuelta cuando se obtengan més fechas de sitios en la
cuenca de El Mirador y de éareas circundantes. Clark se siente mas cémodo con la
idea de que Ox temprano comience en el 800 a.C., mientras que Hansen piensa que
se inici® mucho antes. En el texto, hemos llegado a un acuerdo, hablando de una
ocupacion Ox temprana en Nakbé para el 850 a.C. En nuestras consideraciones
sobre los acontecimientos relacionados con esto en Mesoamérica, sin embargo,
hemos dependido més de las similitudes en colecciones de cerdmica que de las
fechas reales de radiocarbono que pueden resultar, notoriamente, engafiosas. Basan-
donos en informacién sobre la cerdmica, es claro que las aldeas tempranas en Belize
precedieron a aquellas de la cuenca de El Mirador. Los indices cronoldgicos para
algunos de estos sitios mas antiguos, no obstante, son ligeramente posteriores con
respecto a los presentados a continuacion para Nakbé, de alli la controversia. Las
fechas para las fases media y tardia de Ox parecen aceptables. Dada la ocupacién
temprana limitada en Nakbé, uno debiera sospechar que apenas precedi6 a la fase

media de Ox, en vez de prolongarse durante un largo periodo.
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LOS OLMECAS

APARICION DEL HOMBRE-JAGUAR

Desde el periodo precldsico medio (1300-800 a.
c.), las intluencias olmecas empezaron a infiltrarse
en diversas zonas de Mesoamérica® como vimos en
Tlatilco (pdg. 11), y aunque existen todavia di-
ferentes hipdtesis respecto a las etapas formativas
de esta cultura, tal parece que se originé con unos
pueblos agricolas, asentados quizd desde el precld-
sico inferior en la region™ comprendida entre La-
guna de los Cerros, Tres Zapotes y San Lorenzo
Tenechtitlan en Veracruz, v La Venta® en Tabasco
(véase el mapa, pag. 43).

Recientes exploraciones en San Lorenzo Tenoch-
titlan** parecen colocar el auge de esta zona™ —in-
cluyendo una incipiente planificacién a base de
monticulos artificiales en barro™ junto con una
elaborada escultura monumental en piedra (fig.
38)— entre 900 y 800 4. ¢., periodo después del
cual San Lorenzo seria abandonada® y La Venta
pasaria a ser el centro supremo olneca cntre 800
v 400 a. ., para luego decaer v transmitir, quiza,
el poder a Tres Zapotes. Algunos autores® suponen
incluso que el arte olmeca siguié desarrollindose
en esta zona hasta més alld del periodo cldsico, o
sea hasta el siglo x1 ¢ x11. De esta suerte, San Lo-.
renzo Tenochtitlan seria el mds antiguo centro
ceremonial conocido en Mesoamérica, mientras
que La Venta coincidirfa con el periodo de méxima
expansion del arte olmeca; de aqui su primordial
importancia cultural.”’
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28. Debe haber existido entre los olmecas la creencia en una raza
divina de “hombres-jaguares’, camo lo sugieren numerosas escul-
turas de esta cultura, mpartictlarmente los llamadas monumentos 1"
de Rio Chiquito, y "3 de Potrero Nuevo, Veracruz, que parecen
representar el acoplamiento de un jaguar con una mujer [véase «la
palabra y el hombres, Universidad Veracruzanc, ndém. 4, pdgs. 11,
12 y 23}). 29. Puede tratarse de divinos infantes de la raza “hombre-
jaguar’’, come se sugirid anteriormente,

AN el arte ()lmeczl {?uC
el creador en Mesvamerica de la escultura en
piedra,

Ceramista en sus orimncinin.
tanto a de vrandes dimensiones como
el tallado v pu]id' de
la serpentina v la diorita. La cultura olmeca se ca-

e pled ras finas, como el jacle.

racterizé desde muy temprano por una fuerte ob-
sesion felina, conectada al parecer con un culto
al agua o la lluvia. Las representaciones mds fre-
cuentes en el arte olmeca son, en electo, los diversos
atributos del jaguar: cejas, encfas, garras, man-
chas, etc., solos 0 en combinacién con elementos
humanos.” Las figuras humanas mismas, acentuan-
do sus rasgos mongolmdcs o negroides, se felinizan:
los ojos se vuelven mis oblicuos, la nariz mas ancha,
las comisuras de los labios mas caidas, etc.

Y por casi toda Mesoamérica, irradiando del foco
lLa Venta-Los Tuxtlas fueron apareciendo hue-
hombres disfrazados de
jaguares, como en los bajorrelieves de Chalcatzingo,

llas de ese nuevo culto:

Morelos (tig. 33), hachas ceremoniales, mascari-
llas Y estatuillas de piedra pulimentuda ostentando
los rasgos Combimdocz del hombre-jaguar (fig. 33
y lam. 1v); y las extranas figuras de nifios y enanos
(f]oum 34), que tanta 1mportanua parecen haber
temdo en el ritual asi como las numerosas
estatuillas asexuadas con el cuerpo regordete, el cra-
neo a menudo deformado, los parpados hinchados,

olmeca,*

las encias desdentadas, y la expresion infantil que
justifica el nombre de hal by face o “cara de nifo”,
bajo el cual se les conoce (ho 34y Jam. v

a)

FIG. 34. Escultures olmecas en piedra y en barre, que ilustran
algunos de los temas mds frecuentes en el arte olmeco. a. Nifio-
hombre jaguar”. quizd de estirpe divina, de acverdo con las
creencias olmecos {ver note 28), que aparece aqui, en brazos de
un hombre, en un bajorrelieve del “altar 5 de La Venta; segin
Miguel Covarrubias. b. Estotuilla en jade que representa un enano
de expresion lloresa, posible invocacién a un dios relacionado con
la lluvia o el agua; ndtense el craneo deformado, los parpados
hinchados y las comisuras caidas que contribuyen a dar esa ex-
presién atigrada’ tan tipicamente olmeca; M.N.A. ¢. Cabeza de
una estatvitla hueca de borro hallada en Tlalilco, caracteristice
del “'baby face” o ‘cara de nino” olmeca; C.F.F. d. Figurilla en
barro de Las Bocas, Morelos, gque ilustra, {unte con la anterior, la
penetracidén de las influencios olmecas en el altiplano central y
lo consecuente modificacién de los temas y cénones artisticos (com-
parese con las estatuillos de la pdg. 11} {dibujos de Paul Gendrop
y Esperanza Arias Salum).
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Durante el periodo preclasico superior (800-100
a. ¢.), las influencias olmecas se extendieron en
una forma considerable a partir del foco inicial,
principalmente alrededor de los focos Puebla-Mo-
relos-Guerrero v Oaxaca-Chiapas, de donde llega-
ron hasta Costa Rica y Panamd en el extremo sur,

v Jugares como Teotihuacin, Valle de Bravo v Ja-
lisco en el extremo norte de Mesoamérica.™

No sin razon se ha optado por considerar Ja cultura
olmeca como cultura madre de las ulteriores cultu-
ras cldsicas, pues a ella se atribuyen la mayorfa de
los adelantos téenicos, artisticos y sociorreligiosos
que ocurrieron durante esta importante etapa de
transicion entre las primitivas aldeas agricolas del
precldsico medio y los grandes centros ceremoniales
del periodo clasico.

Podemos mencionar, entre esos adelantos, la téc-
nica del tallado y pulido de piedras duras; la apari-
cién de la escultura colesal y del relieve en piedra;
la cristalizacion de ciertos conceptos religiosos como
el culto al hombre-jaguar que, evolucionando du-
rante mas de veinte siglos a través de diferentes
culturas mesoamericanas, seguiria encarnando al
dios de la lluvia, el numen més importante de las
masas agricolas (fig. 35).

FIG. 35. Cuadro que muestra la evolucion del temw del dios de
la lluvia en diversas culturas mesoamericonos, a partir de las mds-
cargs olmecas; a, b, ¢, méscaras olmecas procedentes de Oexaca
Veracruz y Tabasco; M.P.C. y MAAH.N.; d, g, i, urnas zapotecas

de " Monte Afbén I y III''; MN.A. y C.P.; e, Estelo 8 de Cerro de
las Mesas, Veracruz; h, representacion de Tlaloc en una vasija
de ‘Teotihuocan IlI'; M.N.A.; k, Tlalec de la Mixteco-Puebla; Te-

huontepec, Oaxaca; M.N.A.; f, mascardn de estuco de la pirdmide
E-VIl-sub, Uaxactdn, Guatemaia; i, soporte de altar, de Piedres Ne-
gros, Guatemala; 1, mascardn de Chac, palacio de Sayil, Yucatén
{dibujos de Paul Gendrop, segin Miguel Covarrubias).

30. Aparecen nuevos centros olmecas en Tierra Blanca, Remojedas,
Cerro de Las Mesos, San Andrés Tuxtla y Los Limas, en Veracruz;
Cholula y Texmelucan, en Puebla; Taxco, lguala, Mezcala, Chilpan-
cingo, Juxtlahvace, Oxtotitlén y Sen Jerénimo, en Guerrero; Monte
Albén, Dainzl {véase la pag. 123), Cuilapan y Zimatlan, en Oaxaca;
Palenque, Simojovel, Chiopa de Corzo, Tonald e lzepa, en Chiapas;
San iIsidro Piedra Parada, Abaj Takalik, Kamineliuyy, Santa Lucia
Cotzumalhuapa (véase la pag. 199], Uoxactidn y Tikal, en Guatemala
(véanse las paegs. 88 y 90); Chalchuopa, en Salvador; Guanacaste,
en Costa Rica (véase el mapa, pég. 43).
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FIG 36

Otros elementos que suelen atribuirse a los olmecas
son el afianzamiento de la clase sacerdotal, Ja préc-
tica de la deformacion craneana, de Ja mutilacién
dentaria,”* del sacrificio humano y del autosacri-
ficio; atributos ceremoniales, asi como adelantos
tan decisivos para Mesoamérica como son el calen-
dario ritual, el sistema de numeracion vigesimal
y de escritura glifica, el principio de los centros
ceremoniales con Ja aparicion de las construccio-
nes de tierra v de las primeras pirdmides como ba
samentos de los templos.

Todos los elementos culturales que acabamos de
mencionar pasaron a formar un fondo comun, un
rico fermento que, interpretado posteriormente por
otros pueblos de acuerdo con su sensibilidad v sus
inclinaciones propias, darfa origen a las grandes
culturas clasicas tales como la teotihuacana, la
maya, la zapoteca y las del Golfo. Los mismos es-
tilos artisticos de estas culturas clasicas en sus
inicios ostentaron algunos elementos formales olme-
cas. Asi es como veremos més adelante, aparte de las
representaciones del dios de la lluvia basados en el
esquema hembre-jaguar olmeca (fig. 36), los bajo-
rrelieves de danzantes del primer periodo de Mon-
te Alban (pdg. 123) que recuerdan el tipice perfil
olmeca (fig. 35); o la pirdmide E-VII-sub de Ua-
xactan (pag. 88), una de las mas antiguas del 4rea
maya, con sus grandes mascarones de estuco de

fel
marcada influencia olmeca.

La ceramica ritual olmeca, que llegd a influir la
de otros centros como Tlatileo (p;io 9), se carac-
teriza por su decoracién raspada o excavada, el
principio de la pmtum a] temple™ v, sobre todo, por
la frecuente aparicién de atubulos del hombre-
jaguar: perfiles tipicos (fig. 36), garras o manos

(figura 37), etc.

31. Veremos otros ejemples de deformacién craneona en esculiuras
mayes (pdgs. 112 y 120) y en las “‘figures sonrientes” de Veracruz
(még. 144); en cuento a las multileciones dentarias, los hallamos en
muy diversas modatidades en los entierros y las umas de Monte
Alban {véanse pees. 132 y 138). 32. Mencionemos los tipos cerd-
micos 'gris fino”" y “naronja sin desgrasante’ eque, segin Alfonso
Medellin Zenil, .pertenecen a lo cultura olmeca rardia clasica {siglo
Vi a IX d.c.).
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Entre las estatuillas olmecas en harto encontracas
en sitios como Nopiloa, han surgido Interesantes
figuras de perros v jaguares, provistas de ruedas
a manera de juguetes (fig. 37). Estas constituven
una de las paradojas culturales mas grandes de Me-
soamérica; tan grande, quizd, para el juicio ecci-
dental, como aquel famoso caso de la polvora,
inventada siglos atras por los chinos sin més finali-
dad que la de hacer cohetes para las ceremonias
religiosas. En efecto, no sélo no se han descubierto
en Mesoamérica ulteriores objetos provistos de rue-
das, sino que el invento de éstas, que pudo haber
sido uno de los adelantos mds decisivos en la tec-
nologia de estos pueblos, nunca rebasé la escala
del juguete. Notemos que los pueblos mesoameri-
canos tampoco idearon el torno.

FIG. 36. Diversas representaciones del tipico perfil de “hombre-
jaguar’ o de "dragén’’ olmeca. a. Cinco perfiles combinados —des-
de el més reelista hasta el mas estilizado— grabados en una
placa de piedra. b. Estatuilla de barro procedente de Atlihuaydn,
Mocrelos. ¢ Perfil de un “'drogén’’, segun Miguel Covarrubies. d.
Perfil grabado en una vasija olmeca de barro (dibujos de Margarita
Gutiérrez Otero y Paul Gendrop). FIG. 37. Ejemplos de cerdmico
olmece. a. Estatuilla de barro provista de ruedas. b. Recipiente en
forma de '‘dragén’’ olmeca. ¢. Vasija tripede con decoracién esgra-
fiada. d. Vasijo esgrafiada y pintada, con representacion de unds
garras estilizadas (dibujos de Paul Gendrop, Enrique Sanabria Ati-
lana y Socorro Velasco).
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FIG. 38

Aparte de la cerdmica. de Jas estatuillas v mascarr
las de piedra {inamente pulimentada y de los ba-
jorrelieves sobre roca yue senalan por diversos rum-
bos de Mesoameérica la penetracion de intluencias
olmecas a través del periodo preclasico medio v su-
perior, se conceniran casi exclusivamente en Ia
region olmeea del Golfo™ —San Lorenzo Tenoch-
tithan, La Venta v Tres Zapotes, principalmente—
importantes testimonios de una escultura colosal en
piedra; lo cual, junto con una incipiente arqui-
tectura en tierra, justifi.ca en gran parte que esta
zona sc considere como el lugar donde la cultura
olmeca alcanzd su maximo esplendor.

Destacan, ante wdo, las grandes cabezas en piedra
algunas de las cuales rebasan los 2.50 metros de al
tura vy pesan hasta 14 toneladas (fig. 38). Estas
cabezas colosales, comunes a los tres sitios mencio-
nados, suelen ostentar una especie de yelmo. Sus
rostros muestran, dentro de un mismo patron esti-
listico, una cierta individualidad: se trata quiza de
retratos de los gobernantes olmecas; de labios grue-
sos v nariz ancha, presentan rasgos marcadamente
negroides, mientras que otras representaciones son

més bien mongoloides, lo cual plantea otro dilema

en el va complejo panorama mesoamericano. .. *'

Una cualidad latente en casi toda escultura olme-
ca, v de modo muy especial en estas cabezas, es su
petricidad, o sea la adecuacidn de la forna esculpi-

FIG. 38. Algunos ejemplos de la escultura colcsal olmeca. a. y b.
Dos de las mads hermosas cabezas colosales: los llamados monu-
mentos 1" de Son Lerenzo, Veracruz (lLA.UV.) y 1" de Cerro
Nestepe, Tres Zapotes, Veracruz; nétense los labios finamente recor-
tados, el cefio fruncido y, en general, la expresion de fuerte
individualidad que se desprende de ellas. ¢ Detalie del Ilamado
“'personaje narigudo de La Venta'' que aparece como motivo princi-
pal de la “"Estela 2" de La Venia (véase la nota 37). d. "Estela 1" de
Lc Venta, Tabasco (M.V.V.), que representa un personafe principal
llevendo un alto tocado tipicomente olmeca, rodeado de seis per-
scnajes mds peguefos que convergen hacia él; todos lleven en las
manos un palo de extremo curvo, per lo que parecen tener algin
simbolismo ritual relacionado con el juego de pelota. e. “Altar 1"
de La Venta (M.V.V.), cuya parte superior ostenta hacia el frente uvna
mascara de jaguar vigorosamente estilizada; abajo se ve un per-
sonaje tallado en fuerterrclieve y desprendiéncdose de un nicho;
coge con sus manos un grueso corddn que corre en la parte in-
ferior y cuyo extremo sostiene otro personaje labrado en bajorrelieve
sobre la care lateral del monolito (dibujos de Paul Gendrop, Alma
Deloy e Ignacio Cabral).
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LAM. IV, Esculturas olmecas en piedras finas. a. Mascara humana de expresion “‘atigrada’; M.N.A.
b. Estatuilla de jade blanco con restos de pintura roja y pequefio disco de pirita incrustado en el pecho;
M.N.A. e¢. “Hacha” votiva; M.N.A. d. Estatua de Las Limas, Veracruz, uno de los hallazgos mas
recientes en arte olmeca; I.A.U.V, {fotografia archivo Editorial Trillas}.



da al material pétreo, y viceversa. Paul Westheim,
al referirse a ellas, comenta:

“El arte olmeca no crea cabezas: crea cabezas de
piedra. Estan concebidas desde la piedra y pare-
cen brotar de la piedra.”*® Semejantes cualidades,
doblemente admirables en un pueblo que cre4
en Mesoamérica la primera escultura en piedra,
no se volverdn a encontrar con igual magnitud
sino en la escultura azteca que constituye, a juicio
de Miguel Covarrubias, “. . .]a tltima y més espec-
tacular llamarada de la actividad artistica indi-
gena’.*

Los olmecas, creadores de la escultura, no sélo se
distinguieron por estas imponentes cabezas, sino
también por sus estelas y altares (fig. 38). Este
género de monolitos, que serian adoptados mas ade-
lante por pueblos como los mayas (véase la pag. 80
v sig.), suelen tener, esculpidas en alto y bajorre-
lieve, estilizaciones de jaguares; escenas propicia-
terias en que figuran nifios-jaguares o enanos-
iaguares (pdg 28 y lam. 1v); escenas relacionadas
con un incipiente juego de pelota o con un miste-
rioso personaje narigudo, etc.*’

Aparecen en estos relieves, quizd por primera vez
en Mesoamérica, glifos y numerales que ya nos
hablan de la existencia de un calendario y de un
*  Mencionemos también,
dentro de la escultura del ceremonial, unas cajas de

sistema de numeracion.

piedra cublertas de bajorrelieves y unas vigorosas
esculturas de bulto que representan, con mayor o
menor estilizacién, a los hombres-jaguares tipicos
de la tradicién olmeca (fig. 39). Destaca en esa
estatuaria el famoso luchador olmeca, de una eco-
nomia de formas y de un dinamismo poco comunes

“figura 39).

FIG. 39. Ofros ejemplos de la escultura olmeca. a. El famoso
"luchador olmeca' procedente del sur de Veracruz; M.N.A. b. El
"'Principe de la Cruz del Milagro”, Veracruz (I.A.U.V.). ¢. Méscara
colosal hecha de mosaico de serpentina, que aparecié sepultada
en uno de los recintos de columnas basdlticos de La Venta {véase
fa fig. 40, pdg. 34) [(dibujos de Arnauld Schonbrunn, Maria del Ro-
sario Morales Casas y José Luis Manzanilla S.).
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33. Otras esculturas colosales aparecen, junto con bajorrelieves de
aparente filiacién olmeca, en varios lugares de la zona del Pacifico,
que abarcan desde Chiapas hasta El Salvador {véase la pdag. 199).
34. Si bien resultan mds comprensibles los rasgos mongoloides, es
dificil, en cambio, explicar la presencia en el continente americano,
désde tiempos tan remotos, de grupos de raza negra. 35. Paul
Westheim, «ldeas fundamentales del arte prehispdnico en México»,
pdgs. 203-204. 36. Miguel Covarrubias, “'las raices politicas del
arte de Tenochtitlan', «México en el Arte», nim. 8. 37. Algunos
autores ven en esfe ‘'personaje narigudo’' de ""La Venta' (fig. 38,
d.), el antecedente de otras entidades mitolégicas, entre ellas el dios
maye de la lluvia, Chac (véase «Esplendor del México Antiguoy,
pag. 546). 38. Notemos que las discutidas fechas que aparecen
grabadas en la “Estela C" de Tres Zapotes y la estatuilla de
Tuxtla™ {véase la obra citada de lgnacio Marquina, pags. 391 y
393), anteriores a las mds antiguas fechas registradas en monumen-
tos mayas, ya ostentan el sistema de datacién que es caracteristico
de la cultura maya.



ELL. CENTRO CEREMONIAL Y LOS TRAZOS URBANOS

Todas las grandes civilizaciones de Mesoamérica
se organizaron en torno a sus centros ceremoniales
que, mds que ciudades propiamente dichas, eran
esencialmente centros religiosos y civicos.* Agru-
paban los templos y sus respectivas pirdmides, las
plazas y plataformas destinadas a las procestones,
danzas rituales y demdas ceremonias religiosas. Con-
taban a veces con palacios y residencias para alojar
a las autoridades religiosas y civiles; edificios para
la administracién, la ensefianza y el ejercicio de al-
gunos oficios relacionados con el culto; canchas para
el juego de pelota, y espacios abiertos para llevar al
cabo el intercambio comercial: el tianguis indi-
gena, que sigue siendo actualmente importante fac-
tor cultural.

Con los olmecas aparecieron los primeros centros
ceremoniales planificados. Hasta donde llegan
nuestros conocimientos actuales, la arquitectura re-
ligiosa se inicié en San Lorenzo Tenochtitlan, que
tuvo el primer centro ceremonial conocido, con
unas caracteristicas que vemos ya claramente de-

finidas en La Venta (fig. 40).

Los edificios de La Venta eran simples cons-
trucciones en barro que parecen haber sido prote-
gidas en su época por un recubrimiento de piedras
pulidas y tierras compactadas y coloreadas. Tenfan
como elemento principal una gran pirdmide de
extrana forma,* dominando un conjunto arqui-
tectonico orientado de norte a sur y limitado en el
extremo opuesto por una piramide escalonada.

Cerrandose alrededor de esas dos masas principales,
se integraban plazas mediante la combinacién simé-
trica de plataformas bajas, escaleras y unas extranas
empalizadas formadas por grandes columnas mono-
liticas de basalto empotradas verticalmente en el
piso y muy préximas una de la otra. Estas empaliza-
das remataban, en medio de las dos plazas, con unos
recintos totalmente cerrados formados por esas mis-
mas columnas basélticas: recepticulos sagrados que
escondian, entre numerosas capas de adobe y de
piedras,*" unas enormes mdscaras de jaguar consti-
tuidas por un mosaico de lajas de serpentina verde
y cuya presencia oculta debié representar para los

FIG. 40
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olmecas un contacto magzco con las fuerzas del
agua, de la tierra v del cielo.** Dentro del monticulo
piramidal que limitaba el conjunto al norte, se han
descubierto tres tumbas, una de ellas formada
por columnas baslticas provenientes sin duda de lds
empalizadas mencionadas; otra que contenia el
tnico sarcofago™ conocido en Mesoamérica, aparte
del que fue descubierto en la famosa cripta secreta

de Palenque (pag. 110).

Finalmente, los principales monolitos esculpidos
—cabezas, altares, estelas, etc.— se hallaban dis-
tribuidos en los principales ejes de los monticulos
v de las plazas, ejes que se orientaban sensiblemen-
te de acuerdo con los cuatro puntos cardinales. Se-
mejante costumbre de labrar monolitos tales como
estelas y altares, integrdndolos a los edificios v pla-
zas, més adelante aparecerfa en varias culturas indi-
genas, la maya muy especialmente, junto con la
tendencia a orientar las construcciones.*

Con los centros ceremoniales de San Lorenzo v de
La Venta vemos pues, asentadas por vez primera,
algunas de las bases que seguirfan imperando a tra-
vés de més de veinte siglos en la arquitectura meso-
americana: el uso de la pirdmide truncada como
basamento para el templo, y la sabia disposicién de
plataformas y escalinatas que, junto con los tem-
plos, integraban las plazas. Esta particular capaci-
dad para manejar los grandes espacios abiertos, de
acuerdo con determinados ejes o segin determi-
nada orientacion, y en combinacién con las masas
de los edificios, serd siempre, por cierto, una cons-
trante cultural en la evolucién de esta arquitec-
rura.*®

Y si bien la arquitectura de La Venta todavia era
de barro, pronto empezarian a surgir en otras regxo-
nes, durante el precldsico superior, los primeros in-
tentos de arquitectura en piedra. Asi es como en-
contramos, en el lugar llamado Cerro del Tepal-
cate, en el valle de México, los primeros basamen-
tos de mamposterfa destinados a sustentar templos
que aiin siguen siendo de bajareque.* Constan de
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FIG. 41

FIG. 40. Panorémica aérea parcial del centro ceremonial de La
Venta, Tabasco, que muestra los llamados “'complejos C y A", que
integran el principal conjunto arquitecténico de La Venta; 800 a.c.
aproximadamente; vemos, orientados sensiblemente de norte a sur,
la gron "'pirdmide’’ de barro de unos 130 metros de di#metro por 30
de alto, de una forma que se acerca mds bien a la de un cono
truncado y en cuyos costados van olternando diez lomos con diez
depresiones simétricamente repartidos, forma que, a decir de los ar-
quedlegos, puede haber sido inspirado en los erosionados conos
tan abundantes en la regién de los Tuxtlas; vemos después una
plaza limitada per grandes platoformas clargados, y el coniunto

se cierra con otra plataforma cercada por grondes empalizedas ds
ndrerse

tierra, rematando al sur con una pirdmide escalonada;
los monticulos semiesféricos y lo presencia de los grandes m
esculpidos que subrayan algunos ejes de I ccmpesicidn 2 ke
Gil Ldpez Corella, bosado en el Ultimo levantamisnto efec -
Heizer, Druker y Graham en las temporadas 1967 y 1648, y c.
corrige los anteriores datos al respecto: véase el belein ri—
del I.LN.AH.). FIG. 41. Plomada y llano de albafii. en gied ;
uno de los elementos que constituian grandes canales de cesagis en
San Lorenzo, Veracruz, quizd la mds antigua instalacion hidréulica
conocida hasta la fecha en Mesoamérica [dibujos de Ignacio Cabral}.

