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donde posefa una plantacién de castafias. La joven no tenia maridc y todos los
animales de la selva querfan vivir con ella a causa de su gran conocimiento de
las hierbas medicinales, Una serpiente pequefia se propuso hacerla su esposa.
Al pasar Ounhiamuacabé cerca del animal, éste le rozé una de sus piernas, hecho
que basté para que la muchacha quedara encinta. En aquel tiempo, bastaba ser
oida por alguien: hombre, animal o arbol, para quedar prefiada. Dio a luz un
nifio muy bello; pero los guardianes del Nochoguem, tios del nifio, le matan.
Su madre lloré desesperadamente; arrancéd el ojo derecho de su hijo, lo plantd
Bde ese 0jo nacid el guarana verdadero. Reunié todos los pedazos del cadaver.

e ¢l salié un nifio que fue el primer mauhé origen de la tribu. Ella habia hablado
previamente con su hijo diciéndole: «Td, mi hijo, seras la mayor fuerza de Ia
naturaleza, haras el bien a todos los hombres; ti serids grande, librarids a los
hombres de unas molestias vy los curards de otras».

En otros pasajes, Nifiez Pereira habla de los mauhés que acompaiiaron a
Mari-Aipoc, hermano de Uaciri-pot, cuando entre ellos aparecié Apeuatrd, con la
madre de las dolencias y de los males que se abatieron sobre la tribu (pag. 12).
Atribuyen su origen al caddver del hijo de Onhiamuacabé, plantadora y conserva-
dora del Nochoguem.

Antiguamente Mari-Aipoc era el jefe de todos los mauhés; la gente era feliz;
pero mas tarde llegé Apeeuats y con ella vino la madre de las dolencias (77).

Mitologia de los mbyd-guaranis

Leén Cadogan, quien ha vivido muchos afios entre los guaranis,
nos brinda unos textos miticos en lengua mbya con su respectiva tra-
duccién al castellano, trabajo de interés excepcional por tratarse de una
de las mitologias mas completas de los cultivadores selvaticos.

Estos textos fueron publicado bajo el titulo de «Ayvu Rapyta» en el
Boletin de la Facultad de Filosofia, Ciencias y Letras de la Universidad
de Sdo Paulo, niim. 227, afio 1959 (217 paginas) y en La Literatura de los
guaranies, editado en México, en 1965 (162 péginas). Completados con
informaciones personales al autor, se sintetizan a continuacién:

La Creacion.—FEl creador Nande-Ru, se crea a si mismo en medio de las tinie-
blas originales. Surge en medio de las tinieblas primigenias. Surge de entre ellas
con la vara insignia de su poder. Crea el apyka (pequefio asiento redondo); el
colibri, alter ego del creador, revolotea en medio de las flores del divino adorno
de plumas (corona) que eran gotas de rocio; Nuestro Padre Namandu, el Pri-
mero, antes de haber creado su futuro paraiso. El no vie tinieblas: aunque
el sol no existia, El existfa iluminado por el reflejo de su propio corazén;
hacia cEle la sabiduria le sirviera de sol, contenida dentro de su propia divi-
nidad. Existia en medio de los vientos originarios. Existia antes de haber creado
la primera tierra.

La imagen de la creacidén retorna ciclicamente sobre la tierra con el curso
de las estaciones. El viento originario en que existié Nuestro Padre se vuelve
a alcanzar cada vez que se alcanza el tiempo-espacio originario (invierno), cada
vez que se llega al t:em_po—espacio primitivo. En cuanto termina la época pri-
mitiva, durante el florecimiento del lapacho, los vientos se mudan al tiempo-
espacio nuevo: ya surgen los vientos nuevos, el espacio nuevo; se produce la
resurreccidn del tiempo-espacio (primavera).
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Creacion del lenguaje humano—El] Creador, utilizando su vara insignia de la que
hizo brotar llamas y tenue neblina, cred el lenguaje. Este lenguaje, futura esen-
cia ‘del alma enviada a los hombres, participa de su divinidad. Crea el amor_al
préjimo y los himnos sagrados, crea los cuatro dioses que no tienen ombligo
y a sus respectivas consortes, quienes en el futuro enviardn a la tierra el alma
de los hombres. : . : i

E! fundamento del lenguaje humano es la palabra-alma originaria que creo
Nuestro Primer Padre e hizo que formara parte de su divinidad para médula de

la palabra-alma.

La Primera Tierra—Rande-Ru crea la primera tierra sustentdndola con cuatro
columnas, varas insignias que aseguran su estabilidad. Creé_una palmera cterna
en el futuro centro de la tierra; creé otra en la morada de Karai, otra en la mo-
rada de Tupd, otra en el origen de los vientos buenos y otra en los origenes del
tiempo-espacio pritnigenio. Cinco palmeras eternas cred; a las palmeras eternas
est4 asegurada la morada terrenal. : B

‘Existen siete paraisos; el firmamento descansa sobre cuatro columnas. Al fir-
mamento que se extiende con vientos lo empujé Nuestro Padre envidndolo a su
lugar. .
gA esta primera tierra original envia a los hombres, a la vibora, a la pequefia
cigarra roja, al coledptero girinido y-amai, a la perdiz y al armadillo. Al des-
troirse fa primera tierra, los hombres virtuosos se elevaron al melg,’ donde
conservaron su figura. Los transgresores de la ley divina subieron también, pero
transformados en animales. Los animales que viven ahora sobre la tierra, no
son sino imAgenes de los prototipos celestiales, o sea, de los hombres trans-
formados en animales. : :

Al crear la tierra, a fin de sostenerla, creé una columna de madera indestruc-
tible, La imagen de esta columna que existe en nuestra tierra es el Aji y Miri
(Ocotea). Este es el arbol primitivo, el arbol primigenio. Segin la mayoria de los
informantes de Cadogan, es el Arbol privile%iado, creado simultdneamente con el
cedro para ser empleado por los mbyé en la construccién de sus viviendas. Con
este arbol los mbya producen el fuege por el sistema de rotacidn.