39. Subsiste todavia un concepto similar en los nicleos de mayor
concentracién indigena de México y Centroamérica; piénsese, por
ejemplo, en las comunidades 'tzotziles” y ‘‘tzeltales™ de Chiapas.
40. las Oltimas exploraciones de Heizer y Druker, realizadas en
1967 y 1968, modificaron los datcs aportados por los mismos ar-
quedlogos desde 1955 y 1957. 41. La madscara se halla debajo
de un piso de dos metros de profundidad, formado por adobes
superpuestos y descansa, a su vez, sobre 28 capas de pavimentos
de piedra, ''tal vez en relacién con el cielo lunar”, como observa
Rall Flores Guerrero, «Arte mexicano, época prehispanicay, pag. 29.
42. Semejante contacto mdgico aparece en los bajorrelieves gue
cubren la parte inferior de numerosas esculturas aztecas, inclu-
yendo obras de la magnitud de la Coatlicue colosal [véanse las
pdgs. 258 y 265). 43. Véase la obra citada de Miguel Cova-
rrubias, pdg. 76, 44. Lo veremos muy claramente en el caso
de Teotihuacdn {pags. 45 y sig.). 45. Como puede verse en nu-
merosos centros ceremoniales del periodo cldsico (pags. 79, 93,
101, 106 y 125). 46. Al igual que las chozas, los primeros templos
se construyeron a base de troncos, ramas, cahas, lodo, paja o palma.



ALBORES DE LA ARQUITECTURA

FIG. 42

una plataforma rectangular asentada sobre un ele-
mento troncopiramidal, con sus aristas redondeadas
y sus paramentos enjarrados con un estucado primi-
tivo; y unos rudimentarios escalones dan acceso
a la plataforma superior (fig. 42). Y mientras en la
cuenca de México se ensayaban estos basamentos,
la regién de Oaxaca se significarfa por una tem-
prana vocacion para la construccién en piedra, con
edificios como el monticulo T de Montenegro
que, aparte de patios, ya contaba con basamen-
tos, escaleras, muros y hasta pilares de mamposteria
(figura 42), o las construcciones de la primera épo-
ca de Monte Alb4n, que ya presentaban templos
edificados sobre pirdmides, asi como un observatorio
astronémico y tumbas incipientes en forma de c4-
maras subterrdneas.*’

Por otra parte, en diferentes regiones del 4rea
maya aparecieron los primeros balbuceos de una
arquitectura duradera. Kaminaljuyﬁ construyo,
entre 500 y 200 a. c., algunos monticulos pirami-
dales de barro compactado.*® Lugares como Santa
Rosa Xtampak y Chiapa de Corzo” también se
lanzan a la edificacién. En cuanto a Uaxactin v
Tikal, compiten para echar las bases de lo que mas
adelante serd la arquitectura maya clésica (véanse

las pag. 88 y 90).



En aquella competencia en la que parece que se
precipitaron diferentes sitios del precldsico superior
para encontrar sus derroteros arquitecténicos, el
valle de México marcé algunas de las etapas deci-
sivas. Cuicuilco, situado al sur de la actual ciudad
de Meéxico, se convirtié muy pronto, desde 600
A. C. 0 aun antes, en un importante centro cere-
monial, levantando el primer basamento de piedra
de grandes dimensiones conocido en Mesoamérica:
la famosa pirémide troncocénica que consta de
cuatro cuerpos escalonados® unidos mediante tra-
mos de escaleras y rampas (fig. 43). Al hacer erup-
ci6n el volcan Xitle hacia el siglo 11 a. c., la lava
destruys Cuicuilco, dispersando la poblacién™ y
sepultando parcial o totalmente este monumento,
asf como los demés edificios de la ciudad (fig. 43).

FIG. 42. Algunos de los antecedentes de la areuitectura mesoame-
rcana en piedra, pertenecientes al periodo preclasico superior.
a. Basamento troncopiramidal de Cerrc del Tepalcate, México. " b.
Monticulo T'' de Montenegro, Tilantongo, Oaxaca, segbn Jorge
4costa; ya se advierten principios de escalones labrados, arranques de
muros y hasta de pilares. ¢. Basamento escalonado y figuritlas
de barro de Tlapacoya, México {dibujos de Jaime Ddvila Arratia,
‘Aiguel Gallo y Esperanza Arias Salum). FIG. 43. a. y b, Estatuilla
de un jugodor de pelota y brasero de barro de Cuicuilco, D. F.; este
Sltimo antecede a los braseros que veremos esculpidos en piedra en
el arte teotihuacano (véase la pdg. 65). c. Basamento escalonado
de Cuicvilco. Llegé a ser el mas grande que se erigid en Me-
soamérica hasta finales del periodo precldsico superior, antes de
‘a construccidn de la piramide del Sol en Teotihuacdn (véase la
=ag. 45); segin planos de Ignacio Marquina. d. Dos de los basa-
mentos recién descubiertos en Cuicuilco en 1967 al acondicionar
sste terreno para la edificacién de la Villa Olimpica; nétense las
‘ncipientes alfardas de las escaleras, asi como la silueta ya carac-
*eristica de los “piramides” mesoamericanas (dibujos de Rall Nieto
Ortiz, Paul Gendrop, Sergio Corona C, y Javier Molina Riquelme).

47. Véanse las pdgs. 125 y 132. 48, El "monticulo E-HI-3" de
Kaminaljuyd es una plataforma ceremonial que, tras numerosas
superposiciones, alcanzé una altura de 16 metros. 49. Véase la
odg. 200. 50. La ‘‘pirdmide” circular de Cuicuilco es en rea-
“dad et fruto ae varias superposiciones. 51. Quizé hacia el oriente
de la cuenca de México, pues las etapas iniciales de Teotihuacdn
muestran algunas similitudes con Cuicuilco.

FIG.

43
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Contempordneo de Cuicuilco es el majestuoso ba-
samento piramidal de Tlapacoya (pag. 36), santua-
rio adosado a un cerro en lo que entonces era uno
de los islotes del gran lago (véase la pég. 238).
Consta de una sucesién de plataformas escalonadas,
fruto de tres etapas de superposiciones y amplia—
ciones. ** Los diferentes niveles comunican entre st
mediante tramos de escaleras en que ya aparecen
inicios de alfardas.”* Ademas de la tendencia mo-
numental que vimos en Cuicuilco, en este basa-
mento de Tlapacoya tenemos el antecedente arqui-
tecténico més directo de las grandes pirdmides

FIG. 44 b

de Teotihuacdn que son casi contemporéneas (véa-
se la pag. 45): ya hallamos en él, como observa
Pifia Chan, “...la tendencia a la expresién ma-
jestuosa que domina la altura y el panorama”,** un
elaborado juego de voltimenes que confiere mo-
numentalidad a esa construccién de unos escasos
cinco metros de alto; la aparicién, al igual que en
Cuicuilco (fig. 43), de algunos adelantos técnicos
como la alfarda o proteccién lateral de la esca-
lera; las piedras de recubrimiento, y el estuca-
do que posteriormente vino a proteger los para-
mentos.
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Otro antecedente de Teotihuacin puede ser el cen-
tro ceremonial de Totomihuacan, en el valle de
Puebla. Este sitio se distingue por una gigantesca
labor de edificacién de plataformas troncopirami-
dales escalonadas, y por el hecho de que la mayor
de ellas, Tepalcayo 1, que alcanza 150 metros de
largo, ocultaba una serie de tineles que conducian
a cémaras subterrdneas (fig. 44).

El terreno parece, pues, estar propicio para que
surja la grandiosa Teotihuacin (véase la pag. 45).

Hemos asistido de este modo, en el transcurso del
periodo preclasico superior, a la evolucién de los
elementos arquitectonicos que rigieron en Meso-
américa, desde la aparicién de nuevas técnicas de
construccién: —compactacion de los basamentos
y plataformas de barro, elaboracién de adobes seca-
dos al sol, extraccién y corte de piedras, uso de
argamasa como aglomerante, recubrimiento de pie-
dras y estucado para proteccién de las construccio-
nes, inicios de las escaleras, de los pilares, etc.—,
hasta la concepcién de los primeros centros cere-
moniales, de los basamentos para templos y de las
tumbas. Pues de la necesidad de una mayor protec-
cién para los muertos nacié la construccién de
tumbas mas elaboradas. Las formas primitivas del
culto, que se conformaban con chozas comunes en
sus principios, se fueron haciende mas complejas
v requirieron, por tanto, la edificacién de templos
propiciatorios. Pero, como observa acertadamente
Pina Chan. “.. si bien la choza fue el embrién
arquitecténico, no sélo por su requerimiento es-
tructural, sino porque asumia una importancia
vital en la comunidad, los basamentos para tem-
plos representan los comienzos de la arquitectura
monumental en piedra”.** ™ Mesoamérica, en efec-
to, al igual que todo complejo cultural importante,
supo encontrar su propio lenguaje arquitecténi-
co, creando la pirdmide escalonada (fig. 45) que
pronto se convertiria en un elemento inseparable
de toda construccién religiosa.
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FIG. 45

FIG.44.a. Panorémica aérea de Totomihuocan {hoy Totimehuacdn),
Puebla.

b. Reconstruccién parcial de la més grande pirdmide de este sitio,
conocida como “‘Tepalcayo 1, en cuyo interior se descubrieron
tineles y cdmaras subterrdneas (dibvjos de César Gallardo Mason,
segin Bodo Spranz).

FIG. 45. Cuadro que muestra la posible evolucién del concepto
de "'pirédmide escalonada’’ como basamento del templo, segin
Jorge R. Acosta (véase «Esplendor del México Antiguo», pag. 501).
Dibujo de Victor Esperdn A.)

52. Como veremos, la costumbre de superponer construcciones es
un factor cultural comin a toda Mesoamérica. 53. Elementos ar-
quitecténicos que enmarcan y protegen los costados de una escalera.
54. Roman Pifia Chan «Mesoamérica», pég. 72. 54-bis. lbidem
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Este peculiar modo de expresién no tiene de co-
min con la pirdmide egipcia o la pirdmide en

gradas de Sakkara, nada sino el nombre. Pues mien- -

tras que la pirdmide del antiguo Egipto era des-
tinada a perpetuar la memoria del faraén, a la
vez que ocultar su tumba, no se ha encontrado.
entre los centenares de pirdmides exploradas en
Mesoamérica, sino un solo caso® en que la pird-
mide recubre una tumba: el de la famosa cripta

secreta de Palenque (pag. 110).

Por otra parte, la pirémide egipcia es, geométrica-
mente hablando, una verdadera pirdmide, en tanto
que la del México antiguo —incorrectamente lla-
mada pirémide— es mas bien una superposicién de
elementos troncopiramidales, troncocénicos o va-
riantes, sirviendo de basamento al templo propia-
mente dicho que se halla en la plataforma superior
y al que se asciende mediante una o varias escaleras

(figura 45).

¢A qué obedece semejante forma, que habria de
perpetuarse durante mas de veinticinco siglos?
Su finalidad primordial es, evidentemente, real-
zar la efigie del dios, colocada en el interior
del templo, donde sélo los sacerdotes tienen
acceso, o en la plataforma del mismo, de donde
resulta visible a la multitud de fieles congre-
gados al pie de la pirdmide.

Esta forma tipicamente mesoamericana del culto
a las alturas parece explicarse por la concepcién
indigena del universo: residiendo en las capas su-
periores, el dios no puede, por tanto, ser adorado
al nivel del suelo, de donde surge la necesidad de
elevarlo. En cuanto a las gradas en que suele sub-
dividirse la pirdmide, quizé simbolicen, de acuerdo
con esta misma concepcién del mundo, las capas
o planos superpuestos, tanto superiores como in-
feriores, en donde moran los dioses, estando la
tierra misma dividida en cinco regiones: un es-
pacio central donde viven los hombres, y cuatro
puntos cardinales, cada uno de ellos colocado bajo
el influjo de uno o varios dioses, con su color mé-
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gico, su animal totémico, etc. (figs. 46 y 47). Y
alld en lo alto del universo, cerrando nuestra pi-
ramide ideal (fig. 46), reina la vieja pareja pri-
mordial, la Dualidad Suprema, que se encuentra
al origen de los demds dioses y de los hombres,
“alla dénde el aire es muy frio, delicado y hela-
do”, segiin comenta la crénica indigena.*® Jacques
Soustelle define esta peculiar concepcién cosmo-
légica como “...un sistema de simbolos que se
reflejan los unos a los otros, y donde colores, tiem-
pos, espacios orientados, astros, dioses, fenémenos
histéricos se corresponden”.””

Nos hallamos en el umbral de las civilizaciones
cldsicas;”® en el momento en que, apovindose en
estos elementos culturales comunes,” que deli-
mitan el 4rea cultural llamada por esta razén
Mesoamérica, cada una de esas civilizaciones surgi-
ria con su trayectoria y sus caracteristicas propias.
En este panorama artistico y cultural tan rico
como variado, predomina siempre el arte ritual,
expresién de una sociedad teocrética.

FiIG. 46,
graéfica:

Concepcion indigena del mundo expresada en forma
la tierra como espacio central rodeado de las cuatro
regiones ¢ue marcan los puntos cardinales, y la sucesion de
planos horizontales, superiores e inferiores, donde residen los
dioses; en la cispide ideal se halla la Dualidad Suprema; nétense
los dioses, colores, animales totémicos, efc. (dibujo de Rubén Diazl.
FIG. 47. Disco ciclogréfico-astronémico en el que aparecen re-
presentadas las cinco regiones del universo, de acuerdo con la
concepcién indigena {dibujo de Paul Gendrop, segin el cédice
Fejérvary-Mayer}.

55. Véase Romdn Pifia Chan «Mesoaméricay, pkg. 70. 56. Aun-
que en la actualidad se piensa que hubo otros casos simila-
res. 57. Segun Jacques Soustelle, «la pensée cosmologique des
anciens Mexicainsy, pag. 9. 58. En el periodo conociao como “pro-
toclésico” o "'fase Ajalpan’ y que abarca de 100 a.c. hasta 200
d.c. aproximadamente. 59. Kirkhoff, al enunciar en 1943 los
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FIG. 47

factores que caracterizan y delimitan el &rea cultural que & mismo
nombra ‘‘Mesoamérica’’, menciona elementos tan diversos como la
preponderancia de los centros ceremoniales, la existencia de basa-
mentos escalonados para elevar los templos, la superposicién de los
edificios, la escritura glifica, el sisterna de numeracién vigesimal, el
calendario ritval de 260 dias y el solar de 365 dias, las fiestas
celebradas en fechas determinadas, las canchas provistas de aniltos
o marcadores y destinadas al juego de pelota, la existencia de
varios dioses similares, el principio de dualidad, la concepcidén cos-
molégica y la creencia en otros mundos en el mas allé, el sacrificio
humano y el aufosacrificio, el uso del bastén plantador o “‘coa’”,
de la chia en la elaboracién de aceites y bebidas, del maguey
o agave para hacer papel y “‘pulque”, el cultivo del cacao, la
molienda del maiz y su cocimiento con cal y ceniza, el uso
ritual del papel y del hule, los manuscritos o "cédices’ doblados
en forma de biombos, los mercaderes especializados, el uso de
espejos de pirita, de ornamentos como los ''bezotes’, etc,
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FIG. 48

FIG. 48. Algunos ejemplos del utillaje mesoamericano, segin Lau-
rette Séjourné y Florencio Muller; hechos de piedra y hueso, servian
para "'eserrar y desbastar, coser e hilar, cavar, cortar, golpear,
moler, pulir, raspar, taladrer y medir’ (Florencia Muller, Instru-
mental y armas, Teotihuacdn, cnceava mesa redonda, pégs. 225
y sigfes). Resulta admirable observar cémo Mesoamérica pudo levan-
tar sus grandes monumentos y labrar sus més refinadas esculturas
valiéndose tan sélo de estos utensilios de la Edad de Piedra (dibujos
de Rafael Costébile H.J.

Entonces se estructurd la sociedad a partir de una
poderosa casta s cerdotal que dio forma a un com-
plejo pantedn de dioses,* perfeccioné el calenda-
rio ritual. el sistema de numeracién y de escri-
tura glifica, fijé las fechas y los ritos para las
dlvercas ceremonias religiosas, organizé la plam—
ficacién de los centros ceremoniales, promovié la
ereccién de templos y la produccién de las artes
destinadas al culto, etc. Cada dfa se concentraba
més el poder, tanto religioso como politico, alre-
dedor de los grandes centros ceremoniales que
actuaban como ciudades-estado econémicamente
dependientes de importantes masas de poblacién
agricola diseminadas en rancherias, pueblos o vi-
Has La agricultura va se habfa perfeccionado, en-
rlquecxcnlose con puductos como e] jitomate,” el
tomate® y la chia;*con cultivos de elevado valor
comercial como el algodén, el cacao, etc.... La
herbolaria indigena contaba ya con numerosas plan-
tas medicinales.®* Ya existia una diversificacién de
las ocupaciones y una divisién social del trabajo.
Un intenso intercambio comercial, en manos de
mercaderes especializados, tejié una red compacta
dentro y hasta més alld de Mesoamérica, mientras
que una milicia custodiaba la autonomia de cada
region.

Sin embargo, y a pesar de todos estos adelantos
culturales, las grandes teocracias de la época cla-
sica edificaron sus templos y labraron sus escul-
turas con primitivos utensilios de piedra y hueso
(figura 48), pues los metales aparecieron hasta el
periodo postclésico.”

60. A finales del periodo preclésico, ya pueden identificarse, entre
las deidades indigenas, dioses del fuego, de la tierra, de la luvig,
y divinidedes agricolas o propiciatorias de fertilidad, légico deriva-
cién del primitivo culto agrario de la fecundidad; en cambio, se
nota la ausencio de dioses guerreros que sdlo aparecieron hasta
el periodo postclasico. 61. Del ndéhuatl “'xitématl”, conocido fuera
de México como ‘‘tomate’, una de las mdximos contribuciones de
México al munde. 62. Det ndhuatl “tdmatl”, conocido también
como ‘‘tomate verde. 63. la chie es semilla de una especie
de salvia. 64, Vécse lac obra de Gustavo A. Pérez Trejo, «la
medicina, esplendor del México antiguoy, pags. 211-220. 65,
Véase la pdagina 170.
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MAPA DE MESOAMERICA, sefialando los principales sitios arqueolégicos del periodo
precldsico; nétese la importancia cultural que fueron adquiriendo desde entonces algu-
nas zonas como la cuenca de México, ta zona oimeca del Golfo de México, la regidn
de Oaxaca y el drea meya: no se han sefialado limites, por encontrarse ain en pleno
periodo de gestacién las principales éreas culturales mesoamericanas {dibujo de Mieko
Toshishigue),
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CAPITULO 11

El problema ‘olmeca’

_ALGUNAs de las esculturas mds misteriosas e impresionantes de Mesoamé-
rica, que se pueden contar, sin duda alguna, entre las obras maestras
del arte universal, yacen esparcidas en las selvas y pantanos de la parte
meridional de la costa del Golfo de México, sobre el Istmo de Tehuan-
tepec. Estos monumentos no tienen precedentes y no se parecen a nin-
gun otro estilo de Mesoamérica. Incluyen cabezas colosales de basalto,
admirablemente realistas y de extraordinaria fuerza y sensibilidad; esta-
tuas vigorosas de jaguares grufidores; grandes estelas y altares enormes,
con cxtrafios personajes esculpidos en alto y bajorrelieve; enanos gor-
dos en cuclillas y nifios; dignos personajes de tipo mongoloide y negroi-
de a un tiempo, todos ellos imbuidos del magico aliento vital del arte
mayor. _Algunas de estas representaciones son claramente humanas;
otras tienen uma fantistica e indisoluble, en diversos grados, de
caracteristicas humanas y felinas. A menudo es dificil adivinar si'una
talla determinada intenta representar a un hombre disfrazado de jaguar,
o 2 un jaguar durante el procesa.de convertirse en hombre.

Es ficilmente comprensible esta obsesion por el jaguar en la soledad
mistica de la selva, enorme y verde catedral en donde cada ruido, el

susurro de las hojas v todo distante crujido de ramas trae a la imagina-
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civn la presencia del temible comedor de hombres. Para los indios anti-
guos ¢l jaguar era simbolo de fuerzas sobrenaturales, v no un simple
animal sino un dies v un antecesor, Este arte extranio, con jaguares en-
cantados v fantisticos. ha ido ganando creciente importancia durante
cerca de ochenta aiios, desde el descubrimiento de las cabezas colosales,
de tipo negroide, semienterradas en la espesura de la selva cerca de Hue-
vapan, Yeracruz, conocido posteriormente con ¢l nombre de Tres Zapo-
tes (Melgar, 1871). Mas tarde se reportaron otros grandes v sorprendentes
monumentos perdidos en la selva, especialmente en La Venta, una isla
entre pantanos, entre \'eracruz y Tabasco (Blom y La Farge, 1926), v,
finalmente, se conocieron los hallazgos sensacionales del arquedlogo
Stirling en Tres Zapotes, La Venta y San Lorenzo (Stirling, 1939-47).
Mientras tanto, esculturitas fascinantes de un hermoso jade azulado
v trashicido incrementaron las colecciones de los museos y las particu-
lares. Pertenecian a un poderoso estilo que mostraba gran unidad v
maestria técnica dificiles de wtribuir a ninguna de las culturas cenocidas.
Obviamente se trataba de una importantisima cultura nueva, v los ar-
quedlogos empezaron a interesarse en ella: aparecieron estudios sobre
ciertas extraordinarias hachas de tamafio colosal, con formas humanas
(Saville, 1929); sobre misteriosos personajes barbudos de narices chatas
V' jaguares humanizados; sobre figurillas de piedra y arcilla con ‘caras de
nifio’, sobre los rasgos de jaguar de las bocas y los enanos acucliliados
(Vaillant, 1931-1932). Antes de 1902, un campesino de los Tuxtias habia
encontrado una estatuilla que representaba a un personaje disfrazado
de pate que mids tarde fue a parar al Museo Nuacional de los Estados
Unidos en Washington (Holmes, 1907)..La ahora famosa ‘estatuilla de
Tuxtla’ causé gran algazara en el mundiilo arqueoldgico porque tenia,
grabadas en sus lados, columnas de glifos indescifrables. con la sola ex-
cepcion de una fecha escrita a la manera mayva. con barras v puntes.

La fecha correspondia al afio 162 d. de C. v constituia i mds antigua
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fecha conocida en aquel entonces. Posteriormente aparecieron fechas .
mas tempranas, también a la manera ma_\'a: mas fuera del 4rea maya.
Una estela en El Bail, en Guatemala. se calculé como perteneciente al
tallada en el estilo del cual se ocupa este capitulo, alcanzé la sorpren-
dente fecha de 21t a. de C. (Stirling, 1940a), con la cual cae dentro del
periodo precldsico. Arqueblogos famosos que habian labrado su repu-

tacién sobre la teoria de la generacion espontinea en el caso del naci-

¥1G. 19. Tablero con mdscara de jaguar ‘olmeca’; s 15 1ZQUIERDA : de lg estela C
de Tres Zapotes, .'eracruz, A LA DERECH. : del monmmento 15 de la Venta, Tabasco.

miento de la cultura maya, v de la exclusiva participacion maya en la
invencion del calendario, se mofaron de estas fechas tan tempranas ase-
gurando que no eran contemporineas de los objetos sobre los que fue-
ron grabadas, o que pertenecian a otro sisterna de cémputo del tiempo.

_Vino luego el problema. de_encontrar-wr-nombre para el nuevo
estilo. Los arquedlogos acudieron a las crénicas antiguas en busca de

referencias sobre los habitantes originales de la costa del Golfo de. México,

'y derivaron el nombre ‘olmecas’ de la_palabra ofli (hule): ‘El pueblo de

hule’, es decir, ‘El pueblo del pais del hule’ (Bayer, 1927). Los primeros

cronistas —Sahagin, Torquemada. Ixtlilxéchitl, Mufioz Camargo— men-
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cionaban, invariablemente, a los olmecas como los mis antiguos habi-
tantes civilizados de México. Los descubrimientos de Stirling trajeron a
la luz el ‘problema olmeca’. Se llamé a los arquedlogos a una discusion
de mesa redonda en la cual se demostré que los restos llamados ‘olme-
cas’” pertenecian exclusivamente a un periodo muy antiguo. . Asi, pues,
el nombre ‘olmeca’ creé gran confusién porque se usaba para significar
dos cosas diferentes: por una parte, los creadores del estilo artistico de
La Venta, y por la otra, los olmecas de las tradiciones, que llegaron a
constituir Jos pueblos de muchos periodos y culturas (Jiménez Moreno,
1942)'. En la mesa redonda citada se cambi6 el nombre de ‘cultura ol-
meca’ por el de ‘cultura de La Venta’, tomandolo del de su sitio arqueo-
légico mas importante; empero, todo el mundo estaba acostumbrado a
llamarla ‘olmeca’, y ‘olmeca’ se quedard, asi, entre comillas, para diferen-
ciarla de los olmecas histdricos, o sea el conjunto de pueblos diferentes
de la costa del Golfo.zil,la determinacién de la cultura ‘olmeca’ es tan
reciente, y sus problemas han llegado a ser tan complejos, que es casi
incomprensible, aun para la mayoria de los arqueélogos, que la tratan
con el mismo cuidado con que manejarfan una cascabela. Se han
logrado muy pocos progresos en el desentrafiamiento de este misterio
desde la conferencia de mesa redonda de 1942. ¢Es tan antigua como lo
indican las pruebas arqueoldgicas? ; Cuil es la relacion entre los primiti-
vos campesinos precldsicos y los aristocriticos ‘olmecas’? ;Cémo es po-
sible conciliar los exquisitos jades y los monumentos espléndidos de la

1Los resultados de la discusion en la segunda mesa redonda convocada por la
Sociedad Mexicana de Antropologia (Mayas y olmecas, 1942) fueron fundamentales
para aclarar muchos problemas de la historia antigua de Mesoamérica. Su contri-
bucién mis importante fue el brillante estudio de W. Jiménez Moreno, que permi-
ti6 efectuar la correlacién de los materiales histéricos de las crénicas con los datas
arqueoldgicos, y la identificacién de las afiliaciones lingiisticas v« los pueblos y cul-
turas del drea ‘olmeca’. Este tema serd tratado de nuevo y con mayores detalles en
¢l capitulo sobre la Costa del Golfo, pero quien desee L informacién completa so-

bre fas conclusiones de Jiménez Moreno, debe consultar El enigma de los olmecas (Jimé-
nez Moreno, 1942) o su resumen (Covarrubias, 1961).
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costa del Golfo con la simplicidad de las ollas v figurillas de barro de
las culturas precldsicas? ;Cudl es el significado de los extrafios rasgos
‘olmecas’, y quiénes fueron sus creadores? Lo mds importante de todo
—la raiz_del problema— es determinar si la cultura ‘olmeca’ es, como
parecen indicar todos los indicios, la cultura madre bdsica que dio origen
a las grandes culturas cldsicas mesoamericanas.