La duefia de las tinieblas es la lechuza.

Antes de internarse en las profundidades del paraiso Nuesitro Primer Padre
y padre de los dioses dejo encargado el gobierno del mundo a sus represen-
tantes: Kardi Ru Ete, con sus auxiliares los Kardi «sefiores duefios de las llamass.
Jakaira Ru Ete, con sus auxiliares o hijos los Jakaira «duefios de Ia neblina,
de las palabras inspiradas». Tupa Ru Efe, con sus hijos y auxiliares los Tupd
«dioses de las lluvias, truencs y reldmpagos».

Cada uno de estos dioses tiene su respectiva esposa: Namandu Chy Ete,
Kardi Chy Ete, Jakaira Chy Ete, Tupa Chy Ete (pag. 41, Ayvu Rapyta).

Ademds de los cuatro Ne'eng Ru Ete propiamente dichos, envia espiritus a la
tierra. Papa Miri, creador de esta tierra; Pa'i Rete Kuaray, el hombre dios;
Karai Ru Ete Miri, héroe civilizador con ¢l nombre de Karai Miri.

. A cada uno de esos dioses encargé una funcién especial en relacién con el
b_lepestar de la humanidad que «aunque quieran desviarse del verdadero amor
VIVirdn en armoniar.

Habiendo Ramandu Ru Ete, el Primero, designado por sus respectivos nom-
bres a los verdaderos padres de sus hijos futuros, de las palabras-almas de sus
futuros hijos, cada unc de ellos en su respectiva morada, ...inspiré el canto sagrado
del hombre v de la mujer a los verdaderos primeros padres y las primeras
madres de sus hijos e hijas, para que después de esto, en verdad, prosperaran
quienes se erguirian en gran numero en la tierra.

Kuaarara es una de las palabras sagradas que significa literalmente «poder
creador de la sabidurfas. Junto con las palabras tataendy y tataching, que quieren
decir respectivamente «llamas», «manifestacién visible de la divinidad» y «tenue
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neblina» «neblina vivificante que infunde vitalidad a los seres» se integra uno
de los conceptos mds elevados de la religién guarani. En virtud de su condicién
divina dicen los dioses: «Las llamas y la neblina del poder creadors (Kuahary
0 Kuaray es sol y saber: Kua quiere decir sol, ra, saber). La sabiduria esta aso-
ciada al sol.

Las vestimentas de los dioses son de color amarillo, ju=color del sol;
ovy = azul, color del cielo, Son considerados sagrados y embiemas de la divini-
dad. Dice Cadogan que el rojo estd asociado za la célera y el negro a las tinieblas.

El Diluvio. La Nueva o Segunda Tierra—Después del diluvio los hombres se
convirtiecron en péjaros, ranas, escarabajos, venados, porque no vivian de acuerdo
a los preceptos dejados por nuestro buen Padre (Cadogan, manuscrito, cap. VI).

El Creador Namandu Ru Ete, pide a uno de los verdaderos padres de las
palabras-almas que crea la nueva tierra para sustituir a Ia anterior destruida
por los dioses con un diluvio. Los hombres que habitaban en ella ascendieron
a los cielos.

Karai Ru Ete no acepta el encargo de crear una nueva tierra porque sabe
que los hombres volverdn a transgredir los preceptos divinos y que los dioses
fendrian nuevamente que destruir la tierra. El Creador pide a Jazaira Ru Etfe gue
la crea y éste acepta, prometiendo aliviar con su neblina  vivificante, con el
tabaco y con la pipa, los infortunios de la futura tierra de las imperfecciones.
«<Yo, de ninguna manera estoy dispuesto a crear algo predestinado a no perdurars
habia dicho Karai Ru Ete, «Yo ya estoy dispuesto a crear mi futura morada
terrenal» manifestd Jakaira Ru Ete; «Mi tierra ya contiene presagios de infor-
tunio para nuestros hijos hasta la postrer generacién. No obstante, esparciré
sobre ella mi neblina vivificante, las llamas sagradas. Crearé el tabaco y la pipa
para que nuestros hijos puedan defenderse. «Si los dioses llegan a decretar la
destruccidén de esta nueva tierra, serd consumida por el fuego de Karai Ru Ete.

El poblamiento de la nueva o segunda tierra que es la actual—No fue personal-
mente Jakaira Ru Ete quien cred la nueva tierra. La obra fue encomendada a
Pa Pa Miri, dios que probablemente sea el mismo ¥Ychapy e hijo de Jakaira. Antes
de finalizar la creacién de la mueva tierra, fue llamado por su madre y volvid
a su lado sin concluir la obra. Por esta razén existen cordilleras y montes que
no son de utilidad alguna para el hombre. Pa Pa Miri repoblé la tierra con
imigenes, ta’'anga, de los seres que Yvy Tenonde habfa poblado la primera tierra,
cuyos espiritus poblaban los parafsos. Para abuela de la nueva tierra creé el
armadillo colorado. Para duefia de la nueva tierra dejé la anfisbena (serpiente
mitica). Pa Pa Miri hizo que en su tierra se entonase el canto sagrado del hombre,
acomparniado por el canto sagrado de la mujer.

Creacidn del fuego—Una vez creada la Nueva Tierra, Pa Pa Miri concibié como
primera obra proporcionar el fuego a los hombres. Ayudado por el sapo robod
el fuego a los buitres fingiéndose muerto. El sapo se identifica como mensajero
e hijo de Pa Pa Miri. Sobre el caddver divino el buitre encendié el fuego. Trajeron
lefia, encendieron fuego sobre éL

Historia de los Gemelos—Pai'i Re Te Kuaray {que en otras mitologias es el
mayor de los Gemelos) es el sefior del cuerpo resplandeciente como el sol, el
hombre-dios de la raza. El mismo crea a su hermano, Jachyra, Futura Luna (en
otros grupos es el Gemelo Menor).

El lugar donde vivia ordinariamente nuestra abuela se llama el lugar de las
aguas surgentes. Dicho lugar es el centro de la tierra. En el verdadero centro
de la tierra yérguese una palmera milagrosa que cuando florecié por primera
vez, el ave piri yoriki libd sus flores. Una nifia o doncella vivia en el centro de
Ia tierra, patria original de los mbyds. Pa pa Miri convertido en lechuza, golpea
levemente a la nifia con sus alas y la embaraza. De esta unién nace Pa’i.

6. LA CIVILIZACION DE LOS PLANTADORES ANTROPOFAGOS 345

Mas tarde la mujer traté de seguir las huellas de su esposo llevando su
hijo en el vientre. Le pregunta sobre el camino que habia tomado su padre.
Episodio del hijo que ordena a su madre de cogerle una flor, luego otra. Picé
a su madre un abejorro; enojo de ella y silencio del hijo que ya no la puia;
desorientada, llega a la casa de los «seres primitivos» (los tigres). La abuela de
los tigres le dice que vuelva sobre sus pasos porque los chicos son seres per-
versos; pero no volvié. La abuela la cubre con una olla grande. Sus nietos llegaron
de la selva. Descubren a la madre de nuestro Padre Pg’i y la matan. Al des-
triparla hallan que estd embarazada. Uno de los tigres dijo a su abuela: 4salo
y lo comeré. El asador no pudo penetrar en él. «le comeré asado sobre las
brasas»; pero no pudieron asarlo. «Llévale al mortero y rémperle los huesos». Nue-
vamente les fue imposible romperle los huesos. «Llévalo al sol para que se seque
y me sirva de animal domésticon.

En cuanto se hubo secado, buscé un arco. Habiendo crecido rapidamente,
buscé pdjaros para su abuela matindolos en grandes cantidades.

Después, hizo a su hermano menor para que le sirviera de compafiero. De su
propia divinidad de una hoja de kurupika'y hizo a Futura Luna. Su abuela les
prohibe ir a un sector de la selva. No la obedecen y alld se fueron; mataron
muchos pajaros. ElI hermano menor disparé a un loro. Erré y el loro habld:
«a quienes devoraron a vuestra madre sustentdiss. Pa’i lloré y regresaron sin
lievar ningtn pdjaro a su abuela. Los hermanos vengan la muerte de la madre.
Episodié de la trampa en la que apresan y exterminan a los tigres machos.
Después Paii hizo el 4rbol frutal de los Mba'e Ypy para engafiar a los tigres
hembras que habian devorado a su madre. Episodio del rio en el cual colocan
un puente; los tigres hembras se ahogan y son comidos por las fieras que pueblan
el rio, salvandose una Mba'y ¥py prefiada. De ella proceden los jaguares actuales.

Después de estos acontecimientos recogié los huesos de su madre para tratar
de reconstruir el cuerpo. Su hermano menor intenta mamar en sus pechos. Vol-
vieron a caerse los huesos de su madre. El mismo acto se repite y ante la im-
posibilidad de reconstruir los huesos de su madre, los arroja en la selva y se
transforman en la comadreja moteada. .

Los dos hermanos prosiguen su viaje en busca de su padre por las orillas del
rio. Varios episodios, entre otros, la ensefianza que ¢l hermano mayor imparte a
su hermano sobre la manera de utilizar diferentes frutos. «;Qué fruta es ésta’s
pregunta Futura Luna a su hermano. . )

Llegaron donde Charia pescaba. Kuaray penetré gleba]o del agua y tird del
anzuelo. Tres veces Kuaray hizo asi y tres veces Charfa cayl de espaldas.

«Ahora yo», dijo Luna.

Luna penetré debajo del agua. Tiré del anzuelo y Charia lo sacd vy golped en
la cabeza con un pale hasta matarlo; luego lo devord. El Sol recoge los huesos
de Luna, los lleva y rehace a su hermano menor, reencarna su alma y con mbaipy
le proveyé de sesos. La muerte temporal del hermano menor es el paradigma
del eclipse de luna cuando Chariz estd por devorarlo.

Se relata el mito de origen de las manchas de Ia lpna. El hermano menor
se introducia subrepticiamente en la habitacion de su tia paterna con intencion
de fornicar. Esta embadurna el rostro de Luna. ) i

Dijo el Sol a su hermano menor: hiere ¢l centro del cielo con tu flecha. Dis-
pard una flecha y lo hiri6. Por orden de su hermano sigue clavando flechas
en la muesca anterior, hasta formar una cuerda de flechgs por la que_suben al
cielo, morada de su padre. Luna hizo” entonces que lloviera; para quitarse las
manchas, Luna hace llover hasta el presente. )