Cai bajo el hechizo de la arqueologia ‘olmeca’ desde los primeros
dias de su determinacién. Fascinado por su tremenda fuerza plistica,
comencé a coleccionar ejemplares encontrados por campesinos de Gue-
rrero, Puebla, Oaxaca y Veracruz, asi como también fotografias y dibujos
de objetos ‘olmecas’ de los museos y de las colecciones privadas. Se in-
tensificé mi interés a causa de las interminables discusiones con arqued-
logos, y de las visitas ocasiondles a los campos arqueoldgicos en que
trabajaba Stirling. Todo esto culminé con la exploracién de Tlatilco, ri-
quisimo sitio precldsico en el Valle de México, que tuve la buena suerte
de dirigir (ver Cap. 1). Alli aparecieron, en tumbas, objetos del mis puro
estilo ‘olmeca’, junto con ollas y hgurillas del periodo preclisico. Este
capitulo no pretende resolver los dificiles y retadores problemas ‘olme-
cas’ enumerados con anterioridad; simplemente intenta discutir los lo-
gros artisticos y técnicos de esta raza misteriosa, v presentar algunas

J

hipétesis basadas en sus obras de arte.

El arte ‘olmeca’ es la verdadera antitesis del arte formalizado y rigido

de las tierras altas, y del barroco y desbordado de las tierras bajas del
periodo cldsico, ambos imbuidos de simbolismo religioso y funcionalisino
ceremonial. Por otra parte, su ideologia estética estd dentro del espiritu

de las culturas primitivas: simplicidad v realismo sensual en la forma y

conceptos vigorosos y_originales. Los artistas_‘olmecas’ se_ocuparon,

principalmente, de representar un tipo de ser humano peculiar, hecho

de amplias masas sélidas, rechoncho v vigoroso, en un todo de acuerdo

con la estructura fisica de algunos indios del sur de México. Manejaron
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estas formas con sensibilidad v discipli 1 arquitectonica. Se deleitaban

en_lograr un perfecto pulimento de las superfcies de los jades. inte-
_rrumpido, ocasionalmente, por finas lineas incisas para indicar ciertos ele-
mentos suplementarios como tatuajes, detalles del atavio. ornamentos
. glifos. Estas lineas son enérgicas \ precisas, suavemente curvas o de
forma angular con esquinas redondeadas, que recuerdan tanto el arte
decorativo de los glifos mayas como las lineas del arte antiguo de China,
cl arte de la cultura peruana de Chavin o ¢l de los indios de la Costa
del Noroeste de los Estados Unidos.
—Ademis d

las tallas pequeiias, materiales ambos preferidos por los artistas ‘olmecas’,

saron otras_piedras duras, compactas y semipreciosas, especialmente

algunas jadeitas trasliicidas de colores azul verdoso, azul grisiceo v verde

—espinaca, asi coma también otras piedras. verdes parecidas al jade. Existen
-ubfetes—ielmecas!-de-saqmtinn,.esmatim, aventurina y hematita; en la
Venta se encontraron cuentas de amatista y de cristal de roca. El jade
color verde esmeralda se usé poco, y puede asegurarse que no evisten
mis objetos ‘olmecas’ de este tipo de jade que una hgurilla. algunas
cuentas y ornamentos pequeiios encontrados en un sarcéfago en La
Venta. Ejgﬂe_*\'_e_rgi_g_bl_'irllame parece ser caracteristico del periodo cldsi-
£0, ¥ marca un cambio no's6lo en la época, sino en el estilo, en el gusto
-x_en larécnica. Un rasgo mds de los ‘olmecas’ consiste en los jades fu-
nerarios que, a semejanza de los chinos, pintaban en color rojo cinabrio
brillante. No se conocen ejemplos de conchas o huesos tallados, pero
se encontro una mdscara sorprendente de madera, en ¢l mis puro estilo
olmeca, en una cueva en el estado de Guerrero, en México. Fsra pieza
constituye uno de los tesoros con que cuenta ¢l Museo Americano de

Historia Natural en Nueva York (ldmina X).
Los “olmecas’ modelaban el barro con la misma sensibilidad magis-

tral con que tallaban el jade, vy es sorprendente el hecho de que no hayan
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desarrollado técnicas especiales para tratar dos materiales tan diferentes.
La razén. quiza. consista en que para ellos el modelado en barro era

—una técnica secundaria. A diferencia de los usuarios de las técnicas lapi-

___darias_posteriores, para quienes la dureza de fa piedra y los métodos

mecdnicos cmpleados determinaban el estilo y dictaban la forma, los
artistas. ‘olmecas’” dominaron el materjal hasta el punto de imponerle
la forma requerida, tallindolo con la misma soltura realista con que
modelaban el barro. Una técnica lapidaria tan avanzada utilizé todos
los métodos imaginables: corte de la piedra, abrasion, desmenuzamiento
por_percusion, horadacion con taladros solidos y tubulares, asi como un

método desconocido para obtener el espléndido pulimento de las piezas.

_LQs_]_apLd;\ﬁoj_;leecus; fueron capaces de lograr perforaciones sorpren-
.dentes: agujeros en placas.delgadisimas y en cuentas tubulares de varias
pulgadas de largo, tan dirinutos que cuesta trabajo ensartarlas. En Ia
figura 20 se intenta explicar el posible proceso técnico con gue tallaban
una cara ‘olmeca’: primero el tallado tosco para conformar las masas
fundamentales v definir las formas v los rasgos de la composicién, tala-
drando despuds agujeros estratégicos para establecer las dreas deprimidar,
removiendo la piedra superflua por medio de cortes e incisiones, v, ti-
nalmente, acabando los detalles v las superficies con distintos abrasivos.
Posteriormente, los lapidarios indigenas, particularmente los mixtecos,
desarrollaron estas técnicas bdsicas, o, mejor dicho, las mecanizaron has-
ta desarrollar técnicas mds tormalizadas de produccion en masa.
Ademis de jaguares, los lapidarios y escultores ‘olmecas’ represen-
taban casi exclusivammente seres humanos, va fueran ellos mismos, o,
preterentemente, un curioso ideal estético: hombres gordinflones (rara
vez mujeres), con cabezas alargadas artificialmente en forma de pera,
completamente rasurados, v algunas veces con bandas en la cabeza o
con un velmvo anudado bajo la barba. _Las cabezas tienen nariz chata.

con ¢! tabique perforado. cuellos carnosos, poderosas quijadas y barbillas
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prominentes v orgullosas:_.l_ps 0jos son mongoloides, almendrados o co-

ma estrechas hendiduras entre los pirpados hinchados. Pera su rasgo

mas caracteristico es la enorme boca en forma de trapecio, que los ar-

qUCOlOgOS conocen con el nombre de bOCa de K]-:l uar’' o boca ‘olmecf
g dy

con i i ) r i T
IQS comisuras caidas y con un boxde grueso en el lﬂb]O supe ior que

le da un aire desdeioso, una expresion de fiereza semejante a un jaguar
S

r1G. 20. Fases de la técnica (taladro, corte o incision, abrasicn ) que usaron,
probablemente, para tallar ws rostro ‘olmeca’ del estilo de La Venta.

gruiiidor. Es evidente que aquellos artistas quisieron representar un tipo
humano tradicional, muy definido, con caracteristicas eunucoides, pro-
vistos de piernas y brazos cortos pero muy bien formados, con manos
y pies pequeiios; y en actitud ya fuese de pie o sentados con las piernas
cruzadas a la manera oriental. Generalmente se muestran desnudos,
desprovistos de drganos genitales, a veces con un simple taparrabo o una
enagiita adornada con una hebilla en el frente. Prevalece en estos tipos
humanos una fuerte influencia felina unida a un caricter y a una ex-
presién infantiles en la cara, como si_hubieran querido representar un
prototipo totémico, mitad jaguar y mitad nifio. Un tipo de esta escultu-
ra representa, indudablemente. a un antecesor en forma de cachorro
de jaguar, cuya boca que grufie muestra las encias sin dientes de un recién
nacido. Cuando los nifios lloran, muestran la encia superior y vuelven
las comisuras de los labios hacia abajo, reproduciendo, de manera per-

fecta, la boca de jaguar de los ‘olmecas’.
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~Entre las esculturas ‘olmecas’ mds caracteristicas estin ciertas figu-
rillas en forma de nifios con sientres intlados o enanos con cabezas des-

mesuradas, piernas cortas flexionadas, pies grandes v brazos doblados so-

| breelpecho en lo que pareciera postura prenatal, El estilo de estas figu-
{ ras es realista, frecuentemente con expresiones y actitudes dinimicas \
i tan uniformes que parecieran hechas por la misma mano. Estin conce-

! bidas en una forma ovoide muy bien lograda y admirablemente bien

\\coordinada.
Estas figurillas nos hacen pensar en enanos o duendes afligidos, a
menudo, por deformidades: jorobados, desprovistos de barbilla o con
“los pies torcidos. Pueden haber representado a espiritus de los bosques,
lo que recuerda a los traviesos chaneques que infestan las costas de Vera-
cruz y de Guerreto, los dos bastiones ‘olmecas’. Los chaneques son enanos
atrevidos que constantemente persiguen a las mujeres y que gastan
tretas desagradables a los humanos. El concepto chanegue pareciera origi-
narse en la creencia muy extendida entre los indios del sur de México
—mazatecos, zoques, popolocas, zapotecos— que creen en ‘enanos muy
viejos con caras de nifios’, aposentados detris de las caidas de agua, cau-
santes de enfermedades, alimentados con cerebros de seres humanos,
pero que otorgan la lluvia y son duefios de la caza y de la pesca; escon-
den tesoros en cuevas, en donde guardan el mejor maiz, y traen en las
_manos haces de rayos en forma de serpientes (Cordry, 1942; Foster, 1940;
Johnson, 1939). Estos enanos recuerdan enormemente a sus probables
antecesores precolombinos, los antiguos dioses de la lluvia ¥ sus asis-
tentes, los chuagues . mayas y los tuloques mexicanos, cuya funcion era la de
abastecer de agua-a la tierra con jarras que quebraban con un palo y
que producian el ravo. En tiempos mds remotos atin, tienen su probable
prototipa en los enanos de boca de jaguar del arte de La Venta.
El tipo peculiar ‘olmeca’ esti presente en el México de hov, v es

muy comuin entre varios grupos ¢tnicos \ clases sociales: predomina
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entre ciertos:grupos del sur de México, especialmente en los mazatecos
v los chinantecos. Es mis, ¢l profundo interés de los artistas ‘olmecas’
en sujetos patologicos, fortalece la posibilidad de que el extremado tipo
fisico "olmeca’ pudiera ser resultado de la influencia en el ideal estético
de los sintomas de una enfermedad glandular (Dystrophia adiposo-ge-
nitalis o sindrome de Frohlich), anormalidad en el crecimiento debido
a disturbios enddcrinos, particularmente de la pituitaria o de la hipdfisis.
Esto produce un tipo peculiar de obesidad y de eunuquismo, con atrofia
de les drganos sexuales y distorsion de los rasgos —cuello de toro, pdr-
pados hinchados, boca caida— caracteristicos del arte ‘olmeca’. Es, por
supuesto, peligroso tratar de identificar a un pueblo por las caracteristi-
cas fisicas de las representaciones de su artc; no existe un tipo étnico
uniforme, y es de todos conocido el hecho de que los pueblos rara vez
repreducen su tipo caracteristico comin, mds bien se inclinan a copiar
el tipo que resulta de los ideales estéticos de sus clases altas.

He insistido en que ¢l jaguar doming el arte de La Venta, v que los
rasgos de jaguar, en muchos aspectos, constituven sus motivos bdsicos.
Existen esculturas v relicves, grandes y pequeiios, en basalto o en jade,
que representan géneros de deidades jaguares, algunos mostrando los
caninos ¥ con gran fiereza animal en su apariencia; otros como persona-
jes miticos en forma humana pero con cardcter y expresién totalmente
felinos. Esta obsesion por el jaguar debe haber tenido su motivacién
religiosa, ya fuera totémica o relacionada con el culto de los primitivos
espiritus de la Jluvia y de la tierra, concebidos como jaguares. Una va-
riedad del dios jaguar tiene cejas en forma de sierra o con dos placas
en los arcos superciliares para lograr ¢l gesto adusto, grandes ojos rec-
tangulares v vacios, nariz corta y aplastada, y una cnorme boca trapezoi-
dal, a veces sin dientes, con la encia superior visible, o con los caninos
entrelazados o extrafamente bifurcados en otros casos. - La boca desden-

tada es muy significativa, ya que carece del mds importante rasgo del
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jaguar. Esto podria interpretarse de dos maneras diferentes: o bien re-
presenta la cara de un cachorro de jaguar humanizado, o es la cara de
un jaguar desollado para usarse como médscara tipica del antiguo dios Xi-
pe oaxaqueno, sefior de la primavera y de la vegetacién, y dios principal
de la costa meridional mexicana. Tiene también los ojos vacios dirigidos
hacia abajo en su dngulo externo, las lineas que cruzan ambas mejillas
a través de los ojos, v las bandas ornameritales terminadas en puntas en
forma de cola de golondrina, como frecuentemente se observa en el
arte ‘olmeca’. Otro dios jaguar del sur de México era Tepeyollotli, ‘co-
razén del mundo’, quien, de acuerdo con el cronista Burgoa (1934) del
siglo XVI, soportaba el mundo sobre sus hombros, y, en consecuencia,
era el eco de las montafias y el sefior de los terremotos. Deidades seme-
jantes a Tepeyollotli aparecen en los antiguos restos del perfodo clisico:
en estelas y yugos de piedra de la costa de Veracruz; en la piedra Bazin
de Monte Albin, (\Daxaca: en los frescos de Teotihuacin, y en relieves de
estuco de Acanceh, Yucatin. Son particularmente abundantes en las
selvas de la costa del Golfo, infestada de jaguares no sélo de piedra sino
también de carne y hueso.

En el manuscrito mixteco conocido como Cédice Borgia (pp. 14 v
63), Tepeyollotli aparece en dos formas: como un jaguar ataviado con
un gran tocado de plumas, sentado en una cueva, o con forma humana,
con gruesas cejas y con una piel de jaguar alrededor de la boca como si
indicara precisamente la boca de jaguar. Estd vestido con el traje del
dios de la lluvia Tliloc, y usa todos sus atributos, excepto la mdscara
azul turquesa, To que pareciera indicar que el dios de la tierra y el dios
de fa lluvia son una misma persona. Tanto a Xipe como a Tepeyollotli
se les relaciona con el dios de la guerra azteca Tezcatlipoca, que también
es jaguar. Todos estos dioses jaguares presentan el desdoblamiento de
un concepto antiguo, la deidad jaguar ‘olmeca’, entre varios personajes

que adquieren caracteristicas individuales a lo largo de un milenio, vy
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adoptado por diferentes pueblos. Se deben mencionar aqui las sociedades
secretas aztecas, los nalualli, cuyos fetiches eran jaguares y cuyos miem-
bros usaban disfraces y amuletos de jaguar. Hoy dia, a cuatrocientos afios
de la conquista espafiola, y a mis de dos mil afios de los tiempos ‘olme-
cas’, se efectlan todavia danzas del jaguar en Guerrero, Oaxaca, y en
Veracruz (el drea ‘olmeca’).

El dios jaguar ‘olmeca’ se desintegraba frecuentemente en las partes
que lo componian: la mdscara, o rasgos aislados tales como los ojos
mana. -El resultado en los disefios era tan abstracto que no debe haber
ten'do significado mds que para los iniciados (figs. 9, 10 y 11). Estos pa-
trones simbdlicos se hicieron, frecuentemente, mis elaborados, y algu-
nas veces se perpetuaron en las culturas cldsicas, convirtiéndose en Ics
motivos bisicos que les dieron, a estas culturas, sus simbolos religiosos
y estilos decorativos mis extendidos. Fste es el caso de algunos motivos
mayas, o de la costa del Golfo, como el tablero en forma de misca:a
(que pueden adaptarse para rcpresentar a los dioses de la tierra, de la
lluvia, del sol y de la muerte), el dragdn del cielo, v la llamada serpiente
X, en la cual se origiravon, probablemente, los disefios de espirales y
nubes intrincadas tan tipicos de estas culturas (fig. 36). Una figurilla de
arcilla, muy bella, del periodo precldsico, encontrada en Atlihuayén,
Morelos, suministra un indicio de lo que representan estas extrafas
mascara y mano de dragén: el personaje esti desnudo, pero usa una
especie de piel sobre la cabeza v la espalda, piel que no es de jaguar como
pareciera natural, sino de una curiosa bestia fantistica cuadripeda con
una cabeza derivada claramente de 1a mascara del jaguar ‘olmeca’, con
un cuerpo decorado con cruces, y con las cuatro extremidades termi-
nadas en manos humanas (ﬁg, 2} y ldmina X

La figura 22 intenta mostrar lainfldencia ‘olmeca’ sobre la evolucion

de la mascara del jaguar en diversos dioses de la lluvia: el Chaac maya,
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11G. 21. Fignrilla de barre preclisica proveniente de Atlihuaydu,
Morelos, que muestra el dibujo de la piel de nna bestia famistica.
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sijo de Qaxaca, asi como_la evolucién de los caracteristicos vasos de los

dioses de la lluvia a través de las primeras épocas de Monte Albin, Teo-

tihuacdn, y, finalmente, de los aztecas. Ficilmente puede seguirse la

transformacién del labio superior del jaguar en la boca de la mdscara
de Tliloc; v las cejas en forma de sierra en las placas del ojo del dios de
la lluvia, con espirales que quizi representen nubes y que mais tarde se
convirtieron en anillos o anteojeras. Estas variaciones en el concepto,
que tienen suma importancia en el estilo, pudieron originarse en la falsa
interpretacion que los artistas de épocas posteriores dieron al significado
original de los simbolos. Por ejemplo, el labio superior del jaguar gru-
fiente, cuando se observa de perfil, se encrespa y se alarga hasta formar
la boca en forma de trompa del Chaac maya; la encia desdentada y su
divisién central evoluciona, y se convierte en diversos apéndices y dien-
tes que dan como resultado las complicadas bocas de dragones y ser-
pientes monstruosas con hocicos enroscados y complicados colmillos.
El dragén de las nubes o serpiente del cielo, uno de los principales moti-
vos artisticos de las culturas cldsicas, puede haberse desarrollado a partir
de una version alterada del perfil de una maiscara primitiva de jaguar.
Aparece, desde tiempos muy remotos, una especie de dragén cuyo cuer-
po esti formado de volutas, probablemente nubes, sobre una estela
encontrada en Tres Zapotes (fig. 23). Este concepto quizi evoluciond
hasta la serpiente emplumada y la bicéfala, y puede reconocerse en la
barra ceremonial que sostienen en sus brazos los sacerdotes mayas, o
en los extrafios objetos curvados en forma de ® de la costa del Golfo,
conocidos con el nombre de ‘yugos de piedra’. Todo esto tiene como
objeto demostrar que, después de todo, la cultura ‘olmeca’ es una de
las culturas madres de Mesoamérica.

A pesar de lo limitado de sus temas, el arte ‘olmeca’ posee una

enorme riqueza de manifestaciones artisticas v gran variedad de éstilos
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en la escultura. Sus obras monumentales, sorprendentemente ejecutadas

casi s6lo en basalto en una irea en que la piedra no es fici] de conseguir,

pueden clasificarse asi:

—Tallas £u roca . se encuentran ejemplares de este estilo particular en
lugares muy separados entre si: en Cl;a']cacix;gb en el Estado de Morelos
en México; en San Isidro Piedra Parada en los Altos de Guatemala, y en
la zona Chalchuapa, en El Salvador. 12 dispersién_de los sitios en que

—se han encontrado estos ejemplares indica una difusion_cultural muy

—amplia (figs. 24, 25, Jamina XIII).

Cabe:zas colosales ; representan personajes ggr‘dos y_juveniles de rasgos

—negroides, con yelmos parecidos a los que usan Jos jugadores de futbol;

msgwmmgpgcribe a la pdrte meridional
de-lacosta del Colfo (La Venta, San Lorenzo, Tres Zapotes). También

F1G. 23. Fases probables del desarrollo del dragén del cielo, wia cabeza de jaguar con
cuerpo de uubes. ARRIBA: de la estela D, Tres Zapotes, Veracruz; sBAjO: de una
barra de basalto de 37 cms. de largo, proveriente de Veracruz. (Coleccion Arcnsberg).
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alalalali

FIG. 25. Pictografias ‘olmecas’. A ta 1zQUICRDA: tallas en roca en San Isidro
Piedra Parada, Guatemala (segmx J. Enic lempsan) ;A LA DERECHA: dos tallas
en roca en Chalchnapa, EI Salvader (segin Boggs).
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hav cabezas colosales de jaguar v du saltamontes en la region Tuxtla-Ca-
temaco (ldmina NIV).

Grandes altares de_piedo ; sus nichos del frente contienen figuras huma-

-nas ¢n estilo realista, talladas en tres dimensiones, v figuras en bajorre-

lieve, en los lados. No se ban encontrado mds que en La Venta v en

F1G. 26. Relieve tallado en un lade del altar wim 5 en La Venta, Tabasco.

San Lorenzo, salvo una variedad encontrada en Tonali e Izapu. en Ja
coste del Pacifico. Estos altares podrian_ser antecedentes de los altares
- las fisuras zoomorfas del drea_maya (limina XV, tig. 26).

Estelas;_son grandes bloques de piedra sin tallar con una sola cara

labrada.en.bajorrelieve. . Las figuras y dignatarios.tallados en ellas se re- 11C. 27, Estela 2 (tallada en basalto, cuya parte visible mide 3.3 s, de

) altura y 1.8 mts. de anche ) en La Venta. Tabasco.
presentan, generalmente, frente 2 un esclavo suplicante o rodeados de ¥ de anche) e
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16, 8. Estela 1, de 3.4 mt. de alto y 1.93 mts. de anche, en 11 Venta, Tabasco.
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F(C. 29. Estela (en basalto ne-
4ro) de 3.71 mts. de altura, de
Alvarade, Veracriz.
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Bguras en actitud de volar. Las estelas no mavas se encuentran mun

—_—

dispersas: en Tres Zapotes v en La Venta, aunque estin ausentes en San
Lorenzo, Tenochtitlan. Se han encontrado otras estelas, de estilo ‘olme-
ca’, en Roca Partida, E1 Meson, Alvarado, Tepatlaxco e Izapa, todas fuera

de la zona mava. Tales estelas son, también, antecedentes obvios de las

716, 30. Gran sadfago de piedra caliza encontrada en La Vena,

Tabasco, ya nucy destruido,

mayas, por su funcidn, estilo y tema (figs. 27-28-29 v limina XVII). Te-
nemos monumentos singulares en La Venta: un gran mosaico de losﬁs
de serpentina verde pulida, cuvo disefio representa, quizd, la mdscara
estilizada de un jaguar (limina 2V); una tumba formada con columnas
de piedras sin cortar, v naturalmente prismdticas, que pesan dos tonela-
das cada una, v un sarcotago extraordinario de piedra cubierto con una

arin losa como tapa, tallada, con una maéscara de jaguar en el frente
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(fig. 30). Este sarcofago constituia el unico en su clase, en todo el Con-

tinente, hasta el reciente descubrimiento de uno mis grande y mds com-

plicado en una gran cimara funeraria dentro de la pirdmide conocida

£1G. 31. Cajas de piedra tallada ‘olmecas’, o pilones, provementes
de Tres Zapotes, Veracruz.

o ; < otro
como ‘Templo de las Inscripciones’ en Palenque. Con éste tenemos otr

paralelo ‘olmeca’-maya.
Tipicamente ‘olmecas’ son las grandes cajas o pilones de piedra talla-

da procedentes de Tres Zapotes (fig. 31) y San Lorenzo Tenochtitlan,

2si como también una especie de cajetes mis pequeios, v platos de pie-
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FIG. 33. ARRIBA: lacha pulida de jadeita
color azal verdoso con dibujos incididvs, com-
prada a wun brujo curandero negro cubano
(MNAM.); A Ls DERECHA: hachia pulida
de jadeita color verde ovscuro con dibyjos
incididos; mide 35.5 cms. de altura.

FIG. 32. ARRIBA: i l

52, T eslatind o nied [ dios j J
-1 i ax o predra del dios jaguar, mide aproxtmadamente 1.20 ms. de
thura v proviene Je T - G g

Y proviewe de Sau Lesesza Teaochtitlan, \eracru= - \g \JO : hachas de piedra ‘clme
' N g ad ¢ -
calesales ; ambas miden corca do 31 cms. de altna

cas’, de proporci,




HORIZONTE INFTERITUR

dra, de Guerrero, Puebla v Veracruz, algunas veces con ties o cuatro
soportes lisos o en forma Je verdaderas piernas humanas muy realistas.