Cadogan hace notar que las hazafias de Pa’i Re Te Kuaray y Jachy, constituyen
sagas interminables, que varfan en sus detalles segiin el narrador pudiendo apre-
ciarse en ellas el ingenio del indio. En ¢l curso de esas narraciones los dioses
establecen el cédigo de moral religiosa, las danzas, las oraciones y los mitos sa-
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grados. También establecen las normas para las labores de cultive, el empleo
y origen de plantas como ¢l chimbo o timbo, bejuco para el envenenamiento de
los peces, del genipa, de plantas medicinales, del arte de curar, etc. '

Los dioses dejaron la Primavera para la época de la siembra disponiendo que
debe sembrarse unicamente ¢n luna menguante para que las plantas prosperen
¥y no en luna nueva. Se establecieron las palabras que deben hacerse durante los
ritos petitorios de lluvias para que los Jakaira vigilen los cultivos. Prescribieron que
«habiendo sazonado tus frutos, dards de comer de elios a tus compueblanos, sin
excepcidn, pues los frutos maduros se producen para que de ellos coman todos y no
para que sean objeto de avaricia. Solo asi, viendo Nuestro Padre nuestro amor
al préjimo, alargard nuestros dias para que podamos sembrar repetidas vecess.

Mitos caribes—John Gillin ha recogido la siguiente ieyenda niitica
de los caribes de las Guayanas ®.

Hace mucho tiempo hubo una mujer en quien el Sol, Yar, habia engendrado
dos hijos gemelos: Piz y Makunaima (Segin Walter E. Roth Pia y Makunaima son
hijos de Yar, el sol y de Usidiu, el drbol de semillas). Un dia habléle Pia desde
su vientre y dijole: «Vayamos a ver a Nuestro Padre, nosotros te guiaremos
y tu recogeras las flores bonitas que encuentres en el camino». Accediendo a las
insinuaciones de su hijo, dirigiése la madre hacia el oeste cogiendo agui y alli
las flores que hallaba en el campo. De manera casual, tropieza, cac e inculpa
de este hecho a los hijos, quienes, resentidos, se niegan a continuar guiando a la
madre en la ruta. Ella se extravia y lega a una casa extrafia, rendida y con

los pies ensangrentados. La casa pertenecia a la Rana de la Lluvia, madre del

tigre Konoboaru.

Cuando la rendida viajera se dio cuenta del lugar donde estaba, le manifesté
a la anciana que sentia muchisimo haber llegado a su casa porque habia oido
decir lo cruel que era su hijo.

Compadecida la Rana le dijo que no tuviera cuidado, a fin de ponerla a buen
recaudo la escondié en una tinaja grande, cassiri, cubriéndola riapidamente.

. El Tigre retorné a la casa, husmeé por todas partes diciendo a su madre:
«Yo huelo algo. ;A quién tienes ti aqui?», y aunque ella negase que ocultaba
a alguien, el Tigre no quedd satisfecho; buscé por todas partes hasta que en-
contrd el cantaro v mata a la aterrorizada mujer. _

Al devorarla, encontré en su cuerpe a los gemelos. Los ensefid a su madre,
quien le dijo que ¢l debfa cuidarlos y alimentarlos. El Tigre los conservd en
copos de algoddn a fin de tenerlos abrigados.

Not6 con gran sorpresa al dia siguiente que habian crecido y que comenzaban
a gatear, En los dias siguientes crecieron mucho mas, de modo que al mes
habian alcanzado el tamaiic de un hombre. .

La madre del tigre les dijo que ya estaban en condiciones de manejar el arco
v la flecha, para matar a los powis que habian dado muerie a su madre. Impul-
sados por este sentimiento, Pia y Makunaima salieron al campo para matar
powis y continuaron matando esos pdjaros diariamente. Cuando iban a dar
muerte al dltimo de esos pdjaros supieron por este mismo quién habia dado
muerte a su madre, que el mismo Tigre la habia devorado, contandole con detalle
todo lo sucedido.

Indignados, soltaron al pajaro y resolvieron dar muerte al Tigre; escondieron
las flechas en el monte, buscaron la ocasién para realizar su plan y como regre-

* En «The Barima River Caribs of British Guiana», Papers of Peabody Museum
of America Archaeology and Ethnology», Harvard University, Cambridge, volu-
men XIV, ne 2, pag. 123. .
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saron a casa con las manos vacias, se excusaron ante la anciana diciéndole que
el powis les habia quitado las flechas. .

Construyeron armas nuevas y més fuertes. Levantaron un andamiaje en la parie
alta de un 4rbol que se hallaba en el camine por el cual, usualmente, pasaba el
Tigre. Desde alli, lo flecharon y mataron sin ser vistos. Al regresar a la casa
dieron muerte a la madre del Tigre. ] .

Los dos gemelos siguieron su camine y llegaron por fin a un bosquecito de
ceibas en el centro del cual habia una casa ocupada por una mujer muy anciana,
realmente era una Rana. Se alojaron en la casa y salian todos ios dias a cazar;
invariablemente, a su regreso, encontraban un casabe que habia cocinado la huésped.
Extrafiados porque no habia ningin campo sembrado en los alrededores, vigilan
a la anciana y descubren el origen del casabe. La Rana tenia una mancha blanca
en las ancas y picando de aquel lugar caia de ¢l fécula o casabe que ella
diariamente sacaba y daba de comer a los gemelos. i

Matan a la mujerrana quemando un colchén de algodén que habian confec-
cionado para que se acostase encima. La piel de la anciana quedé tan terrible-
mente chamuscada que tomé el aspecto arrugado y 4spero que tiene ahora.

Pia y Mukunaima siguieron su viaje en busca de su padre; pronto llegaron
a la casa del maipuri que estaba lustroso y gordo. Tratando de averiguar con
qué se habia alimentado, los muchachos siguieron sus huellas que los llevaron hasta
un ciruelo. Lo sacudieron una y otra vez con violencia, para que todos sus frutos
maduros y verdes cayesen al suelo. Disgustado el animal y muy furioso, regreso
a su casa, pegd a los muchachos y huyé al bosque. Los muchachos le persiguen
y al fin le alcanzan. Entonces, Pig le dijo a Makunaima que diera vueltas alre-
dedor del maipuri para que éste le siguiera y cuando pasara por delante, €l le
arrojaria una flecha atada a una cuerda. Sin embargo, la cuerda alcanzé a
Makunaima cuando éste pasaba y le corté una pierna. En una noche clara podéis
verlos todavia entre las nubes: alli estd el maipuri, alli esta Makunaima y, debajo,
su pierna cortada (Makunaima, hijo del sol, se convirtié en la constelacidn de las
Pléyades v cerca de éstas, en el cielo, ain se ve su pierna cortada. Mito de
origen de las Pléyades).

En un mito de una tribu caribe, los hermanos aprenden de la rana el arte
de encender el fuego cuando Ia ven golpear el pico comntra un pedernal y observan

ue la friccién produce fuego. Sigue un episodic de pesca mediante la represa
ge un rio que origina una catarata. o .

Luego Pia cambi6é de ocupacién. Abandond la caza como la unica ocupacién
de su vida y viajé de lugar en lugar ensefiando a los indios muchas cosas utiles
y buenas. De él y sus ensefianzas proceden los hombres piai. Asi prosiguié Pia ha-
ciendo beneficios hasta que desaparecié de entre los hombres y permanecié con
su madre una temporada en Roroima. Y cuando llegd el tiempo de separarse de
ella, le dijo que podria obtener todas las cosas buenas que deseara si inclinaba
la cabeza y se cubria el rostro con las manos mientras expresaba sus deseos.
Siempre que la madre de esos dos héroes estd afligida, se produce una tormenta
en la montafia y son sus lagrimas las que descienden en arroyos desde las alturas

de Roroima.

Mito bakairi—Karl von den Steinen recogié de los bakairis una
leyenda traducida por Julio C. Tello que reza asi 5:

Kamuschini, buscando en e! bosque hojas de palma ticum para procurarse
cuerdas para su arco, encontré al jaguar Oca y temeroso de que le hiciera dafio
le prometié hacerle mujeres si le perdonaba.

8 Revista Inca, vol. I, n° 1, Lima, 1923, pégs. 19-21.



348 HISTORIA DE LAS CIVILIZACIONES ANTIGUAS DE AMERICA

Con este objeto derribé arboles de madera roja; llevd los troncos a su casa,
los colocd en un mortero de maifz, los soplé y se retiré durante un corto tiempo.
Cuando regresd, los troncos se habfan vuelto hombres que aguzaban flechas.
Kamuschint los matd.

Volvié al bosque y corté con su hacha de piedra cinco o seis arboles e hizo
con ellos lo mismo que con los primeros; pero esta vez los troncos se convirtieron
en mujeres. Todas ellas le llamaron papd con excepcién de la ultima que estaba
sentada indiferente a todo, por lo que ia matd. Las otras mujeres molian activa-
mente mafz para hacer tortas y bebidas con que alimentarse porque en aquel
entonces no habia mandioca.

Cumpliendo Kamuschini lo que habia ofrecido, entregé a Oca, a Nimagakaniru
e Ichoge, que eran las mujeres que habia creado, quien se las llevé a su casa.
La dltima murio en el camino al pretender coger nueces del palmero buriti.

Nimagakaniru fue fecundada por haberse tragado dos huesos de los dedos de
los bakairi, de los que habia muchos en la casa y que Oca los empleara como
puntas de sus flechas para matarlos. Habiéndose ausentado de caceria el jaguar,
ilegd de visita a casa de la joven la tigre Mero madre de Oca y de Kuara y Zaupa-
niug, hermanos de éste.

Mero que no le agradaba que su hijo Oca tuviera hijos con una bakairi, por-
que ella odiaba y comia a esa gente, se lanzd sobre Nimagakaniru y con sus
garras le sac6 los ojos. La pobre joven murié; Kaura cortd el cuerpo y extrajo
de é! a los mellizos Keri y Kame colocdndolos en una calabaza para conservarlos
como si fueran pichones de papagayo. Después, el propio Kaura y su gente des-
pedazaron el cuerpo de la joven, lo asaron y devoraronm, ofreciendo a Oca una
parte, quien ignorante de todo lo comié. Cuando el jaguar Qca supo lo acontecido,
se enfurecié y se precipité a matar a Mero; pero se detuvo cuando ésta le dijo:
iYo soy tu madre! Keri y Kamé fueron criados por Oca quien jugaba con ellos
llevandolos sobre su espalda y ensefidndoles el manejo de las flechas. Una vez
los mellizos le preguntaron por su madre pero se negé a descubrirles la verdad
porgue se avergonzaba de haber comido carne de ella.

Pero un dia Ewaki, abuela o tia de los nifios, les refirié la suerte de su madre.
Entonces, indignados, fueron donde Meroc y la mataron a pesar que ésta los
recibié amigablemente diciéndoles: jOh nietos mios!

La malvada Mere no fue enterrada sino quemada. Keri y Kamé colocaron el
cadaver dentro de un monte de lefia prendiéndole fuego y a fin de observar cdémo
ardia aquélla abrieron un hueco en la lefia y se introdujeron en €él. Mero ardia
«bo po po po». Hasta hoy puede verse el fuego en el cielo.