Entre los objetos de picdra mis pequerios resaltan los siguientes:
las hachas antropamorficas coosales. que miden entre 27.5 v 30 centimetros de
lirgo, talladas en la forma d¢] tipico enano “olmeca’, con cejas como

sierra o sin cllas, Jdesdentados o con canines entrelazados, v hechos con

11G. 34. Huchas pulidas de jateita con dibujos incididos. La de en me-
die proviene de La Veuta, Tabusce: de las otras dos se descenoce el origen.

las mejores variedadss de jadeita, cuarzo de aventurina, basaltos lisos o
piedra caliza (hg. 32). Hay hachas pulidas de todo género, generalmente
de jadeita lisa, con facetas, cortada longitudinalmente e incisa, a menudo
tallada con misteriosos diseiios de lineas finas (figs. 33-34). Las hachas
pulidas de piedra persistieron en todas las €pocas del México precolom-
bino: hachas que representaban trucnos, simbolos de los dioses de la
lluvia y del fuego. En el mito ‘mixteco el cielo descansaba sobre el filo
de una hacha En La Vents se eNcontro una rica ofrenda con treinta v

sicte j i
iete hachas de jade, colocadas directamente sobre el gran mosaico que’
80
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servia de piso al fondo de una excavacién que contenia adobes; las ha-
chas habian sido arregladas cuidadosamente para formar un disefio al
enterrdrselas.

Existen, también, una gran variedad de figurillas de jadeita, serpen-
tina, esteatita, hematita, ¥ basalto que representan, en su mavoria, seres
humanos, hombres-jaguares, enanos y jaguares de pie, sentados con las
piernas cruzadas o reclinados- Hay ejemplos de hombres-mariposas u
hombres-pijaros, entre los cuales podemos incluir la estatuilla de Tuxtla.
Stirling encontrd numerosas figurillas en el sarcéfago de piedra y en la
tumba de columnas de basalto de La Venta, y, muy recientemente, se
hizo (Drucker y Heizer, 1956), alli mismo, un hallazgo sensacional:
qquince figurillas bellisimas talladas en jade y serpentina, de cerca de
veinte centimetros de altura, dispuestas cuidadosamente en un grupo
frente a otra figurilla que, curiosamente, estaba hecha de una especie
de conglomerado de piedra tosca muy erosionada; esta figurilla, que ob-
viamente era el personaje mds importante de la escena, se encontraba
de pie frente a una especie de altar de seis hachas pulidas de jade blanco.
lawrgas y delgadas. No cabe duda de que la escena completa constituve
una ofrenda; pero, jofrenda a qué o a quién, v qué representa la escena?
Sus descubridores pensaron en un ‘ritual olvidado’ o en el preludio de
un ‘sacrificio sangriento ceremonial’; podria ser, también, un simple ca-
pricho de la gente que depositd la ofrenda. Recuerda algo la ofrenda
(jue se encontrs en Monte Albin (Caso, 1935): un grupo de musicos al-
rcdedor de un hombre muerto. Lo mds caracteristico de todo es el uso
frecuente de mdscaras, grandes y pequerias, de piedras ordinarias o semi-
preciosas, ahuecadas en el reverso v con perforaciones para colgarlas, o,
tal vee, para coserlas en los trajes; se hacian en forma de seres humanos,
jaguares y hombres-jaguares.

Los ‘olmecas’ tuvieron una sorprendente variedad de objetos peque-

fivs, generalmente en los jades mis finos, algunos de ellos francamente
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como adornos, aunque otros parecieran constituir utensilios para miste-
riosos propositos desconocidos. Hay pectorales de forma oval, semejan-
tes, algunos, a conchas de moluscos, v una gran variedad de pendientes
en formas abstractas, dientes de jaguar muy realistas v partidos en dos,
piernas humanas, manos, dedos del pie, mandibulas de ciervo, un tacsi-
mil de mantarraya v una oreja humana, todo ello tallado ¢n jade. Se
encuentran muchas clases de cuentas, redondas v cilindricas; ¢n La Ven-
ta se encontraron cuentas, largas v delicadas, hechas de jade traslicido
color verdeoscuro vy talladas en forma de segmentos de cafia de bambu.
Es sumamente curioso que uno de los rasgos mds caracteristicos en Me-
soamérica, el uso de orejeras, no aparece en la mayor parte de las es-
culturas ‘olmecas’, excepto en La Venta, donde no sélo aparece en los
monumentos, sino en tumbas también, v hechas de jade verde, redondas
o cuadradas, lisas o incisas con disefios delicados. Como objetos ‘pro-
blemiticos’ estin unas placas de jade con perforaciones, espitulas. leznas,
agujas y unos grandes anzuelos. Un rasgo tipico ‘olmeca’ es el uso de
espejos de hematita cristalina, finamente pulidos; en La Venta se encon«
traren dos de estos espejos, tan brillantes como si los hubieran acabado
de hacer. Unas figurillas descubiertas recientemente —una de jade en
La Venta, y muchas de arcilla en Tlatilco— tienen piececitas de hematita
brillante incrustadas en cl pecho, lo cual demuestra que tales espejos se
usaban como pectorales. En una tumba en La Venta se encontré una
real cola de mantarraya incrustada, cuidadosamente, con cuadritos de
hematita cristalina.

Los ‘olmecas’ trabajaron, esencialmente, Ia piedra, y cuando modela-
ban la arcilla, lo hacian como un arte secundario. Sin embargo, se co-
noce una inmensa variedad de hgurillas y' vasos en los que se usaron
todo género de arcillas v de técnicas, lo que demuestra que el estilo no

. estaba restringido a una solu drea o tribu. Ln la costa del Golfo. por

+ . . . P .
ejemplo, el modelado es libre v realista; en Oaxaca, mds convencicnal,
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v con una técnica caracteristica para tallar la arcilla casi seca. Hay gran-
des hguras huecas procedentes de los valles de Puebla. de México v de
Morelos, modeladas con gran sensibilidid, pulidas s decoradas con fran-
jas en blanco v rojo..La técnica del modelado es tipicamente preclisica:
anadian masas de arcilla retocadas con un palito para indicar las depre-
siones de los ojos 1 de 1a boca; alisaban después v pulian dichas masas
para incorporarlas a la masa general . La ceramica ‘olmeca’ consistia en
vasos-efigies, vasos cilindricos v platos extendidos con fondos planos y
botellas globulares con cuellos rectos. Los ejemplares mds importantes
han salido de las tumbas de Tlatilco o proceden de la costa del Golfo;
estin decorados con motivos tipicos ‘olmecas’, incisos o raspados con
superlicies pulidas v toscas contrastantes y restregadas con pintura roja
(kiminas VI v XII).

Se pisa terreno peligroso al tratar de contestar la pregunta inquisitiva
acerca de quiénes fueron los creadores de la cultura ‘olmeca’. Sin em-
bargo, la tentacion es mis grande que la cautela. :\ juzgar por la distri-
bucién geogrifica del arte ‘olmeca’ —viene desde la costa pacifica de
Guerrero y Qaxaca, entra por el noreste en Veracruz ) por el sur en
Guatemala y Honduras— y tomando en consideracién el rumbo que
siguio el desarrollo de esta cultura en aquellos lugares, bien pudo haber
tenido origen en la costa o en los valles de las laderas de Oaxaca y Gue-
rrero, en donde han aparecido sus formas mis arcaicas. Probablemente
siguié el rumbo este hacia los valles de la meseta central, alcanzando
un desarrollo miximo alrededor de Tres Zapotes y La Venta, y siguiendo
hacia Chiapas v Cuate'mala. El irea de La Venta, en donde la cultura
alcanzé su mixima complejidad con los monumentos colusales de pie-
dra. tue, quizd, el ultimo reducto de la moribunda aristocracia de un
pueblo-jaguar orgulloso, presionado por todas partes por el influjo di-
rectv de nuevos pueblos, fundadores de las pujantes culturas cldsicas,

que lo arrinconaron en los pantanos y selvas de la parte septentrional
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del Istmo de Tehuantzpec. En estos lugares existen claras evidencias de
la destruccién deliberada v muerte siubita de la que alguna vez fue pode-
rosa cultura ‘olmeca’. Es muy significativo el hecho de que en lasestelas
fueron destruidos tinicamente Jos rostros de tipo ‘olmeca’, mientras que
vemos respetados los de personajes barbudos con narices largas, como si
algan otro pueblo, con un concepto diferente del ideal estético humano
—:quizd los mavas primitivos’— hubieran cometido tal vandalismo.*
El tipo de sociedad de un pueblo desaparecido puede determinarse
por el cardcter v la individualidad de sus restos arqueoldgicos. En el
caso de los ‘olmecas’, solamente una aristocracia obsesionada por una
religién va fosilizada, hambrienta de autoglorificacion y duesia de fucntes
ilimitadas de trabajo humano, pudo llevar a cabo la talla y ereccién de
tan enormes monumentos, Y, particularmente, lograr el transporte de
gigantescas masas de basalto a una zona desprovista totalmente de pie-
dras como son las planicies aluviales del Istmo. El arte ‘olmeca’ muestra
por lo general dos tipos humanos fundamentales correspondicntes, tal
vez, a dos clases sociules que convivian: gente rechoncha, robusta, con
caracteristicas de ¢nanos, v de nariz chata —los vasallos—, y personajes
refinados, de nariz aguilena y frecuentemente barbudos, la aristocracia.
Es mds, en Tlatilco se encuentran juntos los restos de una cerimica muz
simple hecha por los campesinos de la cultura Zacatenco v objetos ‘ol-
mecas’ muy elaborados, lo cual indica que los agricultores primitivos
25 dificil determinar fa fliacion lingiistica de los "olmecas’; Jiméncz Moreno
sugiris la hipdtesis de que fucran mayoides, con probable participacion de otros
pueblos como los primeros zapotecas. Juzgando por lu exitension del drea de mixi-
ma concentracion de objetos ‘olmecus’. gue coinclde con ¢l waritorio supuesta-
mente ocupado en tiempos remwtos por los mixtecos v puceblos relacionados con
ellos, tales como popolocas. mazatecos, zapotecos y otomies, v tomande en consi-
deracion el hecho de que los mixizzos son los mantencdores. casi exclusivamente,
de la tradicién dc la talla del jade. me inclino a pensar que fueron los primeros
mixtecos y los pueblon relucionados con ellus, en ¢f penodo preclisico, los que ori-

ginaron 3 desarrollsron el estilo “olmeca’ sunque, tambien, otros pueblos de dife-
rente familia linguistica participaron del estilo ‘elmeca’.
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tuvieron contacto con un tipo de gente urbana y complicada, posible-
mente brujos o hechiceros que con el tiempo se convirtieron en los di-
rigentes intelectuales, dando asi el primer paso hacia el establecimiento
de una aristocracia, una clase parisita de sacerdotes, ) preparando la
escena para la aparicién de las grandes teocracias del periodo clisico.

La diferencia de concepto entre la cerdmica tipica de los campesinos
de Zacatenco v la de los ‘olmecas’ es notable: la de aquellos consiste
en ollas simples y funcionales, y cajetes de fondo plano y bordes refor-
zados, mientras que los ‘olmecas’ modelaron vasos elegantes, muy bien
acabados, con fondos planos y paredes cilindricas y cénicas. El estilo de
1a decoracion pertenecia, asimismo, a dos tradiciones diferentes: por una
parte, habia los dibujos geométricos simples, incisos o pintados, de las
lozas de los campesinos; por la otra, los motivos estilizados y simbélicos
‘olmecas’, casi siempre abstractos, con lineas curvas, cruces, bandas, etc.,
derivados de los jaguares y dragones; estos disefios se raspaban sobre la
superficie pulida de las piezas, mientras que las superficies toscas se res-
tregaban con pintura roja hecha de hematita especular. Las dos tradi-
ciones deben haber tenido diferentes comienzos: la primera constituia
un desarrollo 1égico del arte de la cerimica; la segunda proviene de la
adaptacién al barro de las formas de las vasijas de piedra trabajadas a
mano, tan tipicas de los ‘olmecas’ después de su contacto con verdade-
ros alfareros.

La conclusion a la que se llega inevitablemente, no importa lo re-
volucionaria y discutible que sea, es que todas las evidencias indican que
la misteriosa cultura ‘olmeca’ posee una gran antigiiedad, y que su pre-
sencia en el horizonte preclisico ha llegado a ser uno de los problemas
mis intrincados de Mesoameérica. Es dificil para los cientificos adiestra-
dos bajo el principio de la evolucién —de sim;?le y primitivo a lo com-
plicado v elaborado— conciliar un arte de tan avanzada mentalidad y

tecnologia con una época tan remota como es el periodo preclisico me-
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dio, fechado. segan las pruchas del carbono radiactivo, hacia 1500-300 a.
de C. Algunas autoridades situarian La Venta a lo largo del periodo clki-
sico (Drucker, 1952 1956). pero vo no logro encontrar nada en sus ar-
gumentos que pucda inclinar la balanza en contra de las evidencias abru-
madoras sobre la gran antigitedad de esta cultura. Se ha dicho que La
Venta podia haber sobrevivido en el periodo clisico, pero aun esta posi-
bilidad parece dudosa: de haber sido este el caso, alguna evidencia de
influencias clisicas —en las formas de la cerdmica, en la arquitectura, en
¢l vestido, en el simbolismo religioso— pudo haberse infiltrado en e} arte
de La Venta. Por otra parte, se han encontrado objetos del mds puro
estilo ‘olmeca’ en tumbas absolutamente preclisicas en diversos lugares,
v las pruebas de influencias ‘olmecas’ poderosas en las culturas de toda
Mesoamérica son muy claras, tanto en el periodo preclisico como en los
pasos formativos de las culturas clisicas.?

fa cronologia de Mesoamérica, sobre todo en lo que respecta a los
periodos inferiores, sigue adn sin establecerse. La mavoria de Jos arqued-

logos han aceptado, cun un suspiro de alivio, las fechas arrojadas por las

3S¢ encontraron objetos ‘olmecas’ en tumbas muy antiguas en Gualupita, Mo-
relos (Vaitlent y Vaillant, 1931); en El Opeo, en Michoacin (Noguera, 1942); y,
parucularmente, en Tlatilec. {Covarrubias, 1950). La contemporaneidad de este esti-
lo con las culturas antiguas es evidente en lugares de la costa del Go¥fo: en Tres
Zapotes {Weiant, 1943: Stirling, 1939, 1943a); en Trapiche, cerca de Veracruz (Gar-
cia Payon, 1950c); en Oaxaca, en Montenegro en la primera fase de Monte Alb:in,
en lacerimica y en los grandes relieves sobre piedra conocidos como ‘los danzantes’
{Caso, 1938, 1947, Acosta, 1949); v en el drca maya, en la mds antigua estructura ¢n-
contrada en ¢l interior de un templo en Uaxactin (Ricketson y Ricketson, 19.37).
Una de las mds grandes autoridades en la arqueclogia mesoamericana, el Dr.
A. V. Kidder, acepta las fechas, suministradus por las pruebas del carbono radiactivo,
de 1400 a. de C. pura Tlatilco, y 1300 a. de C. para Zacatenco, e investiga ¢l papel
que tuvo esta extrafia cultura (‘olmeca’) en el desenvolvimiento del arte mesoame-
rvicano: . . . ‘durante largo tiempo dudé de la antigiiedad atribuida por Covarru-
bias (1944) a los restos ‘olmecas’ . . . pero exploraciones subsiguientes alli (Tlatil-
co), realizadas por Covarrubias y Borbolla, produjeron figurillas de barro del tipo
de las de caras de sifio que aparecen tambi¢n ¢n un depdsito arcaico en Tres Zapotes
.-... Por esta razén, me convenci, finalmente, de que el estilo "olmeca’ caracteris-
tico, c;emp]mcado por las fgurillas de piedra de Tlatilco, es muche mis antiguo
Jde lo que vo suponia. Saber cuinto mis: antiguamente debe situarsele es diticil, v
en mi opinién. sique siendo una pregunta sin respuesta, . . . (Kiddcr, 19351).
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pruebas del carbono radiactivo; pero éstas, ademids de ser bastante nue-
vas. se han limitado, v en pequedia escala, a Tlatilco, Zacatenco 3 Cui-
cuitco. Haria falta efectuar dichas pruebas en los numerosos sitios de
los periodos inferiores de la meseta central. Sin embargo, me parece
vilido suponer que la cultura ‘olmeca’ vivi6 mucho tiempo, posible-
mente un milenio completo, v que su florecimiento coincidié con la
fase media de Zacatenco, o entre 1000 a. de C. y 500 a. de C. De otra
manera seria imposible comprender la presencia de figurillas ‘olmecas’
en Tlatilco, en donde se encuentran tan perfectamente evolucionadas
como en La Venta. Los rumbos estilisticos evidentes en el arte ‘olmeca’
no sugieren que todo lo que se conoce de la escultura de estilo ‘olmeca’
pertenezca 1 un Unico periodo, sino que mds bien indican una larga
evolucién. Con el fin de presentar argumentos, v dentro del terreno
de la estilistica, doy a continuacién una secuencia hipotética de los perio-
dos de arte “olmeca’, desarrollados durante un largo espacio de tiempo:

I, una fase ‘arcaica’ o formativa que, no obstante coexistir con los
pueblos agricultores mds primitivos, era completamente diferente de la
cultura Zacatenco inferior. Esta fase fue sugerida por ciertas esculturas
clementales de un estilo arcaico, tales como el prototipo de las grandes
hachas antropomérficas, v jaguares y figurillas en las cuales la técnica
v el concepto parecieran mds primitivos (limina XVIII). Caben también,
dentro de esta fase, el culto por las hachas de piedra como simbolos del
trueno (Saville, 1929), v las vasijas ceremoniales de piedra, tan extendidas
entre los pueblos neoliticos.

2, un periodo floreciente con diversas fases, quizds, y representado
por una elaboracién creciente v un cada vez mayor refinamiento en las
Hgurillas v mdscaras, asi como por el uso progresivo de lineas finamente
incisas para representar motivos simbdlicos y glifos. Este periodo co-
reesponderia al apogeo alcanzado por la cultura preclisica media, tal

vomo e presenta en Tlatilco, v al cual pertenecen las magnificas figuri-
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FIG. 35, Tucisiones faciales decorativas ‘olmecas’ sabre mdscaras de jadeiia y piedra talla-
da, que recuerdan los tatuajes de los mavries o el maguillaje de un actor chino.
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la costa del Goifo.
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3, una fase final de decadencia v transformacion del estilo, con un
papel importante en las fases formativas de las culturas cldsicas, durante
1 cual se incorporaron muchos conceptos ‘olmecas’, va superestilizados
v frecuentemente mal interpretados, en los aspectos formativos del arte
clisico. Veamos, por ejemplo, la transtormacién de las mdscaras de
jaguar ‘olmecas’ en los diversos dioses de la lluvia (fig. 22), o la evo-
lucion del dragén ‘olmeca’ en la “serpiente N’ maya (fig. 36). Es posible
también que las formas ‘olmecas’ puedan haber persistido en el arte de
Guerrero v de otras dreas periféricas. Es quizd, durante esta época,
cuando los sitios de La Venta v San Lorenzo Tenochtitlan vivieron sus
ultimos dias.

Las ideas religiosas v ceremoniales de los creadores de la cultura ‘ol-
meca’ parecen sumamente complejas, pero podrian condensarse en el
culto, casi exclusivo v grandemente intelectuakizado, de las deidades-
jazuares, que representaban, quizd, antecesores totémicos de espiritus de
la Naturaleza v que tomaban la forma de hombres-jaguares, de cachorros
de jaguar humanizadoes o de otros personajes secundarios como joroba-
dos, enanos v diferentes monstruos. El ideal estético humano de estos
artistus se nos ofrece como lo que hoy consideramos medio mongoloide,
medio negroide, pero modificado por ciertos sintomas patolégicos v
fuertemente imbuido de caracteristicas felinas, lo cual hace pensar que
tomaron como modelos a individuos afectados por deficiencias endécri-
nas. Muchos de los elementos ‘olmecas’ llegaron a ser fundamentales en
la civilizacién mesoamericana, tales como el tallado del jade, estelas y
altares monumentales, vasijas de piedra, glifos, espejos de hematita, y,
también, los dioses jaguares de la tierra, de la lluvia y del cielo que,.con
¢l tiempo, evolucionaron en una multitud de dioses, dragones miticos
v monstruos. Sin embargo, algunos rasgos parecieran haber muerto con
cllos, como los sarcéfagos de piedra, tumbas v empalizadas de columnas

naturales de basalto prismitico, cabezas colosales de piedra, que quizi
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HG. 36. Evolucidn del dragén ‘elmeca’ e la ‘serpiente X' maya.
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fueran monumentos conmemorativos, grandes hachas antropomorficas
v diversos instrumentos especializados v ornamentos de jade.
Para concluir,elarteolmeca’ debe haber sido_la cnltura madre mis

—impoganse, si no_latinica, del desarrollo de.la civilizacion de Mesoamé-

rica. _Es obviamente el producto de un tipo de sociedad urbana, de una
aristocracia intelectual formada probablemente por dirigentes mistico-
religiasos. brujos .0_hechiceros que predecian-el tiempo por su conoci-
~miento de la astrologia v por el uso de una forma primitiva de calendario.
Por esta razon introdujeron el culto_a deidades de la lluvia, del cielo y
de la tierra. v, junto con ello, una forma de teocracia incjpiente_con.la
que_dominazan 2 una_enorme .poblacidén de siervos campesinos, los
pueblos de las culturas_precldsicas, sistema que prevalecié _hasta muy
tarde en toda Mesoamérica v que reemplazé al sistema simple de comu:
nidad de las aldeas campesinas_auténomas,.

El arte ‘vlmeca’ es poderoso y simple, magistral v original. Es im-
ponente pero libre del complicado simbolismo y del espiritu barroco de
las culruras clisicas. Es muy significativo el hecho de que los rasgos ca-
racteristicos "olmecas’ sufren una transformacion, y que mis tarde desa-
parecen del periodo de transicién entre las culturas preclisicas v clisicas,
y que ¢l arte ‘olmeca’ no tiene nada del espiritu, el estilo y los temas
de los estilos posteriores de Mesoamérica: el preciosismo extravagante
de los estilos mayas y del Tajin, con sus complicados disefios de mean-
dros y sus penachos de plumas de quetzal; el arte ordenado y formalista
de Teotihuacdn clisico, o la severidad birbara y necrofilica del arte tolteca
v azteca. Por otra parte, el arte_‘olmeca’ estd intimamente relacionado
con las E&l(uraﬂ;eclisiga;, y todas las fases formativas de_las culturas
bisicas mesoamericanas participan, en algdn grado, de la influencia ‘ol-

meca’c Se podria asegurar que cuanto mds tempranas sean estas fases,

_inis _‘olmeca’ es su espiritu.
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iPuede un estilo definir una cultura?

Algunas consideraciones basicas

Un rasgo distintivo del ser humano radica en su amplia capacidad creadora, sobre
todo cuando se trata de los modos que ha inventado para expresar ideas, senti-
mientos y experiencias vitales. El arte se presenta como una de las mas excelsas y
complejas vias de comunicacién, por cuanto traduce las preocupaciones funda-
mentales de la humanidad al lenguaje de las formas cargadas de significado. La
obra de arte guarda y transmite mensajes de acuerdo con una estructura conven-
cional, codificada y reconocida por el pueblo que le dio origen. Es comprensible
en la medida en que el espectador o receptor, al ser un elemento de la misma cul-
tura, comparte el sistema de formas visuales y sus contenidos.

Sin embargo, en virtud de ser un producto humano, la obra de arte es histo-
rica: cambia al paso del tiempo y del espacio, y el c6digo formal empleado pue-
de volverse ininteligible cuando se deja de compartir. Asi, con base en la historia
del arte y sus métodos, se buscan aproximaciones a los hechos artisticos signifi-
cativos, al entendimiento de las formas y, de manera especial, al pensamiento y el
devenir de los hombres del pasado. En otras palabras, se aspira a desentrafiar al
ser humano detras de la piedra tallada, la pintura, la joya vaciada en metal, la
arquitectura: se persigue el acercamiento al creador en su circunstancia espacial
y temporal, en su acaecer vital.

Lo anterior se hace atin mds evidente cuando se pretende conocer una cultura
iliterata.* El arte es, entonces, la principal conducta humana de comunicacién. Esta
debe surgir de los objetos mismos, apoyada en categorias culturales s6lidamen-
te afincadas y definidas, pero a la vez flexibles, y con el concurso de métodos
interdisciplinarios y multidisciplinarios. Para conseguir semejantes objetivos; la
historia del arte proporciona numerosas herramientas —y advierte sobre su
empleo—, una de ellas habra de centrar mi atencién a lo largo de este ensayo.

.
lliterata en el sentido tradicional y estricto de lo que se de codificar gréficamente el lenguaje hablado de manera
entiende por escritura, es decir, un sistema de registro capaz completa.
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Me refiero al estudio del estilo —un término sin fondo— y las posibilidades
que ofrece para identificar a un pueblo creador, como es ahora el caso olmeca, des-
velado a través de su produccién artistica. Debo agregar que no es mi propdsito
resolver problemas que excedan los limites de esta serie de breves reflexiones;
empero, si deseo sefialar algunos aspectos que, en mi opinién, hace falta analizar
para poder definir la cultura —otro nombre de incierta claridad— que origind las
extraordinarias obras de arte que hoy llamamos olmecas.

En vista de las maltiples acepciones y del uso indiscriminado de los términos
estilo y cultura, conviene reflexionar sobre sus posibles significados. Estilo es,
desde luego —y en los dmbitos no académicos—, una palabra con abundantes
lecturas; de ella se ha hecho uso, sobreuso y abuso hasta el grado de carecer de
precisién. Se habla de un “estilo de vida”, de un “estilo de vestir”, y no hace
mucho escuché en la television que un equipo de futbol “habia perdido su estilo™.
Ahora vale la pena recordar algunos elementos de la nocién de “estilo” desde el
punto de vista de la historia del arte.

Una buena definicion es la ya antigua, pero util, de Meyer Schapiro. Basado
en las teorias de Wolfflin, Riegl y Frankl, considera en esencia: “Por estilo se
entiende la forma constante —y a veces los elementos, cualidades y expresién
constantes— del arte de un individuo o de un grupo” (Schapiro, 1962: 7). Con
mayor detalle, Schapiro (1962: 8) indica que estilo es un sistema de formas con
cualidad y expresion significativas; comunica y fija ciertos valores de la vida reli-
giosa, social y moral. Asi, en un momento histdrico determinado, disefios o
patrones formales revelan la peculiar concepcién del mundo de una comunidad.
El estilo se aprecia en la técnica empleada, en su estructura o composicion, en las
dimensiones y escalas y en los temas e imagenes representados.