En aquellos tiempos Keri v Kamé atin no lenian figura humana. Kamé salié
arrastrandose del agujero, se quemé y murié, pero Keri lo soplé y le hizo nariz,
manos y pies humanos. También éste se quemo y murié, pero soplado por Kamé
recibié forma humana. Se ve igualmente estos fuegos en el cielo. Después apare-
cieron tres especies de animales que también se ven en ¢l cielo: la pequefia Nutria
que tomé la cola de Keri y Kamé; la gran Nutria que tomd las manos y los pies
de los mismos, el Tucan que tomé el pico. Keri habia tenido un pico mis grande
que Kamé. Los mellizos pelearon con su padre Oca y pretendieron matarlo porque
éste no les hizo conocer a su madre. Para ello hicieron que el padre preparara
muchas flechas v que se las diera. Crearon a los Kayabi; clavaron después las
flechas en el sueclo, derechas ¥ formando circulo y las soplaron. Cuando vinieron
los Kayabi, Keri les dijo que dispararan sobre Oca y asi lo hicieron falliandoles
los disparos. Entonces el mismo Keri dispard logrando que la flecha penetrara en
la rodilla del jaguar, el cual se arrojo al agua y fugd.

Los hermanos recibieron el encargo de la tia Ewaki de traer al Sol que estaba
en poder del rey de los buitres. Porque es necesario tener presente que hasta en-
tonces se vivia en las tinieblas. El Sol aparecié con el rey de los buitres, los que
entonces vivian en un agujero que hay en el cielo. Cerca dc este agujero se
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habia colocado el tapir ocultando la luz. Ain se le ve en la Via Ldrtea. Para
realizar la comisién que le habia encomendado Ewaki, Keri se sirvié del tapir in-
troduciéndose en su pie delantero; Kamé, de una pequefia ave cantora de color
amarillo, transforméandose en ella y colocdndose sobre una rama, di6le a saber
a Keri su transformacién porque éste no habia visto nada,

Cuando el rey de los buitres salié de su agujero junto con los otros buitres,
Nevando consigo el Sol, ilumindse el mundo, y como vieran al Tapir tendido como
un muerto, los buitres negros y blancos se lanzaron sobre el supuesto cadaver,
quedindose a un lado con el Sol el Buitre Colorado que es el rey de los buitres.
Los buitres negros se proveyeron de plantas trepadoras y por medio de Xellas
trataron de sacar el cadaver del agujero para repartirselo. Con gran trabajo
lograron sacarlo; pero entonces oyeron que de la rama de un arbol gritaba un
ave ineng neng neng! al mismo tiempo que Keri soplaba impidiendo asi que los
buitres despedazaran el caddver con sus picos. Estos se vieron obligados a pedir
auxilio al rey de los buitres, quien dejando a un lado el Sol, se acercé al Tapir
y lo abri6é con su pico; Kamé habfa cesado de gritar neng neng neng. En este
momento salté Keri y lo agarré fuertemente diciéndole que le mataria si no le
entregaba al Sol. El rey de los buitres, temiendo perder su vida, envié a su hermano
el Buitre Blanco a traer el Sol, quien, en vez de éste, trajo a la Aurora.

—¢Es esto lo que queremos?— pregunié Kamé a Keri.

—No, no, ésta es la Aurora...

Entonces el Buitre Blanco volvié por el Sol, pero trajo a Ia Luna.

—¢Es esto lo que queremos?—preguntd Kamé.

—;Qué cosa...?—replicé Keri.

Entonces el Buitre Blanco se retiré nuevamente y trajo al Sol.

Cuando Kamé pregunté por tercera vez:

—¢Es esto lo que queremos?—Keri contestd:

—Esto si.

Sélo entonces soltd al rey de los buitres que estaba muy enojado.

En aquellos tiempos la Tuna tenia forma de las plumas amarillas de japu; el
Sol de las plumas de tucén y de las coloradas de arari; la Aurora, también de
las plumas de tucdn. Asi contaban los antiguos.

Si hoy tienen distinta forma, yo ni nadie lo sabe. Alguien debe haberlos
soplado; por eso se presentan como fuego.

Ya en posesion del Sol y de la Luna, Keri no sabia qué hacer con ellos, porque
durante todo el tiempo el mundo permanecia iluminado. Aunque solicité el con-
sejo de Ewaki, éste tampoco supo darselo; Keri dio la Luna a Kamé. Y a ésta
se le ocurrié hacer una gran olla vy colocar dentro de ella al Sol y a la Luna
y voltearla: de esta manera formé la noche ,y para hacer el dia levantaba la olla.

Complementan esta leyenda muchos pasajes relacionados con el origen del
suefio, del fuego, del agua y de algunos otros fenémenos de la naturaleza en
los que desempefian principal papel los héroes miticos Keri y Kamé (pag. 21,
capitulo II, op. cit.).

Keri y Kamé, los héroes civilizadores, son responsables de la mayor
parte del equipo cultural de la tribu. Segiin las leyendas bakairis, repor-
tadas por Karl von den Steinen, después del nacimiento de Keri y Kamé,
llegaron los dos hermanos al rio Paranatinga, estableciéndose en el lugar
donde existé una antigua aldea iridigena. Alli crearon varios elementos
de la cultura material de los bakairis, ensefiaron danzas, consiguieron
el primer tabaco, la mandioca y otros productos, después se fueron y
nunca mas regresarom. :

Cuenta von den Steinen una curiosa leyenda de la lucha de Keri con



350 HISTORIA DE LAS CIVILIZACIONES ANTIGUAS DE AMERICA

el venado, «sefior de la mandioca» y c6mo aprendié del venado la téc-
nica de extraccién del veneno de la yuca amarga, descubierta por el pez
bagadu o pirara.

Segtin las sagas indigenas referentes a los ancestros, todo cuanto
posee el hombre de bueno fue obtenido por los animales, ya sea a la
fuerza o por astucia®.

Numerosas leyendas pertenecen o estin asociadas al ciclo de los
héroes bakairis, entre ellas la de la muerte de Kamé, resucitado por Keri.

Los bakairis hablan de la migracién a la tierra a causa de la gran
mortalidad de su tierra natal, el cielo y de la subsiguiente destruccién del
universo por una inundacién y fuego a su recreacion (C. Levi-Strauss).

Los gemelos Keri y Kamé repoblaron la tierra (segunda y ultima
época de los mitos) con las razas de hombres que existen todavia hoy.
Los crearon con cafias, pero Kamé, el Sol, modelé los hombres del Este
v Keri, Luna, los del QOeste (A. Métraux).

Segtin los bakairis, el cielo estaba antiguamente muy cerca de la tierra.
El sol y la luna eran una pelota de plumas. Diversas constelaciones pue-
den identificarse en sus leyendas, principalmente las Pléyades, Orién, la
Cruz del Sur, Géminis. Representan instrumentos, plantas, alimentos y
otros objetos. La Via Lactea es comparada a un tambor lleno de animales
(Levi-Strauss).

Otros mitos caribes de las Guayanas

W. E. Roth7 nos cuenta el mito de origen del tabaco y las hazafias
de Komatari o Kumapari «¢l primer chaman». Como se ha dicho en otra
parte, el culto a Komatari esta asociado con el canibalismo. Komatari
necesitaba tabaco y como no lo habia alli salié a buscarlo. Habia oido
que se producia en una isla de mar afuera, por lo que bajé a la costa,
donde encontré una casa con un hombre adentro.

Acercandose a él Kumatari le dijo: «Soy pobre y necesito tabaco. He ofdo que
lo cultivas en una isla, ;Puedes conseguirme algunas plantas?»,

Llegd el colibri y dijo: Hola, ¢de qué estdis hablando? «Tabaco, necesitamos
tabaco». jOh!, ¢eso es todo? Yo iré y os conseguiré algo. Saldré antes que amanezca
vy podéis esperarme de regreso en el momento en que el sol comience a seguir
ese camino», es decir, poco después del mediodia. El colibri trajo un corial lleno
de tabaco. Sigue el episodio de la lucha de Komatari con el Hebu. Komatari fa-
brica una maraca para matar con ella a Hebu.

Entre los shipala, Kumapari, padre de los gemelos, se identifica con el tigre
v es el centro del culto canibalistico (Lowie). El hijo de Kumapari se llama tam-
bién Kumapari. Roba el fuego al tapir.

6 Karl von den Steinen: Enire os aborigenas do Brasil Central, trad. Egon
Schaden, Sdo Paulo, 1940, pag. 471.

7 «An Inquiry into the Animism and Folklore of the Guiana Indians», 30th,
Annual Report of the Bureau of American Ethonology, Washington, pag. 356.
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Kamapari, ¢l héroe civilizador de los shipaia es a la vez un dios antropéfago
y de la guerra, a quien se ofrenda carne humana. Es el padre de Kunyamira, que
tiene un hermano de madre llamado Arubiatd. Los dos hermanos emprenden una
serie de tareas dificiles ordenadas por Kumapari. En su aventurada existencia,
Kunyamira da prucbas de su inteligencia y valor. Los dos hermanos ordenan
hacer una estatua: un poste cilindrico con figura humana, tallada o pintada por
la mujer del demonio. La ceremonia (Zctdbia) se celebra ante la estatua con dos
flautas largas de bambil sostenidas por esa mujer.

Entre los dioses de la tierra y del fuego, el mas importante y temido es
Apusipaya (Jaguar del Cielo) y el demonio acuético Pai, y la gran Serpiente Tobi
de cuyas cenizas surgen todas las plantas cultivadas (Nimuendaji, Hadbook...,
op. cit.,, vol. 3, pag. 241).

Leyendas shipaia—He aqui un mito shipaia narrado a Nimuendajua.

El héroe civilizador de los shipaia es Kumapari o Cumapari, padre e hijo. Este
iltimo crea a los hombres, les dio el fuego y se retird en la interseccion del
cielo y de la tierra, donde vive rodeado de su familia y de los chamanes que
tuvieron comercio con él. Tiene el aspecto de un jaguar y conserva gustos antro-
pofagicos bien marcados. Los shipaia le rinden culto, le consagran mujeres, le erigen
estatuas que lo representan y le dan ofrendas de carne humana. El Sol portaba
una corona de plumas rojas y ardientes. Vino hacia el oriente y deposita alli
su diadema, haciendo asi amanecer. Un hombre maté al Sol arrojando frutos
de anaj4 sobre su cabeza, introduciendo asi la noche sobre la tierra.

Los cinco hijos del sol ensayaron por turno a colocarse la corona de su padre,
pero ninguno logré sostenmerla en su cabeza, excepto el mas joven que se puso
a recorrer de nuevo el curso que seguia su padre, regularizando de este modo la
alternancia del dia y de la noche (C. Nimuendaju, cit.,, en A. Métraux, op. cit., pa-
gina 14). -

En una leyenda de los umotinas del Matto Grosso, Aipuku es el primer hombre
del mundo, nacido de unos higos maduros que cayeron de una higuera. Cogi6
cuatro higos y los puso en fila sobre la tierra y se marché. Oyé voces y cuando
volvié los higos se habian convertido en seres humanos: dos hombres y dos
mujeres. Una de éstas era Barabela con quien se casd, Aipuku es el creador de la
humanidad y héroe cultural (Oberg, 1953, pag. 108).