Este autor sugiere que los disefios o patrones ayudan a ubicar las obras de arte
en el espacio y en el tiempo, asi como a establecer conexiones entre grupos de obras
o entre culturas (1962: 7). Por otra parte, las formas y los temas figurados se vincu-
lan de manera sincronica y constante; a veces ocurren cambios diacrénicos —in-
trinsecos al grupo social creador— que se resuelven como variaciones en la unidad
total. Si no alteran la unidad de modo sustancial, se habla de fases de un estilo; por

el contrario, cuando la rompen se trata de la presencia de un nuevo estilo.
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Las ideas antes mencionadas son sumamente amplias y se aplican cuando el
historiador del arte quiere indicar el caricter totalista de una obra o que un estilo
particular constituye el signo visible de unidad. De ahi que permitan hablar en tér-
minos tan generales como “el estilo prehispanico” o uno mas restringido, como el
mesoamericano. Asimismo dan pauta para precisiones mas minuciosas, como
ocurre cuando se habla de los estilos maya y olmeca, e inclusive se pueden llegar
a particularizar estilos de La Venta, Tres Zapotes, San Lorenzo o Teopantecuani-
tlan. La fragmentacién puede seguir y es factible dar identidad a escultores espe-
cificos de un “taller” a través de sus rasgos estilisticos.

El analisis del estilo posibilita alcanzar una vision histérica de los hechos del
hombre en su trayectoria, a través de los sutiles o radicales cambios de las formas
artisticas y sus significados en contextos especificos. De tal suerte, a manera de
ejemplo, es posible advertir en el estilo realista del Renacimiento que, dentro del
entorno de objetos y espacios representados con apego al dato visual, el hombre
se sitda en el centro de atencion, sobresale en la cispide del universo con sobra-
da dignidad, basada ésta en el espiritu del humanismo. Por el contrario, en la
corriente estadounidense del pop art, en la década de 1960, los artistas también
plasmaron con fuerza el realismo, pero la imagen del hombre perdié individuali-
dad para convertirse en un disefio repetitivo, producto del consumismo y de la
cultura popular de masas, donde los objetos triviales de la vida cotidiana alcan-
zaron por igual la categoria de obras de arte.

El arte nos permite reconocer a los pueblos del pasado tanto en su singulari-
dad como en su universalidad. No en vano podemos identificar a los grupos
sociales, periodos y lugares de origen mediante sus obras artisticas. De esta mane-
ra, resulta facil distinguir el estilo pictérico pompeyano del estilo pictérico de
Bonampak. Y acaso estamos ciertos sobre “el arte y el estilo olmecas”, pero uni-
camente por lo que toca a la identificacién de un modo de expresién que remite
a los periodos Preclasico medio y tardio. Estos términos no implican la definicién
de un pueblo, de una regién especifica de origen ni de una cultura.

Cabe subrayar que las contribuciones que ofrece el estudio del estilo no
alcanzan ni aspiran a definir una cultura, si por ella entendemos (apud Frazer,
1951b; Matos, 1978 y 2003) los datos materiales —en el ejemplo mesoamerica-
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no, las mas de las veces rescatados por la arqueologia—, la organizacién politi-
ca y social, la religion y las formas del culto, las redes comerciales internas y a lar-
ga distancia, la comunicacidn de ideas (por medio del arte o la escritura, cuando
ésta existe), el idioma hablado y su evolucion, de modo que establecer una ana-
logia “estilo” y “cultura” es un problema por resolverse.

Lo interesante es que, en el caso olmeca, se ha hecho la equivalencia a pesar
de los evidentes conflictos que el asunto conlleva. Me parece mas atinado mati-
zar las posibles certezas del “estilo olmeca” y cuestionar nuestros conocimientos
sobre la “cultura olmeca”. Cabe entonces ceder paso a una apretada revision
acerca de estos temas.

Como naci6 “lo olmeca”

Es de todos conocido que la narracién de los descubrimientos de objetos que
posteriormente recibieron el nombre de olmecas se inicié cuando en 1862 José
Melgar encontré la Cabeza Colosal de Hueyapan, ahora Tres Zapotes, en Vera-
cruz. La importancia de este hallazgo reside en la apertura y reconocimiento de
un nuevo estilo o pueblo o una nueva cultura, de origen americano. A ese hallaz-
go siguieron una serie de expediciones y de reportes escritos. Me refiero en espe-
cial a los informes de Alfredo Chavero, de 1871, en el Boletin de la Sociedad
Mexicana de Geografia y Estadistica, a los realizados por Eduard Seler y su espo-
sa (1922) y a los de Albert Weyerstall (1932), quien estuvo en la zona del sur de
Veracruz y del oriente de Tabasco al mismo tiempo que Frans Blom y Oliver La
Farge (1926-1927).

Estos ultimos consideraron en su libro Tribes and Temples, acerca del arte
recién descubierto, “que no hay un estilo evidente en esta figura [la estela 1 de La
Venta), aunque de su apariencia general se puede decir que causa la impresion de
un ligero contacto con lo maya” (Blom y La Farge, 1926-1927: 82). Empero, su
veredicto final fue absoluto: “los rasgos mayas en la estela 2 [...] se han de ads-
cribir [...] a la cultura maya”.

Esta publicacién tuvo consecuencias inmediatas para nuestra historia. En
1927, Hermann Beyer da a conocer en El México antiguo una nota bibliografica
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al respecto y utiliza por vez primera el término olmeca para referirse a dos piezas
similares que compara entre si. Una es el tocado de idolo de San Martin Pajapan
y la otra es una pequeiia hacha de piedra verde, ilustrada con el nombre de “ido-
lo olmeca”. Los rasgos que identifica Beyer en ambas piezas son “los mismos ojos
inclinados, nariz ancha, boca monstruosa y [...] una hendidura en la frente”
(Beyer, 1927: 306, fig. 1). Precisamente estos atributos han ayudado a definir el
estilo, pero no aluden a una civilizacién determinada. Lo que se buscé en un prin-
cipio, y se encontrd, fue la semejanza que confiere unidad de los rasgos y de los
signos plasmados en las obras de arte olmecas, tanto en las de pequefias dimen-
siones realizadas en jade o jadeita y otras piedras semipreciosas como en las tallas
monumentales en basalto.

Poco tiempo después Marshall Saville, en su articulo —en dos partes—
“Votive Axes from Ancient Mexico”, compara una serie de objetos similares y
concluye que la mayoria “tiene cuerpo humano con cabeza de aspecto felino”, a
la cual identifica como una maéscara de tigre (Saville, 1929: 280). Este autor se dio
cuenta de que habia obras que compartian los mismos elementos formales y simbo-
licos y que revelaban un estilo artistico que no se conocia en Mesoamérica.

En la medida en que fueron halladas, siguieron las comparaciones entre pie-
zas de pequefio formato y esculturas monumentales. En 1932, George Vaillant
marcé un nuevo sesgo al encontrar nexos entre las figuras “caras de nifio”, que
se conocian en algunos sitios del altiplano de México, y las refinadas figuras de
jade procedentes de las tierras del sur. ‘

De lo aqui expuesto se aprecia que el asunto de “lo olmeca”, hasta ese
momento, se establece en tres conceptos esbozados de manera muy elemental.
El primero es que se inicié con comparaciones formales, las cuales permitieron
delimitar un nuevo estilo artistico original y distinto al de otros pueblos de
Mesoameérica; para entonces ya se le nombra olmeca. El segundo radica en que
el “estilo olmeca” no se congrega tinicamente en las tierras bajas del sur —en
particular la regién compartida entre los estados de Veracruz y Tabasco—, sino
que de modo semejante, aunque no igual, se localiza también en otros sitios de
la repuiblica mexicana. El dltimo concepto ataiie al desciframiento del conteni-
do y a las consecuentes implicaciones historicas, pues en la medida en que se
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configura un estilo comienza a acufiarse la idea de una supuesta cultura: la
olmeca.

Los postulados antes sefialados son la base sobre la cual se sigue discutien-
do para hablar de “lo olmeca” en diferentes latitudes de Mesoamérica. Creo per-
tinente sefialar aqui, sin embargo, que no hay, a la fecha, fundamento mayor ni
suficientes apoyos para afirmar que los grupos humanos creadores de las obras
asignadas al “estilo olmeca” corresponden a un mismo pueblo, que compartieron
una misma lengua y las mismas creencias. En dicho sentido, el trabajo de Chris-
tine Niederberger aporta importantes avances. Esta autora explica la amplia dis-
tribucién de objetos del estilo olmeca en sitios del Precldsico como creaciones de
una civilizacién multiétnica y plurilingiiista que compartié un sistema de creen-
cias. La existencia de este estilo artistico panmesoamericano se opone a la idea de
una zona olmeca nuclear ubicada en la costa del Golfo, que fungié como el cen-
tro rector y de origen, para dar su valor cabal a sociedades de otras regiones que
desempeifiaron un papel activo y generador dentro de la red de contactos interre-
gionales (Niederberger, 1987).

A pesar de las evidencias, se continia aplicando el concepto de la “cultura
olmeca en Mesoamérica” principalmente a partir de la base ofrecida por el estilo
artistico. Lo dnico que hay en comun a lo largo del territorio donde se percibe
lo olmeca es la presencia de simbolos representativos de conceptos cuyo signifi-
cado desconocemos en esencia. No obstante que avances arqueoldgicos en sitios
diversos explican distintos comportamientos y permiten apreciar caracteristicas
particulares, se mantiene la designacién global de olmecas y las interpretacio-
nes culturales con base en los supuestos generales aceptados.

Hay varios cuestionamientos fundamentales en los estudios sobre el arte
escultdrico olmeca que se han realizado: me refiero a la carencia de metodologias
adecuadas que permitan congregar formas y significados, de modo que se obten-
gan respuestas comprensibles a la luz de culturas regionales sélidamente identifica-
das; es decir, que la cultura como elemento sustentante del modo de vivir humano
se muestre con reiteradas e invariables expresiones —signos y simbolos— que le
confieran unidad. Por otra parte, cabe cuestionar también si la informacién que

han dado los objetos a los estudiosos, en este caso la escultura monumental y la
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escultura portatil, ha sido congruente y comprendida con base en metodologias
artisticas, historicas o antropoldgicas.

En afios anteriores se han hecho propuestas para lograr lecturas estilisticas
con base en el material entonces conocido; son los iniciadores Miguel Covarru-
bias y Michael D. Coe, quienes procuraron alcanzar una visién ordenada del

mundo tematico olmeca.
En torno al arte y la cultura

Conviene sefalar que la idea mds atinada en cuanto al concepto de estilo
olmeca fue la de Miguel Covarrubias, quien asimismo enuncié que su presencia
se extendia a los valles centrales de Oaxaca, Guerrero, el altiplano mexicano, la
costa del Golfo, y se encontraba evidencia hasta Chiapas, Guatemala y aiin mas
alla. De hecho, fue el primero en hacer notar que la presencia de rasgos formales
y de posibles significados similares abarcaba una vasta regién de lo que hoy lla-
mamos Mesoamérica.

Con el paso de los afios y después de estudios especificos realizados en tor-
no a la ceramica por Philip Drucker principalmente, Michael D. Coe defini6 una
serie de caracteristicas, en particular de simbolos, que hacen reconocible el arte
olmeca. Publicé los resultados en 1965(b), en el Handbook of Middle American
Indians, y a partir de entonces se ha vuelto una obra de consulta obligada. No
s6lo ahonda en las caracteristicas del arte olmeca, sino que las amplia a buen
ndmero de sitios.

La idea de esa expansion geogrifica se afincé entonces y en la actualidad
ha recuperado fuerza, pero cada vez con mayor inclinacién a considerar lo
olmeca como cultura. Asi lo evidencian estudios como los de Roman Pifia Chan
(1993), quien se dedicé al analisis de los olmecas arqueoldgicos y, junto con
Luis Covarrubias, concluyé (1964) que se trataba del “pueblo del jaguar”, idea
que arraigd y se sigue empleando. En afios mas recientes se tienen los textos,
entre muchos mas, de John Clark (1994) y Linda Schele y Peter Mathews
(1998), donde sobresalen las menciones de una supuesta, mas indefinida, “cul-

tura olmeca”.
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En la actualidad los avances son importantes. Cabe citar las claras distincio-
nes que ha establecido John A. Graham entre las esculturas tardias de La Venta,
Abaj Takalik e Izapa y las tempranas del area maya, que en un tiempo fueron
‘consideradas parte de un tronco comiin (Graham, 1979). También se han hecho
numerosos descubrimientos en el ambito arqueoldgico, sobre todo de extraordi-
narias piezas escultdricas, ceramicas e inclusive arquitecténicas, que vienen a
sumarse al corpus de obras plasticas. Me refiero —por mencionar algunos ejem-
plos— a las recientes excavaciones dirigidas por Rebecca B. Gonzilez Lauck, Ann
Cyphers, Ponciano Ortiz y Carmen Rodriguez en sitios de la regién de Veracruz
y Tabasco, asi como a los trabajos de Guadalupe Martinez Donjuan en Guerrero y
de Maricruz Paillés en Las Bocas, Puebla. Sin embargo, a pesar de los singulares
hallazgos y los estudios correlativos —muchos en visperas de ser publicados—,
contindan los problemas en cuanto se tratan de esbozar las culturas productoras
de tales piezas. Se insiste en la busqueda, aun infructuosa, de los patrones mini-
mos que definan la existencia de una “cultura olmeca”, y para evitar denomina-
ciones arriesgadas se habla en términos generales de “lo olmeca”, de obras de
“estilo olmeca” y de evidencias que datan de la “época olmeca”.

De igual modo, pero en otro aspecto, no han cesado las exposiciones inter-
nacionales en que se privilegia el arte olmeca —piezas tanto de contexto arqueo-
légico como de colecciones particulares—, desde las primeras organizadas en
Houston, Nueva York y Paris, hasta las mds recientes de Venecia, Princeton y
Washington. Por supuesto, en cada ocasién se ha contado con los subsecuentes
y enjundiosos catalogos, donde se da cuenta pormenorizada de las obras plasti-
cas y sus posibles significados, asi como se dedican variados articulos a intere-
santes sugerencias sobre la identidad del antiguo pueblo creador.

Por otra parte, contamos con una serie de publicaciones recientes en las cua-
les se busca dibujar el panorama de los hallazgos arqueoldgicos, al tiempo que se
tratan de ofrecer rasgos culturales olmecas, entre ellos la organizacion social, la
lingiiistica, la economia, la organizacién politica, el arte, la religion e inclusive el
panteén. Al respecto, podemos citar, entre otros, los textos de John Clark (1994),
Christian Duverger (1999), Caterina Magni (2003) y Richard Diehl (2004), este

ultimo a modo de sugerente revision.
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No obstante todo lo aqui dicho, es mi parecer que desde las reuniones de la
Mesa Redonda de la Sociedad Mexicana de Antropologia —en 1942 en Tuxtla
Gutiérrez— y de Dumbarton Oaks Conference on the Olmec —en 1967 en Was-
hington, D.C.—, los aportes han sido trascendentales, pero limitados, por lo que
seguimos repitiendo algunas afirmaciones de las cuales cabria dudar profunda-
mente, por ejemplo, que los olmecas son “el pueblo del jaguar” o que constitu-
yen la “cultura madre” de Mesoamérica. Sin cuestionar su validez, resulta claro
que no logran explicar el fendmeno olmeca.

Cierto es que existen fuertes limitaciones para aproximarnos a la historia de
los pueblos antignos de México. Todos sabemos de las barreras temporales, la
abundante destruccion de los restos prehispanicos, la modificacién de la geogra-
fia, la siempre insuficiente investigacién y la dificultad para interpretar en térmi-
nos ideoldgicos las evidencias fisicas que permanecen. No obstante, es posible
estudiar estas sociedades del pasado y hacer observaciones validas respecto a las
culturas que desarrollaron. Para avanzar en el entendimiento de lo olmeca, con-
viene ampliar y analizar de modo especifico los numerosos aspectos culturales, es
decir, la complejidad de las variadas formas de vida.

Si bien, de acuerdo con Ralph Linton, uno de los precursores de la antropo-
logia, cultura es la herencia social de un grupo humano, una de sus caracteristi-
cas principales es la tendencia a un enriquecimiento progresivo (Linton, 1972:
90-92). De tal manera, es conveniente atender que las multiples comunidades
portadoras de lo olmeca satisficieron sus necesidades de modos muy diversos.
Estos constituyen comportamientos y creaciones propias de cada grupo y en con-
secuencia los hace distintos de los demas; estamos entonces ante varias culturas
regionales, cada una con fuertes afanes innovadores.

Falta averiguar qué factores estdn atrds de los cambios que se advierten en
los multiples sitios donde estd presente lo olmeca. Resultan numerosas las vias de
estudio en torno a los rasgos individuales de las culturas olmecas. Aun cuando el
entorno geografico no basta para explicar ninguna cultura, las sociedades suclcn
mostrar una clara relacién con su contexto natural, y éste es un asunto que debe
conocerse con mayor especificidad, asi como los patrones de asentamiento, de

explotacion de los recursos, de subsistencia, las diversas tecnologias, las trazas
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arquitectdnicas, los tipos de vivienda, la organizacién social, los sistemas de inter-
cambio. Las respuestas que amplien lo que ahora se conoce permitiran profundi-
zar paulatinamente, con mayor sustento, en otros aspectos intelectuales e
"ideolégicos, como la religién, la politica y la complejidad significativa del arte.
Los retos consisten en formular nuevas hipdtesis y buscar nuevos datos que

las prueben. Se trata de abordar la multiplicidad de condiciones histéricas y natu-
rales que tienen que vivir los seres humanos e identificar los elementos que defi-
nen las fisonomias particulares de los pueblos que compartieron el estilo artistico

olmeca.
Algunas reflexiones finales

Si bien el estilo artistico olmeca estd definido y aceptado por los especialis-
tas, no ha sido bastante ni satisfactorio para establecer los rasgos propios de una
o varias “culturas olmecas”. El estilo, por si solo, no alcanza a definir “cultura”
si por ésta entendemos —como enuncié mas arriba— los datos materiales, la
organizacion sociopolitica, la economia y el comercio, la religion y las formas del
culto (pante6n, mitos y ritos), la comunicacion de ideas, el idioma, al igual que el
desarrollo sincrénico y diacrénico de los pueblos, tanto en su aspecto interno
como en las relaciones que mantienen con otras comunidades, sean vecinas o leja-
nas. El estilo en si no explica ni constituye la cultura. Es un recurso privilegiado
para comprenderla.

Es innegable que existen importantes trabajos que tratan de dar sentido a la
complejidad del tema olmeca y han dado luces prioritarias en aspectos regiona-
les, pero atin no se articulan de manera satisfactoria para proporcionar una visién
histérico-arqueolégica mas justa del conjunto. Con criterios poco cientificos,
algunas propuestas mezclan elementos estilisticos mayas, zapotecas o mexicas
para explicar rasgos de lo olmeca. De ello resultan interpretaciones forzadas y
por lo comin sin fundamentos suficientes, pues, a falta de fuentes documentales,
se buscan respuestas en otras culturas y periodos, por ejemplo, con base en los
dioses y rituales mexicas o en relatos muy tardios como el Popol Vub. El riesgo,
no superado, es que se originen hipdtesis sin sustento metodolégico adecuado, se
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niegue la autonomia y capacidad creadora de los pueblos del México antiguo y
se dé toda la relevancia a las nociones de homogeneidad, de influencias o rela-
ciones intraculturales e interculturales, reduciendo al absurdo la variedad y la
riqueza histérica mesoamericanas.

En relacidn con lo anterior, en los Gltimos tiempos se ha tratado de adjudicar
a los olmecas, para definir su cultura, la filiacion lingiiistica ndhuatl (Duverger,
1999; Magni, 2003), sin reconocer que los estudios glotocronoldgicos encabezados
por Morris Swadesh y Leonardo Manrique apoyaron desde muy temprano la
idea del grupo mixe-zoqueano y fueron a su vez corroborados por anilisis
ulteriores de otros lingiiistas, como Lyle Campbell, Terrence Kaufman y John
Justeson.

Todo ello subraya el hecho de que en la actualidad no existe consenso en
cuanto a la naturaleza social, politica, econdmica y religiosa de quienes produje-
ron el estilo olmeca. Es evidente que se trata de un estilo vigoroso, dominante,
inconfundible y que se distancia notablemente de otros estilos que surgieron en
Mesoamérica. Queda claro que el arte olmeca monumental y de pequefio forma-
to es una aportacion original dentro del panorama del arte universal. Pero el esti-
lo por si solo no explica otras conductas culturales.

¢Nos enfrentamos a una cultura, a un conjunto de pueblos, a un pueblo, a
una congregacion sociopolitica, a una clase social, a individuos? Desde luego, una
respuesta se encuentra en el analisis del estilo, articulado a partir de una cosmovi-
sién y de una voluntad estética. Pero esta aseveracion no nos ilumina completa-
mente sobre los pueblos creadores, como se ha dicho lineas arriba. Ademas, ;cémo
explicar que una cultura todavia no definida pueda erigirse como “la cultura
madre” de Mesoamérica? A la vista de la multiplicidad de datos arqueoldgicos, la
amplia distribucidon que tuvo el estilo artistico olmeca tampoco alcanza a resol-
ver si tal difusion se debid a imposicion politica, comercio, conviccion religiosa,
aceptacién por un grupo social determinado, moda artistica o alguna otra causa
igualmente desconocida; es decir, el analisis del estilo no da respuesta por ahora
a esos fenémenos culturales. :

Podemos considerar, esto si, que el arte olmeca, en modo general; da cum-
plida cuenta de temas significativos y de primordial relevancia, con apego a los
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¢Puede un estilo definir una cultura?

canones de una definida y sélida voluntad creadora. A la vez, se integra en un
estilo artistico seguro de si mismo, monumental m4s alld de las dimensiones, hon-
damente conceptual y antropocéntrico. Mas, aunque existen avances, hace falta
reabrir el estudio del estilo a las variaciones, sean fases regionales o temporales, o
a los visos de innovacion estilistica e iconogréfica. Quedan pendientes los anali-
sis iconograficos e iconoldgicos, en parte por la falta de informacién de la cultu-
ra y, por otro lado, porque las obras materiales que permanecen no han sido
cabalmente estudiadas como objetos unitarios y como piezas que constituyen
conjuntos expresivos. En el futuro, acaso con mas hallazgos y con tecnologias y
métodos mds precisos, como los que se van desarrollando, se podra responder a
muchas inquietudes que no se han resuelto satisfactoriamente.

También es impostergable retomar el analisis critico de los elementos que
permiten definir una cultura determinada y los vinculos que ese estudio propor-
cione respecto a la comprension del arte. De hecho, con base en los modernos
logros, parece mas atinado matizar posibles certezas. Ya decia George Kubler,
maestro y amigo, que el pasado prehispanico se compone, para nosotros, de gasas
o pequeiios lienzos aislados que aspiran a restablecer el tejido completo del pasa-
do, aspiracion que la mayoria de las veces no se logra.

Por ello, a la luz de los notables progresos en torno al arte y la cultura olme-
cas, acaso hemos llegado a un momento de quietud reflexiva, desde donde pode-
mos vislumbrar novedosos enfoques de investigacién. En la actualidad, ante la
indefinicién de lo olmeca y nuestros esfuerzos por interpretarlo y precisarlo, con
bases no siempre validas, quiza s6lo con el tiempo y nuevos datos recuperados a
partir de la continuacién de excavaciones cuidadosa y puntillosamente efectua-
das, sin forzarlos, y con sdlidos apoyos ofrecidos por metodologias interdiscipli-
narias y multidisciplinarias, podamos llegar a desvelar algo mas de los creadores
de tan extraordinarias cultura y obras de arte.

Tengo por cierto que se deben explorar nuevos caminos para adquirir una
visién de conjunto, congruente, para formarnos una serie de conceptos que no
simplifiquen la comprension de la cultura ni la establezcan a partir de escasos ele-
mentos estilisticos, sino de todos los disponibles, de manera que se retinan y dis-
tingan las varias facetas de la vida de un pueblo y de una civilizacién.
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Se trata, entonces, de perseverar en la bisqueda y apertura de senderos
menores y mayores —y acaso la via regia— que nos lleven a tener una concien-
cia mas justa de lo que fue el universo de nuestros antepasados, que nos sigue

asombrando y nos causa admiracién en su cifrado mutismo.
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LEON-PORTILLA, Miguel, “Las literaturas de Mesoameérica:
origenes, fuentes documentales, su descubrimiento y estudio”,

en Literatura de Mesoamérica, México, SEP, 1984, pp. 13-50.

Imagen de la realidad y la fantasia de un pueblo son sus producciones literarias. En
el mundo occidental y en las culturas milenarias del Oriente, las varias literaturas son
reflejo de sus diversas formas de sensibilidad y pensamiento, de sus creencias y
aspiraciones y, en una palabra, de su historia. En el caso del México prehispénico,
donde florecieron, aisladas de influjos externos, otras culturas también milenarias, el
mensaje de su pensamiento y de su fantasia encontré asimismo los medios que
habrian de difundirlo en su &mbito propio y preservarlo, convertido en legado, para
el hombre de todos los tiempos.

Para comprender el sentido, el origen y el modo como fueron preservadas las que
cabe llamar literaturas de Mesoamérica, es necesario recordar la fisonomia propia y
la evolucién de esas culturas a través de los siglos, destacando sobre todo aquello
que hizo posible sus extraordinarias creaciones artisticas y en especial literarias.
Partamos para esto de la realidad que encontraron los conquistadores espafioles al
momento de su llegada en 1519, para buscar luego las raices, ciertamente milenarias,
del méas conocido rostro del México antiguo que fueron los mexicas o, como mas

frecuentemente se les conoce a los aztecas.

Testimonios dé creacidn literaria en las principales

culturas de Mesoamérica

Tanto Cortés en sus Cartas de relacién y Bernal Diaz en su Historia verdadera como
los otros cronistas espafoles de la Conquista, hablan con admiracién de la grandeza
de la capital mexica, México-Tenochtitlan, con sus grandes calzadas que atravesaban

el lago, sus palacios y templos, sus mercados y el extraordinario recinto  central



donde se levantaban los setenta y ocho edificios sagrados del Templo Mayor. De
éste conocemos hoy los restos de sus sucesivas edificaciones, gracias a las
excavaciones arqueoldgicas llevadas a cabo en el corazén de la metrépoli a partir
de 1978. Pero no sélo la traza de la ciudad, su arquitectura y sus incontables
monumentos y pinturas cautivaron la atencién de los conquistadores. Un mero
acercamiento superficial a la organizacidn religiosa, politica, social y educativa de
Tenochtitlan desperté también en ellos no poco interés. En particular, se refieren en
sus escritos a las casas donde se guardaban los "muchos libros de papel, cogidos a

dobleces, como a manera de pafos de Castilla".'3

Los mexicas

La existencia entre los mexicas de libros y escribanos dedicados a hacer el registré de
sus mitos, historias y tradiciones habria de impresionar méas ain que a los
conquistadores, a los primeros frailes misioneros, como lo muestran los numerosos
testimonios de sus crénicas y relaciones. Asi, por ejemplo, fray Toribio de
Benavente, el célebre Motolinia, llegado a México en 1524, sefala que "mucho

notaron estos naturales indios entre las cuentas de sus afios, el aflo que vinieron vy

entraron en esta tierra los espafoles. . . asimismo los indios notaron y sefialaron
para tener cuenta el afio que vinieron los doce frailes juntos. . ." o sea el ya citado
de 1524.134

Pero, ademaés de percatarse de la existencia de libros de papel hecho de la corteza
del amate {ficus petiolaris), en los que con formas de escritura indigena se
conservaban la historia y las tradiciones, algunos conquistadores y sobre todo los
primeros frailes misioneros descubrieron también que en el mundo mexica habia
centros educativos, los llamados calmécac (hileras de casas) y los telpuchcalli (casas

de jovenes) . Alli esos libros eran explicados y se hacia aprender también de

133 pemarpiaz gel Castillo, Historia verdadera de la Conquista de la Nueva Espafa, México, Editorial
Porrta, 1955, vol. |, p. 143.

134 Fray Toribio de Benavente (Motolinia), Historia de los indios de la Nueva Espafia, México, Editorial
Salvador Chavez Hayhoe, 1941, pp/161-162.



memoria a los educandos, de manera sistematica, largas crénicas, los himnos a los
dioses, poemas, mitos y leyendas. Igualmente, tomando como base antiguos textos
y discursos de los sacerdotes y los sabios, se ensefiaba a los muchachos a hablar bien.
"Les ensefiaban, como dice fray Bernardino de Sahagin, todos los versos del canto
para cantar, que se llamaban cantos divinos, los cuales versos estaban escritos en sus
libros por caracteres. . . la astrologia indiana y las interpretaciones de los suefios y la
cuenta de los afos. . ,*> Asi, por este doble procedimiento, transmisién
y memorizacién sistemaética de las crénicas, los himnos, poemas y tradiciones y el
de la transcripcion de las ideas fundamentales sobre la base de la escritura vy
el calendario prehispanicos, preservaban y difundian los sacerdotes y sabios su
legado religioso vy literario.

Pero, antes de explicar con algin detenimiento en qué consistia esa forma de
escritura mexica, asi como el modo de memorizacién sistemética en los centros de
educacién, conviene plantearse una pregunta: (Habian sido los mexicas los crea-
dores de ese sistema educativo y de la escritura de sus cddices? Esta pregunta es
obvia, ya que como se dijo arriba el mundo mexica, el rostro més conocido del
México! antiguo, llevaba relativamente poco tiempo de ser amo y sefior entre los
pueblos prehispénicos. De hecho los mexicas habian llegado al Valle de México tan
s6lo a mediados del siglo Xl d.C. En 1325 se habian establecido en la isla
de México-Tenochtitlan. Hasta 1428 no habian obtenido su independencia de los
anti-guos dominadores tepanecas de Azcapotzalco. Finalmente, en menos de un
siglo habian logrado la hegemonia en la regién central y meridional de lo que hoy
es la Republica Mexicana.

La respuesta a la pregunta que se ha formulado nos la dan la arqueologia y las
propias fuentes histéricas indigenas. Los mexicas y al igual que ellos, otros muchos
pueblos, como los tetzcocanos y tlaxcaltecas, todos de lengua nahuatl, eran he-

rederos de una cultura mucho més antigua. Buena parte de sus ideas religiosas, de su

135 Fray Bernardino de Sahagln. Historia general de las cosas de Nueva Espafia, edicién preparada por Angel Ma.
Garibay K., México, Editorial,Porrda, 1956, 4 vols., t.1, p. 307.



organizacion social y politica y de sus otras instituciones, en particular sus artes
plasticas, la base de su sistema de escritura y de sus métodos de ensefianza, los ha-
bian recibido, principalmente a través de los culhuacanos, de la antigua cultura

tolteca.

Los toltecas

De acuerdo con las crénicas indigenas y los hallazgos arqueoldgicos, Tula, la capital
tolteca, florecié entre los siglos IX y Xl d.C. Los toltecas, como los mixtecas
de Oaxaca y los mayaste Yucatédn, poseian ya diversas formas de escritura, segin
lo muestran, entre otras cosas, sus glifos e inscripciones en piedra, al igual que
algunos cddices de diversas épocas en los que se manifiesta la influencia de esas tres
antiguas culturas. Se sabe de hecho que fueron algunas gentes de origen tolteca, los
famosos tiailotlaque, "los regresados”, quienes, procedentes de la Mixteca, vinieron a
ensefar a los tetzcocanos el arte de la escritura. Ademéas existen numerosas
referencias en los textos nahuas donde se afirma de los toltecas que, gracias
al sabio sacerdote Quetzalcdatl, habian tenido centros de educacién superior en los
que se ensefaba la doctrina contenida en un gran libro llamado Teoamoxtli o libro
divino. Otro tanto sabemos acerca de los mayas de Yucatdn, de cuyos centros
de educacién hablan también abundantemente los cronistas.

Pero si, gracias aros testimonios que se poseen acerca de los toltecas, mixtecas y
mayas de los siglos IX a Xl d.C, sabemos que la escritura de los
cddices, las inscripciones en piedra y los centros de educacidn se remontan a un
periodo mucho més antiguo que el de los mexicas, es posible formular una nueva
pregunta: (Fueron estos pueblos los creadores de los medios para
preservar el pensamiento y la palabra? (O ellos mismos, toltecas, mixtecas vy
mayas, habian recibido el arte de la escritura y los sistemas de educacién oral
de tiempos mas antiguos? La pregunta, en lo que se refiere a los mayas
de Yucatan, tiene inmediata respuesta. Los mayas de Yucatdn sin duda alguna
habian recibido el calendario y la escritura de un periodo mucho mas
antiguo, conocido por los arquedlogos como etapa clésica, que comprende desde

principios de la era cristiana



hasta el siglo IX d.C, poco méas o menos. Prueba de esta afirmacion la ofrecen las
incontables estelas con inscripciones a base de una escritura ideogréafica y en parte

también fonética.

Los teotihuacanos

En la regién central de México donde vivieron las gentes de Tula, habia florecido
antes otra cultura, la de los teotihuacanos, aproximadamente durante el mismo
tiempo del esplendor clésico de los mayas, o sea, de acuerdo con los mas recientes
descubrimientos, desde principios de la era cristiana hasta el siglo VIH d.C. En la
gran ciudad de los dioses, Teotihuacan, han encontrado los arquedlogos
vestigios indudables de escritura. Asi, entre otros, Alfonso Caso ha demostrado que
los teotihuacanos se sirvieron de diversos glifos ideogréficos y poseyeron asimismo
medios para representar el tonalpohualli o cuenta de los dias. Otros
investigadores han identificado a su vez algunos de los glifos del xiuhpohualli o
cuenta de los afios, que servia de base para el calendario y para redactar los anales.
También algunos de los textos indigenas de la época mexica se refieren al
periodo de Teotihuacan, afirmando que alli vivieron los sabios, los
conocedores de las cosas ocultas, los poseedores de la tradicién. Gracias a ellos,
se preservaron mitos y creencias que, heredadas después por la gente de
Tula, habrian de volverse patrimonio comin de todos los pueblos de lengua
nahuatl, entre ellos los mexicas, los tetzcocanos, los tlaxcaltecas y otros mas.
Parece posible afirmar, por consiguiente, que la transmisién sistemética de una
antigua tradicion cultural, asi como el descubrimiento de diversas formas de
escritura, existian ya desde los tiempos clasicos de las culturas precolombinas,
principalmente entre los teotihuacanos, y en centros mayas como Tikal, Uaxactun,

Copan, Palenque y otros. Pero, de nuevo es posible volver a formular la misma



pregunta: ¢{Fueron estos pueblos de la etapa clasica los descubridores de sus antiguas
formas de escritura y de esos sistemas para preservar la tradicién?. La
arqueologia nos da y na respuesta que parece apuntar ya al origen mas remoto

de las primeras formas de escritura en el México precolombino.

Los olmecas

En las costas del Golfo, en los limites de los actuales estados de Veracruz y Tabasco,
regiéon conocida por los mexicas como "pais del hule" es decir, del caucho, o "tierra
de los olmecas", florecid, probablemente desde fines del segundo milenio antes de
Cristo, un pueblo todavia enigmético que se extendidé por otras regiones de la
América media, dejando siempre huellas de su paso. Entre esos vestigios se
encuentran las mas antiguas inscripciones que hasta ahora han sido descubiertas en
el México antiguo. Vale la pena recordar la estela "C" de Tres Zapotes, la inscripciéon
hallada en una figurilla de jade y los glifos, todavia méas antiguos, encontrados en
Monte Alban, Oaxaca, en las estelas del grupo conocido como "Los Danzantes".
Todas esas inscripciones que hasta ahora se reconocen como las mas antiguas del
México precolombino, dan testimonio de una antiquisima invencién de la escritura,
anterior en varios siglos a la era cristiana, como es el caso de los glifos en Monte
Albéan |, que datan del afno 600 a.C. De la existencia de muy antiguos testimonios
escritos, precisamente los mexicas parecen haber tenido conciencia, ya que en un an-
tiguo texto que habla de sus origenes culturales mas remotos, sefialan las costas del
Golfo de México como el lugar donde por primera vez hubo grupos de sabios,
custodios de la tradicidn y poseedores de libros de pinturas. Transcribimos a con-

tinuacién algunos péarrafos traducidos del nédhuatl, en los que se refieren a esto:

En un cierto tiempo
que ya nadie puede contar,
del que ya nadie ahora puede acordarse. . , quienes aqui

vinieron a sembrar



a los abuelos, a las abuelas. ...,

por el agua en sus barcas vinieron en muchos grupos, y all& arribaron
a la orilla del agua,

a la costa del Norte,

y alli donde fueron quedando sus barcas,
se llama Panutla.

Enseguida siguieron la orilla del agua,
iban buscando los montes,

algunos los montes blancos,

y los montes que humean. ..

Sus sacerdotes los guiaban,

y les iba mostrando el camino su dios.
Después vinieron,

alli llegaron,

al lugar que se llama Tamoanchan,

"

que quiere decir "nosotros buscamos nuestra casa". . Y alli en

Tamoanchan
estaban los sabedores de cosas,
los llamados poseedores de cédices,

los duefios de la tinta negra y roja. . 136

Es imposible afirmar aqui que "esos sabedores de cosas" hayan sido precisamente
los olmecas, autores de las mas antiguas inscripciones a que nos hemos referido. Lo
que si es cierto es que la arqueologia muestra inscripciones anteriores a la era
cristiana y los mexicas afirman en el texto ya citado que en tiempos anteriores a
Teotihuacan, por las costas del Golfo, habia hombres de grande sabiduria, duefios

de la tinta negra y roja con que escribian sus libros.

136 Informantes indigenas de Sahagin, Cédice Matritense de la Real Academia, fol. 191 v.



El veloz recorrido que hemos hecho, omitiendo intencionalmente los testimonios
dejados por otros pueblos —como, por ejemplo, los huastecos—, tiene el fin de
mostrar que el rescubrimiento de formas para preservar el pensamiento, por medio
de los libros de pinturas y la ensefianza sistemética de la tradicién, tiene sus raices
muy hondas en el pasado precolombino de México. Vale la pena repetirlo, los
mexicas, tetzcocanos y tlaxcaltecas, de quienes conocemos numerosos textos
literarios en lengua néhuatl, al igual que los mayas, eran herederos de antiguos
pueblos que habian creado instituciones milenarias de alta cultura.

Siendo los cédices y la memorizacidn sistemética de los textos los dos medios
fundamentales para preservar el pensamiento literario precolombino, a ellos
atenderemos con mayor detenimiento, tal como existieron entre los pueblos de
lengua nadhuatl y maya al mismo tiempo de la llegada de los espafioles, o sea en

1519.

Cédices y memorizacién sistematica de textos

Varios de los cronistas indigenas y de los frailes historiadores llegados a
raiz de la Conquista, se refieren al modo cémo la ensefianza oral y la memorizacién
de textos en las escuelas prehispanicas servia de complemento insustituible en la
transmisién y preservacién de las historias y doctrinas contenidas en los cédices. Asi,
por ejemplo, fray Diego Durédn afirma que los maestros nahuas en esos
centros de educacién "tenian grandes y hermosos libros de pinturas vy

caracteres de todas las artes por donde las ensefiaban. . ."'*” a los estudiantes.

A la par que existian los cddices, la tradicién, no sélo la que llamaremos popular
sino también la que se recibia en las escuelas sobre la base de una memorizacién
sistemdtica, era medio para preservar conocimientos. En ocasiones los maestros
hacian aprender a los estudiantes cantares, poemas y discursos en los que se
contenia el comentario explicativo de lo que representaban los cddices. Quienes

habian memorizado los textos, concebidos como comentario de los cédices, podian

137 Fray Diego Duran, Historia de las Indias de Nueva Espafia e islas de tierra firme, México, 2 vols. y
atlas publicados por José F. Ramirez, 1867-1880, t. Il, p. 229.



repetir fielmente la doctrina aprendida; podian hacer suyas las palabras del poeta

néhuatl que dijo:

Yo canto las pinturas del libro,
lo voy desplegando,

soy cual florido papagayo,
hago hablar a los cédices,

en el interior de la casa de las pinturas.138

Los cédices o libros de pinturas eran siempre la base de la ensefianza. En ellos, como
se indica en otro texto indigena, "estdn escritos vuestros cantos, por eso los desplegais
junto a los atabales. . ." Y es que, como veremos a continuacién, valiéndose de sus
formas de escritura, los maestros indigenas podian consignar de manera inequivoca
numerosos datos acerca de cualquier hecho o doctrina. Podian indicar fechas, afio y dias
precisos de cualquier acontecimiento. Eran capaces de simbolizar conceptos abstractos
acerca de sus doctrinas religiosas, mitos y ordenamientos juridicos. En sintesis,
podian trazar algo asi como cuadros esquemaéticos fundamentales acerca de sus
doctrinas y hechos histéricos. Para mostrar la forma cémo practicaban esto los pueblos
de lengua n&huatl, entre ellos, los mexicas, tetzcocanos y tlaxcaltecas,
indicaremos brevemente cuéles eran los tipos principales de escritura de que se sirvieron en
los tiempos inmediatamente anteriores a la conquista. Tres eran sus formas
fundamentales de representacién: pictogréfica, ideogréfica y parcialmente fonética.

La pictogréfica, o sea la meramente representativa de cosas, es la forma de escritura
precolombina maés elemental. Asi, por ejemplo, en casi todos los cddices en los que se
menciona la peregrinacién de las siete tribus venidas del norte, se pintan de modo
esqueméatico los teomamas o sacerdotes que llevan a cuestas a sus dioses protectores. Otros
numerosos ejemplos podrian aducirse. Entre ellos estan las pinturas esquematicas de las ca/l
o casas, de los tlachtli o juegos de pelota, de los tlahtoque o sefiores, sentados en sus icpalli
o sillas reales, de los diversos tributos, como mantas, plumas, cacao, bultos de maiz.

Pero, al igual que en otras culturas antiguas, los escribanos del mundo néhuatl
pasaron de la etapa meramente pictogréafica a la de los glifos ideogréficos, que representan
simbdlicamente ideas. Los ideogramas indigenas pueden dividirse en tres grupos principales:

los de cardcter numeral, los calendéricos y los que representan otras diversas ideas,

138 Cantares mexicanos, manuscrito (Biblioteca Nacional de México), México, reproduccién facsimilar de
Antonio Pefafiel, 1904, fol. 14 v.



algunas de ellas abstractas y metafisicas, tales como las de movimiento
(ollin), la vida (yoliliztli), la divinidad (teotf). Debe notarse que los colores de
las pinturas tenian también valor simbdlico. Asi, por ejemplo, en una figura
humana el amarillo designaba casi siempre el sexo femenino, el color
morado la realeza del tlahtoani o sefior principal, el azul el rumbo del sur, el

negro y el rojo, la escritura y la sabiduria.

El conocimiento e interpretacién de los diversos glifos ideograficos supone un largo
y paciente estudio, que ciertamente no es, de este lugar. Bastard con subrayar que la
escritura a base de ideogramas, especialmente en lo que se refiere a los nimeros y
al calendario, tuvo entre los pueblos de lengua ndhuatl enorme vigencia, como forma
de representacién en extremo precisa y también expresiva, aun desde un punto de
vista meramente estético. En la imposibilidad de entrar aqui en una exposicién

detallada, optamos por referir al lector a trabajos méas amplios sobre este punto.]39

Ademaés de los glifos pictogréficos e ideogréaficos, hubo en la escritura de los
antiguos mexicanos representacion de sonidos, o lo que es lo mismo, el
principio de una escritura fonética. Ante todo debe notarse que la escritura fonética
néhuatl, conocida por unos cuantos cdédices que se conservan, se  empled
principalmente para representar nombres de personas y de lugares. Sabemos que
los escribanos indigenas desarrollaron un sistema de glifos de caracter silabico, que
representaban desinencias indicadoras de lugar, como las muy conocidas -#an (lugar
de) , -pan (encima de) . Finalmente, llegaron los nahuas al anélisis de algunas letras
como la a, representada por medio de la estilizaciéon del glifo pictografico de a-#/

(agua) ; la e, del glifo de e-#/ (frijol) y la o del de o-t/i (camino) .

139 Véase Charles E. Dibble, "El antiguo sistema de escritura en México", en Revisa Mexicana de Estudios
Antropoldgicos, México, t. IV, p. 105 y siguienteMiguel Ledn-Portilla, Los antiguos mexicanos, a través de sus cronicas y
cantares, México, Fondo de Cultura Econdmica, 1961, pp. 48-75.

Charles E. Dibble, "Writing in Central México", Handbook of Middle American Studlies, Austin, University of Texas
Press, 1971, vol. 10, pp. 322-332.

Elizabeth P. Benson (editora), Mesoamerican writing systems, Washington, Dumbarton Oaks, 1973.



Valiéndose los antiguos mexicanos de esta Gltima forma de escritura, asi como de
sus otros glifos representativos de cosas, de ideas abstractas, numéricas
o calendéricas, confeccionaron numerosos cédices en muchos de los cuales, como
lo nota fray Diego Duran, "conservaban sus memorables hechos, sus guerras
y victorias. . . todo lo tenian escrito. . . con glifos de afios, meses y dias en que
habian acontecido".'* Y para valorar mejor el grado de desarrollo cultural que
significa la invencién y empleo de la escritura de los pueblos nahuas,
convendréd recordar el parecer del conocido antropdélogo norteamericano
Alfred Kroeber, quien, al tratar del origen de las diversas escrituras inventadas

por la humanidad, dice:

Si se piensa en la invencién de la primera idea de la escritura  parcialmente
fonética, es concebible que todos los sistemas del Viejo Mundo deriven de una sola invencién,
aunque aun en ese caso, el sistema maya-azteca (maya-ndhuatl) , se mantendria como un desarrollo

totalmente separado.l‘“

Pero si en el mundo néhuatl prehispénico se llegd, aprovechando la antigua
herencia tolteca y teotihuacana, a estas formas de escritura, es necesario
recordar que los pueblos de la familia maya poseian también sus propios
sistemas, todavia més perfectos que los de la regién central de México. De los
mayas, tanto clasicos como del periodo posterior, se conservan un sinnimero de
inscripciones en estelas de piedra, en dinteles, en escalinatas, en el interior de
algunos templos y palacios, y aun en piezas de cerdmica. De tiempos mas
recientes, aunque también anteriores a la Conquista, proceden los tres codices
mayas que hasta la fecha se conocen, el de Dresden, el de Paris y el llamado Tro-
Cortesiano, que se conserva en Madrid. De la escritura maya se han podido
descifrar hasta ahora los glifos de cardcter numérico, calendérico y algunos otros
también ideogréaficos, representativos de divinidades o de sus atributos.

Descubridores, antes que ninguna otra cultura, del concepto de

741 Alfred Kroebeer, Antropologia general, 1a. ed. espafiola, corregida por el autor, México, Fondo de Cultura Economica,
1945, p.278.



cero y de un calendario un diezmilésimo mis "cercano del afio astronémico que el
propio calendario gregoriano actual, los mayas, fueron ciertamente maestros
extraordinarios en el arte de la escritura.

Por desgracia, a pesar de los varios intentos de no pocos investigadores, queda un
sinnimero de glifos mayas cuyo significado no ha podido ser descubierto. Se
considera que esos glifos son en su mayoria de caracter ideografico, aunque se
acepta también que en muchos de ellos hay elementos fonéticos, o sea
representativos de sonidos.’® Indudablemente que, si al fin llega a descifrarse en su
integridad la escritura de los mayas prehispanicos, al poder leerse las
inscripciones de las estelas, de los templos y palacios, se tendrdn otros numerosos
textos, muchos de ellos de wvalor literario. Esto mismo puede afirmarse
respecto de otras inscripciones dejadas por pueblos como los mixtecas y los
enigmaticos olmecas.

No debe olvidarse que también entre los mayas, al igual que entre los pueblos de
la regidon central de México, existieron centros de educacidén en los cuales, por
medio de una memorizacidn sistemética, se transmitia y preservaba, sobre la base de
los libros de 'pinturas, la antigua sabiduria. Textualmente afirma fray Diego de
Landa que "usaba también esta gente de ciertos caracteres o letras con las cuales
escribian en sus libros sus cosas antiguas y sus ciencias y con estas figuras y algunas
sefales de las mismas, entendian sus cosas y las daban a entender y ensefiaban"."

Fue precisamente gracias a esos métodos de ensefianza como se salvaron vy
llegaron hasta el presente importantes textos literarios, legado de varios grupos
de la que hoy dia se conoce como familia mayense. Porque, como veremos, algunos
de los sabios indigenas sobrevivientes a la Conquista, recordando las
ensefanzas prehispanicas y tal vez valiéndose de algunos antiguos cdodices
que pudieron conservar, pusieron por escrito, sirviéndose del alfabeto traido
de Europa por conquistadores y misioneros, numerosos textos en su propia
lengua indigena que apenas, desde mediados del siglo XIX, comenzaron a ser
descubiertos y traducidos por algunos investigadores. Mas el proceso por el cual
esos antiguos textos literarios, tanto en lenguas de la familia maya, como
principalmente en la lengua né&huatl, han llegado hasta nosotros, merece especial

atencién. De ello trataremos en seguida con algin detenimiento.



El rescate de las literaturas prehispanicas de México

La Conquista trajo consigo la destruccion de la mayor parte de los antiguos cddices
indigenas. Sin embargo, si hubo quienes se empeflaron en destruir la herencia
cultural de los pueblos prehispanicos, hubo también quienes se esforzaron por
salvarla hasta donde les fue posible. Entre estos ualtimos estuvieron algunos frailes
eximios como Andrés de Olmos vy, sobre todo, Bernardino de  Sahagin.
Comparando éste la herencia literaria de griegos y latinos con los textos indigenas que
empezd a conocer, escribi®d que "esto mismo se usaba en esta nacién indiana y mas
principalmente entre los mexicanos, entre los cuales los sabios retéricos y virtuosos vy

esforzados eran tenidos en mucho. . ,"142

Literatura nahuatl

El primer intento por preservar textos literarios del mundo indigena de la regién
central de México data de los afios comprendidos entre 1528 y 1530. Durante ese
tiempo, algunos sabios nahuas que habian aprendido ya el alfabeto latino, gracias tal vez a
las ensefianzas de los doce primeros frailes venidos a la Nueva Espafia, redujeron a
letras la explicacién y comentario de varios cédices o anales histéricos. Estos textos,
escritos en papel indigena, se conservan actualmente en la Biblioteca Nacional de Paris, bajo
el titulo de Anales de Tlatelolco o Unos Anales Histéricos de la Nacién Mexicana. Se
contienen alli las genealogias de los gobernantes de Tlatelolco, México-
Tenochtitlan 'y Azcapotzalco, asi como la més antigua vision indigena de la
conquista espafiola.13

Por su parte, fray Andrés de Olmos, llegado a la Nueva Espafia en 1528,
recogié  también = —pocos  afios  después—  considerable namero de
huehuetlatolli, platicas o discursos de los ancianos, segin la tradicion de los tiempos
anteriores a la conquista. Se trata de los discursos que se decian en las grandes

ocasiones: al morir el rey o tlahtoani, al ser electo un nuevo gobernante, con motivo

142 Fray Bernardino de Sahagin, op. cit., t. Il, p.53

743 La traduccion al castellano de la crénica indigena de la Conquista contenida en este documento, ha sido publicada en el
libro Visién de los vencidos, e dicion de Miguel Leon-Portilla, versién de textos nahuas de Angel Ma. Garibay K., México,
Imprenta Universitaria (UNAM)1a. edicién, 1959, 10a. edicidn, 1984



del nacimiento de un nifio, ante los recién casados, los consejos que daban los padres
y madres a sus hijos e hijas, las platicas morales de los maestros a los educandos
en las antiguas escuelas. Recogidos estos textos de labios de  ancianos
sobrevivientes que los habian memorizado sobre la base de sus cédices y los
habian repetido en la época prehispénica, su valor resulta fundamental para el
estudio de lo mas elevado del pensamiento n&huatl. Una parte de estos textos se
conserva en la Biblioteca del Congreso de Washington y otra en las Bibliotecas
Nacionales de México, Paris y Madrid.

Pero, ain mé&s importante que la labor recopiladora de Olmos, fue Ila
magna empresa de investigaciéon llevada a cabo por fray Bernardino de
Sahagin. Habia llegado éste a México en 1529. Interesado por penetrar en la
conciencia indigena, preparé pocos afios después una "minuta" o cuestionario de todos
los puntos sobre los que se propuso obtener informacién. Entre los temas
principales estaban los himnos de los dioses, los cantares profanos, los antiguos
discursos, los proverbios y refranes indigenas, las doctrinas religiosas, mitos vy
leyendas, el calendario, las costumbres de los sefiores, los textos en los que se
describen las diversas profesiones de los sacerdotes, los sabios, los artistas, los
mercaderes y la gente del pueblo. Como él mismo lo dijo, le interesaba  conocer todas
"las cosas divinas, o por mejor decir idolatricas y humanas y naturales de esta Nueva
Espaﬁa".144

Comenzé entonces Sahagin a reunir, con la ayuda de sus discipulos indigenas de
Tlatelolco, centenares de textos en diversos lugares de la regién central del México.
El mismo describe el modo cémo fue recogiendo ese material: 'Todas las cosas  que
conferimos, me las dieron los ancianos (indigenas) por pinturas que aquélla era la
escritura que ellos antiguamente usaban."14> |

Acompafiado por sus discipulos, antiguos estudiantes indigenas del Colegio de Santa
Cruz de Tlatelolco, fray Bernardino dedicé asi varios afios a esta empresa. Cuando, al
fin lograba ganarse la confianza de quienes iban a ser sus informantes, les proponia los
temas de su "minuta" o cuestionario. En tanto que los indios viejos repetian para él las
antiguas doctrinas, los jovenes estudiantes de Tlatelolco iban escribiendo todo en su

propia lengua, pero con caracteres latinos. Hasta donde fue posible se copiaron

144 Fray Bernardino de Sahagun, op. cit., t. |, p.28
145 /bid., t, 1, p.106.



también no pocas de las figuras y glifos de los c6dices que celosamente guardaban
los ancianos. Con un sentido critico pero comin en esa época, Sahagun repiti
varias veces su investigacion, pasando como él dice, "por un triple cedazo" el
material recogido, hasta estar cierto de su autenticidad.

El fruto de esta larga y bien planeada investigacion, a la que consagrd Sahagun la
mayor parte de los sesenta afios que vivié en la Nueva Espafa, fue un cimulo
enorme de cerca de mil folios, por los dos lados, con pinturas y textos en néhuatl,
acerca de los aspectos fundamentales de la cultura de los antiguos mexicanos. Este
material de valor inapreciable corrié vicisitudes que seria largo enumerar. A Sahagin
le sirvidé de base, para redactar en castellano su Historia general de las cosas de la
Nueva Espafa, obra que no es una traduccién de los textos nahuas, sino més bien
un resumen comentado de ellos.

La documentaciéon en néhuatl, quitada a Sahagin por orden de Felipe I, fue a
parar a Espafia. Una copia de ella se encuentra hoy dia en la Biblioteca Laurenciana
de Florencia y se conoce con el nombre de Cédice Florentino. Los manuscritos mas
antiguos se conservan en Madrid; son los Cédices Matritenses del Real Palacio y de
la Academia de la Historia. En la bibliografia final indicaremos cuéles son las
ediciones bilinglies, todas ellas parciales, que hasta ahora se han preparado vy
publicado de los textos en idioma néhuatl recogidos por Sahagun.

Pero la obra de Sahagin tuvo todavia otras consecuencias. Varios de sus discipulos
indigenas, en quienes él supo avivar el interés por la antigua cultura, continuaron
también por cuenta propia este tipo de trabajos de transcripcién y conservacién de
textos. Fueron Antonio Valeriano, de Azcapotzalco; Martin Jacobita y Andrés
Leonardo, de Tlatelolco; Alonso Begerano y Pedro de San Buenaventura, de
Cuauhtitlan, quienes redujeron a escritura latina, pero en lengua indigena, varias
colecciones de cantares y toda una serie de anales histéricos. Entre estos documentos
estdn los Anales de Cuauhtitlan, asi como otros textos transcritos en 1558.

En ambos manuscritos se conservan mitos tales como los de las edades o soles
cosmogonicos, una de las versiones de la leyenda de Quetzalcdatl, asi como anales

histéricos de los principales pueblos de la regién central de México. En el campo de



la poesia se encuentran dos importantes textos: La Coleccidén de cantares mexicanos, que
hoy dia se conserva en la Biblioteca Nacional de México y el llamado Manuscrito
de los romances de los sefiores de la Nueva Espafia, que se guarda en la Coleccién
Latinoamericana de la Universidad de Texas. Son varios centenares los poemas, en su
mayoria de origen prehispdnico, que pueden estudiarse en estos documentos. Algunos
de ellos son composiciones de poetas tan célebres como Nezahualcdyotl, de Tetzcoco,
y Tecayehuatzin, de Huexotzinco.

Debe mencionarse también el Libro de los coloquios, en el que se transcriben los
didlogos que tuvieron lugar en el atrio del convento de San Francisco de la ciudad de
México, en 1524, entre los primeros frailes venidos a ia Nueva Espafia y algunos de los
principales sabios y sacerdotes indigenas que defendieron su manera de pensar y
creer, Importantisimos como son todos estos textos en lengua indigena, las colecciones de
cantares y poemas en néhuatl revisten particular interés. De esos repertorios procede la
mayor parte de las composiciones que habremos de presentar a lo largo de este libro.

Existen ademds otros importantes documentos indigenas, entre los que
mencionaremos La historia tolteca-chichimeca, preservada en la Biblioteca Nacional
de Paris; el Codice Aubin, redactado en parte con el antiguo sistema de escritura y en
parte con anotaciones en nahuatl, escritas ya con el alfabeto latino. No siendo posible
incluir en esta enumeracién otros varios manuscritos de cardcter en parte literario,
referimos al lector al catdlogo que de ellos hace en su magistral Historia de la literatura
nahuatl el doctor Angel Marfa Garibay K.146

S6lo resta afadir que, desde fines del siglo XVI y principios del XVII,
varios indigenas o mestizos, como don  Fernando Alvarado  Tezozémoc,
Chimalpain e Ixtlilxéchil, escribieron en lengua néhuatl o en castellano sus propias
historias, basadas principalmente en documentos de procedencia prehispénica.
Imbuidos ya en la manera europea de escribir la historia, conservaron numerosos textos
netamente precolombinos, en su empefio de defender sus tradiciones vy antigua
forma de vida ante el mundo espafiol.

Tales  son, descritas asi con  brevedad, las  principales fuentes de

literatura indigena ndhuatl que han llegado hasta el presente..

146 Angel Ma. Garibay K,, Historia de la literatura nahuatl, 2 vols., México, Editorial Porrta, 1953-54, t. I, pp. 51-56. Mencionaremos también aqui
los principales cédices o libros de pinturas, en su mayoria copias de cédices prehispéanicos, hechos durante el siglo XVI. Entre ellos estan la 7ira de la
peregrinacion y la Matricula de tributos, relacién historica el primero y de los tributos que se pagaban a México Tenochtitlan, el segundo. El Codlice
Borbonico, de contenido calendérico y religioso; el Cédice Mendocino, rico en informacién sobre las principales instituciones culturales del mundo

néahuatl; el Azcatitlan y el Mexicanus, ambos acerca de la peregrinacién de los mexicas, etc.



Formas de composicibn de acuerdo con su designacién en nahuatl. Con el
propésito de distribuir en distintas categorias literarias las producciones nahuas
prehispénicas, se ha empleado en ocasiones una terminologia derivada de contextos
culturales por completo ajenos. Obviamente, mas adecuado es atender a los
conceptos y vocablos de que se valieron los tlamatinime y los cuicapicque (sabios y
forjadores de cantos) para caracterizar sus propias formas de expresién. Para ellos,
que mantenian también en esto antiguas tradiciones, toda composicion se situaba o
en la rica gama de los cuicatl, cantos y poemas, o en la de los tlahtolli, relatos y
discursos. Estas dos categorias tal vez hasta cierto punto afines a las de poesia y
prosa, daban luego cabida a gran nimero de variantes. De ellas precisamente se
tratard enseguida.

Los cuicatl, como lo dijo el forjador de cantos Ayocuan Cuetzpaltzitzin, "del
interior del cielo vienen", son inspiracién y también sentimiento. En ellos afloran los
recuerdos y el didlogo con el corazdn. El ritmo y la medida y a veces, asimismo la
entonacién acompafnada por la musica, son sus atributos exteriores. En las culturas
antiguas fue frecuente que las composiciones sagradas, conservadas por tradicion
oral, tuvieran en la medida y en el ritmo auxiliares poderosos que facilitaban su
retencién en la memoria. Entre los nahuas fue muy amplia la gama de creaciones
con estas caracteristicas, implicitamente evocadas por la voz cuicatl.

En primer lugar deben mencionarse los multiples teocuicatl, cantos divinos o de los
dioses. De ellos se dice que constituian materia principal en la ensefianza que se
impartia en los calmécac. Atendiendo a los textos que han llegado hasta nosotros,
puede afirmarse que fueron auténticos teocuicatl los antiguos himnos en honor de
los dioses, contd los veinte que recogié Bernardido de Sahagun. Se conservan otros
teocuicatl que se entonaban, con acompanamiento de miusica, en las
correspondientes fiestas religiosas. El andlisis literario de estas composiciones pone de
manifiesto algunas de sus caracteristicas: ademas del ritmo y el metro, existe en ellos
el paralelismo, la repeticién con variantes de un mismo pensamiento. La expresiéon

propia del teocuicatl es de necesidad solemne, muchas veces esotérica. Podria



decirse que en ellos no hay palabras que estén de maés. Son la recordacién de los
hechos primordiales o la invocacién por excelencia que se dirige a la divinidad.

Aunque en la mayor parte de las composiciones que genéricamente recibian el
nombre de cuicatl solia estar presente el tema de las realidades divinas, de ninguna
manera debe pensarse que todas ellas eran himnos sagrados, teocuicatl, en sentido
estricto. La serie de designaciones que se conservan y el contenido mismo de muchos
cantares y poemas, confirman la variedad de expresiones. Asi, teponazcuicatl era
voz que designaba, también en forma general, a los cantos que necesariamente
requerian el acompafiamiento musical. Precisamente en muchos de ellos estuvo el
germen de las primeras formas de actuacién o representacién entre los nahuas.
Cuauhcuicatl, cantos de &guilas, ocelocuicatl, cantos de ocelotes, yaocuicatl, cantos
de guerra, eran . diversas maneras de nombrar a las producciones en las que se
enaltecian los hechos de capitanes famosos, las victorias de los mexicas o de otros
grupos en contra de sus enemigos. También " estos poemas eran a veces objeto de
actuacién, canto, musica y baile, en las conmemoraciones y fiestas.

En contraste con estas formas de poesia, eran asimismo frecuentes los conocidos
como xochicuicatl, cantos de flores, xopancuicatl, cantos de primavera, icnocuicatl,
cantos de tristeza, todas composiciones de tono lirico. Unas veces eran ponderacién
de lo bueno que hay en la tierra, la amistad de los rostros humanos, la belleza
misma de las flores y los cantos; otras, reflexidn intima y apesadumbrada en torno a
la inestabilidad de la vida, la muerte y el mas all&. Precisamente la existencia de
estos poemas, en los que, no una sino muchas veces, se plantean preguntas
semejantes a las que formularon, en otros tiempos y latitudes, los primeros filésofos,
ha llevado a afirmar que, también entre los tlamatinime prehispénicos, hubo
quienes cultivaron parecidas formas de pensamiento al reflexionar sobre los enigmas
del destino humano, la divinidad y el valor que debe darse a la fugacidad de lo que
existe. Y como en los manuscritos en néhuatl se ofrecen en ocasiones los nombres
de quienes concibieron estas lucubraciones o aquellas otras més despreocupadas y
alegres, ha sido posible relacionar algunos poemas con sus autores, desterrando asi

un supuesto anonimato universal de la literatura prehispénica. Lo dicho acerca de



las distintas formas de cuicatl, cantos y poemas, deja ver algo de la riqueza propia
de esta expresidn en la época prehispéanica.

Categoria literaria distinta es la que, con otro concepto también genérico,
describieron los nahuas cémo ilahtolli: palabra, discurso, relato, historia,
exhortacion. En el término tlahtolli se comprendia todo aquello que, no siendo pura
inspiracién o recordacién poéticas, se ofrecia como fruto de inquisicién y de
conocimiento en diversos grados sistematico. Entre las principales maneras de
tlahtolli que cultivaron los nahuas pueden percibirse marcadas diferencias,
expresadas por ellos con vocablos distintos: los huehuehtlahtoli, palabras o
discursos de los ancianos; los teotlahtolli, disertaciones divinas o acerca de la
divinidad, incluidas muchas veces en los mismos huehuehtlahtoti; los ye uecauh
tlahtolli, relatos acerba de las cosas antiguas, o también itolloca, "lo que se dice de
algo o de alguien”, versién nativa de lo que llamamos historia; los tlamachiUiz-
tlahtol-zazanilli, que literalmente significa "relaciones orales de lo que se sabe", es
decir, leyendas y narraciones ligadas muchas veces con tradiciones de contenido
mitolégico; los in tonal/i itlatlahtollo, conjunto de palabras acerca de los destinos en
funcién del tonaldmatl; y, finalmente, los nahuallahtolli (de nahualli y tlahtolli),
conjuros, aquello que pronunciaban los que se dedicaban a la magia. Numerosos
son los "discursos de los ancianos" que han llegado hasta nosotros. Las
transcripciones que de ellos hicieron principalmente Olmos  y Sahagin permiten
valorar esta peculiar forma de expresién nahuatl. En opinién del mencionado fray
Bernardino, aqui podia hallarse el mejor testimonio "de la retdrica y filosofia moral
y teologia de la gente mexicana, donde hay cosas muy curiosas, tocantes a los
primores de su lengua y cosas muy delicadas tocantes a las virtudes morales".

En varios de los huehuehtlahtolli hay exhortaciones paternas o maternas,
henchidas de ensefianzas para los hijos que han llegado a la edad de discrecion.
También se conservan diversas formas de platicas como las que se dirigian al tlah-
toani recién electo, "demandandole, como escribe Sahagin, favor y lumbre para
hacer bien su oficio", al igual que otros discursos clasicos de los mismos
tlahtoque que, como modelo de expresién, conservé el recuerdo. Los consejos e

invocaciones de la partera ante el nifio recién nacido, las palabras de enhorabuena



con motivo del nacimiento, las consultas de los padres con los tonalpouhque
que debian interpretar los destinos del nuevo ser, la promesa de llevar a los,
nifios, cuando tengan edad para ello, al telpuchcalli o al calmécac, los discursos de
los maestros, de tono moral o dirigidos a ensefiar las artes del bien hablar y
de la cortesia, las palabras de preparacién para el matrimonio y, finalmente,
determinadas formas de oracién o imprecacién a modo de discurso; todo esto
integraba el contenido de los distintoshuehuehtlahtolli.

Atendiendo ahora a la peculiaridad misma de los huehuehtlahtolli, a aquello que
muestra, corno dice Sahagin, "los primores de su lengua", aparecen varios rasgos
dignos de ser notados. Primeramente puede afirmarse que, de todas las formas de
tlahtolli, es ésta una de las més refinadas, que en rigor podia merecer el titulo de
tecpillahtolli, "lenguaje propio de gente noble". Toda la gama de las férmulas de
respeto, en las que abunddé tanto esta cultura, se hacen presentes en
los huehuehtlahtolli. Hay en ellos proliferacién extraordinaria de metéforas:
al ser humano se le nombra casi siempre "duefio de un rostro y de un corazén";
para aludir al poder y al mando se menciona el, icpalli y el pétlatl, "la silla y la
estera"; de la suprema deidad se dice siempre que es Yohualli, Ehécatl, como la
noche y el viento; la nifia pequefia es chal-chiuhcdzcatl, quetzalli, "collar de
piedras finas, plumaje de quetzal". Y también en los huehuehtlahtolli, como en el
caso de muchos de los cuicatl, es frecuente el paralelismo, o sea la repeticiéon de
un mismo pensamiento con ligeras variantes, indicio del propdsito de que
estas palabras més facilmente pudieran conservarse en la memoria. A no
dudarlo, el estudio de los huehuehtlahtolli es uno de los mejores caminos para
acercarse a la cultura intelectual del hombre prehispéanico.

Se conocen asimismo otros discursos a los que, por su contenido, debe aplicarse la
designacion mas especifica de teo-t/ahto/li, disertaciones acerca de la divinidad. Tal
es el caso de varios de aquellos que, a modo de oracién, se dirigen a Tloque
Nahuaque, el dios supremo, duefio de la cercania y la proximidad y en los que
se precisan sus distintas advocaciones y atributos, Teotlahtolli —con ritmo vy
medida— fueron aquellos textos que recordaban la serie de creaciones de las

distintas edades o soles; igualmente el muy conocido acerca del origen del quinto



sol en Teotihuacan o aquellos en los que se refieren las actuaciones de Quetzalcéatl,
el dios o el sacerdote entre los toltecas.

Relativamente abundantes son los testimonios nédhuas de  contenido
histérico. Por wuna parte existian, como es sabido, determinados libros,
principalmente los xiuhamatl, "papeles de los afios", en los que, en forma de
anales, se inscribian y pintaban en la correspondiente fecha los sucesos mas
dignos de recuerdo. Algunos de esos manuscritos han llegado hasta el
presente, bien sea de origen prehispdnico o en copias que datan de los primeros
tiempos de la Nueva Espafia. Pero, una vez mas, también la relacién oral fue
complemento esencial de lo que se consignaba en los cddices. En los centros de
educacion tenia un lugar importante la memorizacién de esos anales. Hasta el
presente se conservan algunos cd&dices de contenido histérico y lo mismo
puede decirse respecto de va nos textos que, confiados también a la memoria
en la antigliedad prehispénica, se transcribieron mas tarde con el alfabeto latino.

En contraste con lo escueto de anales como éstos, los ye wuecauh
tlahtolli se enriquecieron también muchas wveces con narraciones vy
leyendas, verdaderos tlamachilliz-tlahtol-zaza-nilli, "relatos de lo que se sabia",
que permitian conocer con mas detalles la vida y la actuacién de los gobernantes
y lo que habia acontecido a la comunidad entera en las distintas épocas. Ejemplo
de esto son las célebres leyendas acerca de Quetzalcdatl, incluidas en el Cddice
Matritense de Sahagin y en los Anales de Cuauhtitlan, o lo que se refiere esta
Gltima fuente acerca de la vida del sefior de Tetzcdco, Nezahualcdyotl.

Otras formas de tlahtolli, ademéas de las que se han mencionado, hubo en el
mundo prehispdnico. Entre las maéas importantes estuvieron los in tonal/i
itlatlahtollo, "discursos de los tonalpouhque o astrélogos", que hacian la lectura de
los destinos. A esta materia se dedica integramente el libro IV del Cédice
Matritense de la Real Academia, donde aparecen los testimonios en néhuatl que
recogié Sahagin de sus informantes. Hay asimismo vestigios de otra forma de
expresion esotérica, que se designé con el vocablo nahuallahtolti, el tlahtolli de los
nahualli, lenguaje encubierto o magico, propio de brujos. Material para su

estudio lo ofrece el Tratado de las supersticiones de los naturales de esta Nueva



de Hernando Ruiz de Alarcon (1954) . Alli se conservan en su original algunos de los
conjuros que recogid éste entre los brujos nahuas que aun ejercian sus funciones a
principios del siglo XVII. Aunque literatura por esencia esotérica, el nah'uallahtolli
encierra sorpresas del mayor interés.

Variada y rica, més de lo que pudiera sospecharse, fue la produccién literaria en ndhuatl.
Mucho es lo que de ella se perdié, pero también son numerosos los textos que se

conservan.

Literatura maya

Abundante es también el legado literario de los pueblos de la gran familia maya. Al
igual que en el caso de los nahuas, hubo también entre los mayas de Yucatan, entre los
quichés y cakchiqueles de Guatemala, algunos sabios indigenas, principalmente
descendientes de familias sacerdotales o nobles, que se preocuparon por reducir a
escritura tanto las tradiciones aprendidas en sus centros prehispanicos de educacién
como el contenido de algunos de sus antiguos cddices, principalmente de caracter
histérico y calendérico. Su empefio por preservar asi sus conocimientos suple de
algin modo la pérdida de los coédices prehispanicos mayas, de los que, como
ya dijimos arriba, sélo se conservan tres.

De los mayas de Yucatdn existen —escritos con el alfabeto latino, pero en su
propia lengua—, varias crénicas, algunos libros sobre medicina indigena y toda una
serie de textos conocidos bajo el titulo general de libros de Chilam Balam.

Manuscrito maya: de gran interés es el conocido como Crénica de Chicxulub 6 de
Chacxulubchen, nombre del pueblo en el que a mediadas del siglo XVI fue
escrito por el noble indigena Nakuk Pech. A pesar de ser un texto relativamente
breve, sélo 26 paginas, es de suma importancia porque en él se conserva, entre otras
cosas, un testimonio maya de la conquista espafola.

Entre los escritos mayas referentes a la medicina indigena, en su mayoria de origen

mas tardio, pueden mencionarse el Libro de medicina, asi como el Cuaderno de



Teabo, Noticias de varias plantas, el Libro de los médicos y el Ritual de los bacab,
todos ellos de autores desconocidos y hasta ahora sélo en minima parte estudiados.

Sin duda alguna, los libros del Chilam Balam constituyen la parte mas importante
del legado literario maya. Eran los "chilames", ornas propiamente chilamoob, los
sacerdotes de alta jerarquia en los tiempos prehispanicos. A ellos incumbian las
funciones de maestros y aun de profetas. Balam, como lo indica Alfredo Barrera
Véasquez, "es el nombre del méas famoso de los chilames que existieron poco antes de la

venida de los blancos al continente. Balam es un nombre de familia pero significa jaguar

o brujo en un sentido figurado. . 147

En los libros de Chilam Balam, atribuidos a distintos descendientes de los antiguos
sacerdotes, se preserva, segun el parecer de los indigenas que hasta tiempos muy
recientes conservaron copias de ellos, el testimonio de la tradicién y de la antigua
sabiduria, mezclada en ocasiones con ideas cristianas y biblicas, verdaderas
interpolaciones al antiguo texto.

Se tiene noticia de la existencia de dieciocho libros de Chilam Balam. De hecho
han sido estudiados y traducidos integros o en parte tan sélo cuatro. En ellos se
contienen varias crdnicas, las profecias de los dias, de cada uno de los afios y de
otros periodos maés largos. Hay también algunos pasajes de caracter mitico y aun
algunos himnos y cantares, sin olvidar las ya aludidas referencias de manifiesto
origen biblico o cristiano. El mejor conocido de todos es el Chilam Balam de
Chumayeli del que existe Unicamente una copia tardia de fines del siglo XVIII. Segun el
analisis que de este manuscrito hizo Antonio Mediz Bolio, pueden distinguirse en él
dieciséis libros. Los titulos de éstos permiten ya entrever la riqueza de este
importantisimo texto indigena: "libro de los linajes", "de la Conquista", "Katun
o veintena de afios", "de las pruebas"; "de los antiguos dioses", "de los espiritus",

n

"el trece Ahau Katun", "principio de los itzaes", "libro del mes", "el Katin de la

flor", "libro de los enigmas", "rueda de los Katunes", "serie de los Katunes", "crénica

de los Dzulez", "vaticinio de los trece Katunes" y "libro de las profecias". El solo

Chilam Balam de Chumayel, estudiado ampliamente por numerosos investigadores,

ofrece ya testimonio de la riqueza de la literatura maya y de la importancia que puede

147 Alfredo Barrera Vasquez, £L libro de los libros de Chilam Balam, México, Fondo de Cultura Econémica, 1948, p.14.



tener un conocimiento serio dé la misma.

Otro de los més importantes libros de Chilam Balam es el de Tizimin, manuscrito
de 26 péginas, también con secciones de caracter histérico y astrolégico. Del texto
de Tizimin, hay una nueva version al inglés, preparada por Munro S. Edmonson.™8
Han sido traducidos al castellano el Chilam Balam de Mani, una parte del de Ixil, la
Crénica de Oxkutzcab, documentos todos que forman parte del Cédice Pérez, asi
llamado en honor del mayista don Juan Pio Pérez, que los recopilé ytradujo.

El sentido de todos estos textos mayas, vale la pena repetirlo, es bastante
semejante. Hay en ellos crdénicas, profecias de los diversos katunes, (veintenas de
afios), algunos poemas y cantares, todo esto con manifiestas interpolaciones de

ideas y frases de contenido biblico o cristiano. Sin |

embargo, si puede
afirmarse que, a pesar de las dichas interpolaciones, existen en estos documentos
textos genuinamente indigenas, fruto de la traduccién histérica de los antiguos
mayas.

Ademés de los ya mencionados libros de Chilam Balam, se tiene noticia de otros
varios més, de los que damos a continuaciéon los lugares de origen: Chilam Balam de
Hocabé, de Kaua, de Nah, de Nabuld, de Peto, de Oxkutzcab, de Teabo, de Tekax, de
Tikul, de Tixkicob y de Tusic. Otro texto de suma importancia es el conocido como
Crénica de Calkini, algunas veces llamado también Chilam Balam de Calkini,
publicado por Alfredo Barrera Vasquez en edicidon facsimilar. Se trata de un antiguo
manuscrito acerca de los mayas que poblaron Calkini, tras la ruina de Mayapén,
asi como de la resistencia ofrecida por ellos a los conquistadores espafoles.

Finalmente, el ultimo manuscrito maya a que nos referimos en esta
ya larga enumeracién es el que se conoce bajo el titulo de El librode los
cantares de Dzitbalché, paleograf iado, traducido al castellano y editado por
Alf redo Barrera Vasquez en México, 1965. En él se incluyen quince composiciones,
muestra del h 'kay, himno y canto lirico y religioso de los antiguos mayas.
Entre otrosse conservan alli los intitulados "La ponzofa del ano",  "Vamos al

nacimiento de la flor", "Canto de la flor", "El canto doliente", "Canto del

jaguar" vy "Cancién de la danza del arquero flechador".”

148 The ancient future of the ltza. The book of Chilam Balam of Tizimin, translated and annotated by Munro S. Edmonson, Austin, University of Texas Press,1982.
149 El libro de los cantares de Dzitbalché, paleografia y version castellana de de Alfredo Barrera Vazquez, México, INAH, 1965.



Pero, al igual que de los pobladores de la peninsula vyucateca, se conservan
también otros documentos indigenas en otras lenguas también mayenses.
Mencionaremos un importante texto en lengua chontal de Tabasco, transcrito a
principios del siglo XVII, en el que se habla de la llegada de Hernén Cortés a la regién
de Acalan, en las costas del Golfo, llevando prisionero a Cuauhtémoc. Elinterés de
este texto estd principalmente en la mencién que en él se hace acerca de los propdsitos
de Cuauhtémoc de ganarse el apoyo de los chontales en contra de los conquistadores
espafioles.1>0

Existen también otros textos debidos a los quichés vy cak-chiqueles, que viven
actualmente en la Republica de Guatemala y forman una unidad cultural con el resto de
los grupos de la familia maya. Brevemente nos referiremos a los textos literarios de estos
grupos indigenas.

Las tres obras mas importantes redactadas en lengua quiche son el
celebérrimo Popol Vuh o ‘"Libro del Consejo", el Titulo de los sefiores de
Totonicapdn y el Rabinal Achi, pieza de teatro de caracteristicas
fundamentalmente prehispanicas. Pueden ademés citarse la Historia quiche dé don
Juan Torres, manuscrito original de 1580, el' Titulo Real de Izquin-Nehaib, asi como el
Titulo de Santa Clara de la Laguna, con datos importantes acerca de los varios sefiores o
reyes del Quiche.

El Popol Vuh es probablemente el texto indigena americano més conocido en todo el
mundo. Aunque escrito después de la Conquista, y también con algunas
manifiestas interpolaciones de origen cristiano, se conservan en él historias vy
tradiciones de origen precolombino. No fue sino hasta principios del siglo XVIII,
cuando el padre fray Francisco Ximénez, cura de Chichicastenango en Guatemala,
tuvo la suerte de encontrar en una vieja alacena de la sacristia este libro, en
lengua quiche. Hombre interesado por las antigiiedades indigenas, el padre Ximénez
hizo desde luego una transcripcién del texto y preparé una traduccién al castellano,
que tituld Historias del origen de los indios de esta Provincia de Guatemala. El
manuscrito original posteriormente desaparecié, quedando sélo la transcripciéon del
texto preparada por Ximénez.

Acerca del probable autor del Popol Vuh, o mejor dicho, de quien recopil6 todos

esos textos durante la segunda mitad del siglo XVI, se han forjado diversas hipdtesis.

150 El texto Chontal en reproduccién facsimilar, asi como traducido al espafiol y al inglés, ha sido publicado por France V. Scholes y Ralph L.
Roys enThe Maya Chontal Indians of Acalan-Tixchel, Washington, Carnegie Institution of Washington, Publication 560, 1948, pp. 367-405.

Véanse asimismo: Ortwin Smailus, E/ Maya Chontal de Acalan. Andlisis lingtiistico de un documento de los afios de 1610-1612, México,
Centro de Estudios Mayas, UNAM, 1975.



Aunque hay quienes afirman que debe atribuirse al indigena Diego Reynoso, segin la
autorizada opinién del doctor Adridn Recinos, "mientras no se descubran
nuevas pruebas que hagan luz en la materia, el famoso manuscrito tiene que seguirse
considerando  como un documento andénimo, escrito por uno O mMA&s
descendientes de la raza quiche, conforme a la tradicién de sus antepasados".is1

No es éste el lugar para referirnos a todos los estudios que se han hecho acerca
del Popol Vuh. Mencionaremos Unicamente que el célebre abate francés Carlos
Esteban Brasseur de Bourbourg se interesé6 sobremanera en él y prepard una
traduccién al francés, no del todo fiel. Entre quienes también se han
ocupado de este libro mencionaremos Unicamente los nombres de Karl Schertzer,
Max Mudller, H. Bancroft, Daniel G. Brinton, Francisco Pi y Margal, Georges
Raynaud, Miguel Angel Asturias, Antonio Villacorta, Leonhard Schultze-Jena 'y
més recientemente Adridan Recinos y Munro Edmonson. Existen traducciones al
espafnol, francés, alemén, inglés y japonés. A ellas se alude en la bibliografia al final de
este libro.

El contenido del Popol Vuh puede distribuirse en un predmbulo y cuatro
grandes secciones. En el predmbulo indica el recopilador indigena que su
propésito es tratar del principio y origen de todo lo que se hizo en la ciudad de
Quiche: quiere revelar lo que estaba oculto, lo que se hizo en el principio de la vida y
en el principio de la historia. Afirma que existi® un antiguo libro original, que con
la llegada de los espafoles se ocultd al investigador y al pensador. Por esto, para
que no se perdiera el recuerdo de aquel libro, el recopilador indigena se impuso
la tarea de redactar, "dentro ya de la ley de Dios, en el cristianismo", este nuevo
Popol Vuh . La primera parte trata de los origenes cdsmicos, de las varias clases de
seres humanos que fueron «creados por los dioses, asi como de sus
destrucciones sucesivas. Se incluye también la  historia legendaria de dos
semidioses, Hunahpl e Ixbalanqué, enviados a la tierra para destruir la
soberbia de Zipacnd. La segunda parte del libro ofrece otras narraciones miticas,
entre las que ocupa un lugar importante la que refiere las peripecias de los ahup,
cuando fueron éstos a jugar a la pelota, a la tierra de los sefiores de Xibalb4, la
region de los muertos. Otra leyenda también de sumo interés es la de la doncella
Ixquic, que fue fecundada por la saliva que escupié el crdneo de uno de Ilos

sefiores vencidos en el juego de pelota por los de Xibalb4a. La tercera y cuarta secciones

151 Popol Vuh. Las antiguas historias del quiché, edicién de Adriadn Recinos, México, Fondo de Cultura Econdmica, 1953, p.36.



contienen las historias de los cuatro primeros caudillos de los quichés,
hablan de sus peregrinaciones y sus esfuerzos por aduefarse del fuego, de sus
ritos y tradiciones y, en una palabra, de la consolidacién del sefiorio
quiche. El  manuscrito concluye con un apéndice titulado "Papel del
origen de los sefores quichés". En este trabajo tendremos ocasién de
estudiar no pocos textos provenientes del libro que algunos han considerado
como la més antigua biblia americana, o sea el Popol Vuh.

El Titulo de los sefiores de Totonicapan fue escrito también en lengua
quiche, segin parece, hacia el afio de 1554. Su autor, aunque influido por las
ideas cristianas, asi como por las de quienes suponian que los indigenas
eran descendientes de las diez tribus perdidas de Israel, transcribe antiguas
crénicas y genealogias netamente indigenas.

La peregrinacién de las tres naciones o parcialidades de los quichés
hasta llegar a Guatemala, donde se fueron separando los varios pueblos; la
organizacién de éstos, sus luchas, la genealogia de varios de los sefiores y la
distribucién de tierras, son los temas principales del manuscrito. Mucho menos
extenso que el Popol Vuh, es, sin embargo, de interés porque confirma, al menos
en parte, los datos ofrecidos por el libro sagrado de los quichés.
Desgraciadamente el texto quiche del Titulo de los sefiores de Totonicapan ha
desaparecido y sélo puede apreciarse su contenido gracias a la traduccidn
castellana preparada hacia 1834 por el cura péarroco de Sacapulas, Dionisio
José Chonay, quien, al parecer, poseia amplios conocimientos de la lengua quiche.

El dltimo de los tres manuscritos quichés mdés importantes es el Rabinal Achi,
recogido por el abate Brasseur de Bourgbourg en el pueblo de Rabinal hacia 1856, de
labios del anciano indigena Bartolo Ziz, quien conservaba por tradicién el
antiguo texto en su propia lengua. El Rabinal Achi, o sea "el sefior de Rabinal", es en
realidad una pieza de teatro indigena, en la que es posible ver la supervivencia de
una antigua forma de representacién de origen prehispdnico. En el
capitulo dedicado en este trabajo al teatro maya, trataremos de su argumento vy

valor desde un punto de vista literario.!>?

152 Véase René Acuia, Introduccion al estudio del Rabinal Achi; México, UNAM, Centros de Estudios Mayas, 1975.



Son los cakchiqueles otro grupo de la familia mayense, del que se conservan
también textos, al menos en parte de origen prehispanico. EI Memorial de Soldla,
conocido también como Anales de los Cakchiqueles o Memorial de Tecpan Atitlan, es
el manuscrito mas importante en esta lengua. Al igual que el caso de los libros de
Chilam Balam, fue escrito por varios indigenas custodios de sus antiguas tradiciones. En
él se habla "de quienes engendraron a los hombres en la época antigua, antes que estos
montes y valles se poblaran”. Se mencionan las peregrinaciones de las tribus; el paso de
éstas por la gran ciudad de Tula, hasta su llegada a lo que es actualmente la Republica
de Guatemala. La historia de las peregrinaciones, de la fundacién de sus ciudades, de
sus luchas con los quichés, reviste muchas veces las caracteristicas de un antiguo poema
épico. El manuscrito trata también de los contactos de los cakchiqueles con los
espafioles llegados a Guatemala bajo las 6rdenes de Alvarado. Se afirma en él, de
manera muy semejante a la expresion de los textos en lengua néahuatl, que "las
caras de los espafioles no eran conocidas y los sefiores los tomaron por dioses".!>3

El Memorial de Soldla, llamado también por algunos Anales de los Xahil, debido a que
sus autores fueron gentes de esta parcialidad cakchiquel, ofrece también datos acerca
de la predicacion del cristianismo por los frailes, la rebelibn de los
cakchiqueles, los actos de violencia de Alvarado, la fundacién de la ciudad de
Guatemala, la muerte de dofia Beatriz de la Cueva. De este texto se ofrecerdn varios
pasajes de caracter épico, histérico, asi como algunos pequefos poemas intercalados en
la narracién.

Al lado de los Anales de los Cakchiqueles, existen otros documentos en la lengua de
estos indigenas, entre los que pueden mencionarse la Historia de los Xpantzay de
Tecpan, Guatemala y el texto designado por Adridn Recinos con el titulo de
Guerras comunes de quichés y cakchiqueles. Ademés de estos manuscritos, cuyas
referencias se dardn en la bibliografia final, podrian también citarse otros
varios titulos de tierras, como en el caso de los pueblos de habla néhuatl, maya vy
quiche. No trataremos, sin embargo, de esos incontables titulos, ya que en su

mayoria ofrecen poco interés desde el punto de vista literario.

153 Véase el prologo del Dr. Francisco Monterde a los Anales de los Xahil, traduccién y notas de Georges Reynaud, Miguel A.
Asturias y J.M. Gonzélez de Mendoza, México, UNAM, 1946 (Biblioteca del Estudiante Universitario)



Textos en otras lenguas indigenas

Ademas de los documentos en lenguas ndhuatl y de la familia mayense, hay,
aunque en menor proporcién, algunos textos literarios de otros pueblos indigenas
que habitaron y habitan ain lo que es hoy la Republica Mexicana. Nos referimos a los

otomies, tarascos, mixtecas y zapotecas.

Los otomies, vivieron durante varios milenios en la regién central de México, en
contacto siempre con los grandes creadores de cultura, o sea probablemente con los
teotihuacanos, los toltecas y todos los otros sefiorios posteriores, de modo especial
con los tetzcocanos, tlaxcaltecas y mexicas. Unas veces llegaron a mezclarse con
varios de estos pueblos de lengua ndhuatl y otras quedaron sometidos a ellos. Pero,
puede también afirmarse que, sometidos o no, mantuvieron, a pesar de incontables
influencias, su propia fisonomia. De hecho, hasta el presente, constituyen uno de los
grupos indigenas mas numerosos en varios de los estados del centro de México.

Tres son los principales documentos en los que se conservan textos de
procedencia otomi. El primero es el ya citado manuscrito de Cantares mexicanos de la
Biblioteca Nacional de México, en cuyos folios 2 a 5 hay varios cantos que, de
acuerdo con una anotacién alli incluida, son "cantares antiguos de los naturales
otomies que solian cantar en los convites y casamientos, vueltos en lengua
mexicana, siempre tomando el jugo y el alma del canto, imdgenes metaféricas que
ellos decian. . ."154 De esos cantares otomies, algunos de ellos verdaderas
joyas literarias, conocidos tan sélo a través de su versién en néhuatl, se analizarédn
varios en el presente trabajo.

Los otros dos manuscritos son en realidad dos cédices pictéricos, copia al menos en
parte de documentos precolombinos. Uno es el Cddice de Huamantla, pintado en
un lienzo de gran tamafio, del que se conservan seis fragmentos en el
Museo Nacional de México y tres de la Coleccion Humboldt, en Berlin. El otro es el
Cédice Hueychiapan, con un calendario y varias péaginas de anales con explicaciones

escritas en /lengua otomi.155 Aunque ninguno de estos dos cddices ha sido enteramente

154 Cantares mexicanos, fol. 6 r.
155 Véase el estudio que acerca de este cédice ha hecho el Dr. Alfonso Caso en "Un cédice en otomi", Proceding of the XXIlIrd
International Congress of Americanists, New York, 1928.



descifrado, puede afirmarse que especialmente en el de Hueychiapan existen pasajes
histéricos de considerable interés. En su estudio acerca de los otomies, Pedro
Carrasco trata del contenido de este cddice, principalmente en lo que se refiere a sus
anotaciones, calendéricas.'®

De los tarascos —que, como es sabido, hablan una lengua que hasta ahora no ha
podido relacionarse con certeza con ningin otro de las lenguas indigenas de
México—, se conservan también algunos testimonios en extremo valiosos. Habi-
tando en los tiempos prehispanicos buena parte de lo que hoy es el estado de
Michoacan vy algunas zonas limitrofes de los actuales estados de  Guanajuato,
Querétaro, Guerrero, Colima, Jalisco y México, los tarascos o purépechas no
pudieron ser sometidos por los mexicas. Su cultura, sin embargo, ofrece grandes
semejanzas con la de los habitantes de la regiéon central.

Constituye la llamada Relacién de Michoacén el documento principal en el que se
contienen, traducidos al espafiol, desde el siglo XVI, varios textos de los antiguos
tarascos. Se sabe acerca de esta Relacién que fue redactada por un misionero
anénimo sobre la base de los relatos orales transmitidos por indios ancianos. El
misionero anénimo que recogié los textos tarascos a instancias del primer virrey de
Nueva Espafia, don Antonio de Mendoza, tuvo conciencia plena del sentido de su
trabajo. "Digo, escribe en el prélogo de la Relacién, que yo sirvo de intérprete de
estos viejos y hago cuenta que ellos lo cuentan.." De acuerdo con la opinién de
Federico Gémez de Orozco, la fecha probable en que se redacté esta importante
crénica fue el afio de 1538 o0 1539 y el sitio fue Tzint-zuntzan, en las orillas del Lago de
Patzcuaro.'”” el mismo compilador anénimo sefiala en el prélogo el plan de
su trabajo: La primera parte trata acerca de los dioses principales y de las fiestas;
la segunda, de la forma como poblaron y conquistaron sus dominios los tarascos; y
la tercera, sobre el modo de gobierno que tuvieron hasta la venida de los espafioles y
la muerte del sefior Caltzontzin. La primera parte se perdi®é por desgracia. Las otras
dos tienen en conjunto 264 paginas. En ellas hay wvarias pinturas en color, en las
que se conserva bastante la antigua técnica indigena. Paul Kirchhoff, que ha

preparado un estudio preliminar a la més reciente edicién de la Relacion de Michoacan,

156 Pedro Carrasco Pizana, Los otomies, cultura e historia prehispanicas de los pueblos mesoamericanos de habla
otomiana. México, Instituto de Historia, 1950. Y asimismo, la edicion de este cddice: Manuel Alvarado Guinchard, £/
codice de Huichapan, México, Instituto Nacional de Antropologia e Historia, 1976.

157 Federico Gémez de Orozco, Cronicas de Michoacan , México, UNAM, (Biblioteca del Estudiante Universitario), 7954, p.6.



sefiala después de detenido anélisis, que "nuestro texto es, indudablemente, no sélo
en su contenido, sino también en su lenguaje, obra de los indigenas que lo
dictaron al fraile. Y aln ma&s: se puede afirmar que se trata de un texto cuyas
dos terceras partes, segin hemos calculado, tienen cardcter de  palabras
fijadas por la tradicién. . ."°8 De la Relacién de Michoacdn se transcribirdn
en el presente estudio algunos textos de cardcter mitico, histérico, etc., que
permiten entrever el valor de las creaciones literarias de los antiguos tarascos.

Se conservan también  algunos  otros  testimonios  histéricos de los
tarascos, principalmente en el Cddice de Campan, conocido también como Cdédice
Planearte. En este documento hay algunas pinturas en las que puede descubrirse ain la
técnica indigena. En la bibliografia final se da la referencia de este cédice.

Son finalmente los mixtecas del estado de Oaxaca otro grupo indigena del
que existen testimonios de caracter basicamente histérico. Nos referimos a los
siete cddices mixtecos, todos ellos prehispénicos, sin duda una de las colecciones
més importantes de  antiguos libros  de pinturas precolombinas  de
contenido principalmente histérico y genealégico. Damos a continuacién los nombres
con que han sido designados estos cddices, asi como el lugar donde se conservan
actualmen-te Cdédices Becker, nimeros 1 y 2, Museo de Historia Nacional de Viena;
Cédice Bodley, num. 2858, Biblioteca Bodleiana de la Universidad de Oxford;
Cédice Colombino, Museo Nacional de Antropologia de México; Cddice Nuttall vy
Cédice Selden, Biblioteca Bodleiana de la  Universidad de Oxford; Codice
Vindobonense, Biblioteca Nacional de Viena.

Si bien todos estos cédices no han sido descifrados ni estudiados enteramente,
existen acerca de ellos valiosos trabajos de investigadores como Walter Lehmann vy, sobre
todo, Alfonso Caso. Ha publicado éste un andlisis detallado de las genealogias
contenidas en el Cédice Bodley, parte del contenido del Cédice Vindobonense y otros
numerosos trabajos relacionados con este grupo de libros precolombinos.!>?

Ademdas de  estos codices de origen precolombino, existen también
otros varios manuscritos posthispanicos de procedencia mixteca en los que se conserva

la técnica indigena. Por otra parte, algunos modernos investigadores han

158 Paul Kirchhoff. " La relacién de Michoacdn como fuente para la historia de la sociedad y cultura tarascas" , en Relacion de
las ceremonias y ritos y poblacion y gobierno de los indios de la provincia de Michoacén, Madrid Editorial Aguilar, 1956, p.XX.

Véase a si mismo la nueva edicion: La relacién de Michoacan, atribuida a fray Jerénimo de Alcala, Morelia, Fimax Publicistas, editores,
1980.
159 Véase Alfonso Caso, Interpretacién del Céddice Bodley, nim.2858, México, Sociedad Mexicana de Antropologia, 1960.

Puede consultarse también, Philip Dark, Mixtec ethnohistory. A Method of analysis of the codical art, Oxford University Press, 1958



recogido varios textos con leyendas e historias en lengua mixteca,
algunas de las cuales parecen poseer cierta antigedad como
tradiciones conservadas de generacion en generacién. Como
ejemplo de este tipo de literatura mucho mé&s tardia, pueden citarse los
textos mixtéeos recogidos por Anne Dyk.160

De los antiguos zapotecas, grupo vecino de los mixtecas, habitantes asimismo del
actual estado de Oaxaca, poseedores también en los tiempos prehispanicos de
diversas formas de escritura, no se han descubierto hasta el presente sino unos
cuantos textos de probable origen prehispanico. Tan sélo nos referimos aqui a un
texto, recogido tardiamente por Paul Radin en el pueblo de Zaachila, en el que se
relata la historia legendaria del matrimonio de una hija del rey mexica Ahuit-zotl
con el gran sefior zapoteca Cosijoeza. El propio recopilador de este texto,
verdadera joya literaria, muestra en un estudio critico las razones por las que asigna al
mismo cierta antigedad.'®!

La larga y tal vez fastidiosa, mencidn de estas fuentes en las que se conservan
antiguos textos literarios de los pueblos del México precolombino, pone de
manifiesto que no es fantasia hablar de una rica tradicién literaria, o si se prefiere,

de literatura en los tiempos prehispéanicos.

Elementos sobresalientes en las literaturas de Mesoamérica

La descripciéon de los textos que se conservan en lengua nahuatl, en maya de
Yucatan, en quiche, cakchiquel, otomi, tarasco, mixteca y zapoteca, deja ver ya
cudles son los grandes temas de las literaturas indigenas. Hay en ellas mitos y
leyendas, himnos sagrados, diversas formas de poesia épica, lirica y religiosa, una a
manera de teatro, crénicas e historia, prosa didactica, doctrinas acerca de los dioses
y aun los principios de lo que puede llamarse una filosofia prehispénica. Existen
también textos, redactados a raiz de la Conquista, en los que es posible estudiar la
vision de los vencidos, el testimonio dejado por quienes contemplaron y tuvieron

conciencia de la destruccidn de su antigua cultura y manera de vida.

160 Anne Dyck, Mixteco texts, edited by Norman Bejamin Elson: A publication of the Summer Institutte of Linguistics of the
University of Oklahoma.

161 Véase Paul Radib, An historical legend of the Zapotecs, Berkeley, University of California Press, 1935, (Iberoamericana:9).



Por lo que toca a las lenguas en que se redactaron esos textos, tanto el néhuatl
corno los otros, fueron medio, no sélo adecuado, sino también rico y de expresiéon
elegante. Gracias a la yuxtaposicién de raices y de numerosos sufijos y prefijos, es
posible expresar en esas lenguas cualquier idea por abstracta y dificil que se suponga.
Los mismos indigenas tuvieron conciencia de los recursos literarios de las lenguas que
hablaban. Por esto, se esforzaban en cultivar y transmitir el arte de la palabra. Asi,
entre los nahuas, en sus centros de educacién se daba especial importancia al arte
del buen decir, al cultivo del techillahlolli o forma de expresién noble y cuidadosa.

Esos pueblos, que tanto destacaron en las artes plasticas, tuvieron también
maestros y artistas de la palabra. Se conocen los nombres de varios de sus mas
extraordinarios poetas e historiadores. De ellos nos ocuparemos en los capitulos si-
guientes. Aqui tan sélo transcribiremos un breve texto en el que se pinta la figura
ideal del tlaquetzqui o narrador, "aquel que, al hablar, hace ponerse de pie a las
cosas". En este texto se muestra ya, al contraponerse las figuras del buen y del mal

narrador, cuéles eran los ideales indigenas en el arte del bien decir:

El narrador:
donairoso, dice las cosas con gracia,
artista del labio yla boca.

El buen narrador:

de palabras gustosas, de palabras alegres,

flores tiene en sus labios.

En su discurso las consejas abundan,

de palabra correcta, brotan f lores de su boca.
Su discurso: gustoso y alegre como las flores;
de él' es el lenguaje noble y la expresién cuidadosa.

El mal narrador:

lenguaje descompuesto,

atropella las palabras;

labio comido, mal hablado.

Narra cosas sin tino, las describe,
dice palabras vanas,

no tiene verglienza 162

162 Codice Matritense de la Real Academia, fol. 122.



Verdadero artista del labio y la boca era el buen narrador. De él se dice que se
esforzaba por lograr un lenguaje noble y una expresidén cuidadosa. Finalmente, se
repite tambiénlqgres,las f o sean las metéforas y los simbolos, brotaban de sus
labios. Todas esas metaforas caracteristicas de las lenguas indigenas, daban a sus
expresiones literarias un caracter inconfundible. Gracias a ellas y a otros recursos
propios de estas lenguas, como son el difrasismo o expresidn paralela que repite dos
veces de manera distinta una misma idea, la yuxtaposicidn de palabras, las "frases
broche", con que se abre y cierra un texto determinado, los antiguos poetas,
oradores, historiadores y sabios pudieron crear cuadros extraordinarios en los que lo
abstracto y lo concreto parecen aunarse para dar nueva vida ajos mitos, las
leyendas, las historias y doctrinas.

Tan elevada fue la estima que tuvieron esos pueblos por sus creaciones literarias
que llegaron a concebir, como veremos mas adelante, toda una visién estética de la
vida formulada por medio de la poesia, "las flores y los cantos", como ellos la
llamaban. No serd, pues, extrafo encontrar textos en los que los mismos poetas
hablan de su angustia por encontrar la forma capaz de expresar su intuiciéon vy
pensamiento. Asi, el sefilor Ayocuan, poeta oriundo de Tecamachalco, en el actual
estado de Puebla, afirma que el origen de sus cantos estd en el interior del cielo,

pero que él, a pesar de su anhelo, es incapaz de decir lo que quiere:

Del inferior del cielo viene

las bellas flores, los bellos cantos.

Los afea nuestro anhelo,

nuestra inventiva los echa a perder. 163

Inspiracién o intuicidon, anhelo o inventiva, flores y cantos, o sea metéaforas y
simbolos, son el alama de las literaturas indigenas. En vez de tratar de reducir a
reglas o principios mas o menos arbitrarios sus distintas formas de expresion,
invitamos a quien esto lee a descubrir por si mismo el valor literario y humano de

las composiciones indigenas.

163 Cantares mexicanos, fol. 9 v.
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