Leyendas caribes de las Antillas

El tema de la Gran Serpiente dispensadora del agua y del alimento
es frecuente en los mitos caribes. H. de Lalung ofrece la leyenda que se
transcribe a continuacion, acerca del mito de creacién de los caribes
insulares (Les Caraibes, op. cit., pags. 82-84).

El dios de los caribes se llamaba Lugo. No fue creado por nadie, pero bajo
del cielo creado de toda eternidad y vivid mucho tiempo en la tierra. Lugo par-
ticipa en la creacién de la tierra, la hace blanda y sin montafias. Luego nace la
}:na, pero cuando ve al sol se va.a esconder ¥ s6lo sale de noche. El sol endurecié

tierra, -

Racumon fue uno de los primeros caribes engendrados por Lugo; transfor-
made en una Gran Serpiente con cabeza humana, mis tarde se hizo estrella.
Achinoun, que también fue caribe como Racumon ascendié al ciclo en tanto que
gulrumon, metamorfoseado en estrella, produce como aquéllas el flujo y reflujo

el mar,
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Un hombre blanco bajé del cielo y enseid a los hombres a cortar arboles
para hacer casas y techarlas con hojas de palmera. Asimismo les dio una raiz
excelente que sirvié para hacer pan. Ordendé que, en adelante, esta raiz debia ser
su alimento habitual. Rompié un bastén en tres pedazos, dandoselos a un anciano
para que los plantara, asegurandole que encontraria una raiz gruesa ¥y que las
ramas nacidas de ella tendrian la virtud de reproducir !a misma planta. Ensefié
también a hacer el casabe.

Los caribes de la Dominicana cuentan la leyenda del diluvio como sigue:

Un hombre muy poderoso llamado Jaya cuyo hijo tinico habia muerto, quiso
sepultarlo; perc no teniendo nada para sepultar €l caddver, lo colocé en una gran
calabaza al pie de la montafia. Algin tiempo después abrié la calabaza y en ella
vio la presencia de ballenas, tiburones y otros grandes animales acuaticos. Sor-
prendido ante este prodigio, Jaya regres¢ rapidamente a su casa y contd a los
vecinos el suceso.

Entonces, cuatro hermanos gemelos, més curiosos que los otros, desearon pescar
y se fueron donde estaba la calabaza. La cogieron para abrirla, el agua surgié en
el acto. Habiendo soltado la calabaza los cuatro hermanos la dejaron caer. Esta
se quebrd; todo el pais fue cubierto por una inundacién salvo el pico de las
montafias (tema de la calabaza generadora de agua, mip).

Lalung agrega que los caribes antillanos creian en dos clases de espi-
ritus: los buenos, que Ilamaban Icheiris, y los malos, llamados Maboyas.

Sin embargo, todos sus ritos y ofrendas eran destinados a los Mabo-
yas, a quienes ofrendaban sobre una pequefia mesa, matutu, los mejores
casabes, frutos, calabazas llenas de uicou. Asimismo ofrendaban alimen-
tos a los Maboyas. Estos desencadenaban las tempestades con truenos
y rayos, hacian temblar la tierra y enviaban los ciclones. Causaban tam-
bién los ecilpses, diciendo que Maboya comia al sol o a la luna.

Yuluca, el arco iris, era uno de esos Maboyas convertido en serpiente, Se ali-
mentaba de peces, de lagartijas y de colibris. Yuluea estaba cubierto de plumas
de todos colores, particularmente sobre la cabeza. Las nubes impedian ver el
resto del cuerpo. -

Si Yuluca aparecla cuando los indios navegaban en el mar, era un buen pre-
sagio, porque los acompaiiaba en sus viajes. En tanto que si aparecia en la tierra
le temian por sus malas influencias.

Cada chaman tiene su Maboya particular. Detalle interesante es la mencién de
que colocaban fragmentos de huesos de muertos o de caballos poniéndolos en
unz calabaza (maraca). Aseguraban que el espiritu del muerto, materializado en
los huesos, les hablaba a través de la maraca (pags. 7679, op. cit.).

Como lo hace notar John Gillin, la serpiente sobrenatural muerta por
el héroe es un tema frecuente en la mitologia caribe. A veces, la Gran
Serpiente estd asociada al Arbol de Vida, como en los mitos huitoto,
ocaina, bora, que se transcribirdn mas adelante. O bien se trata de una
serpiente cubierta de plumas y con una corona de plumas en la cabeza,
como Yuluca, de los caribes antillanos.

De interés etnografico e histérico es la referencia que hacen algunos
mitos selvaticos a una Gran Serpiente emplumada o hibridizada con un
ave. La «Serpiente guacamaya azul» de los paressi, por ejemplo, aparece
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en el escenario mitico al mismo tiempo que la guacamaya azul con cara
humana (A. Métraux, Handbook..., op. cit., pag. 359, vol_. 3). }\Tlmuenda]u
menciona a la Gran Serpiente Kané roti de los mitos apinayé€s, que surge
del mar y hace los rios en unién de sus compafieras menores y provecan
la inundacién. La Serpiente mitica estd asociada a la produccién de
lluvias y de alimentos y «pide ofrendas de comida» (A. Métraux, Hand-
book..., pag. 358).

En la mitologia de los caribes insulares merece destacarse la figura de
Hurakdn; segin Las Casas, estaba vinculado a las tempgstades ya las
tormentas. La lluvia, el rayo y el trueno eran sus expresiones parciales,
«sus mensajeros». Savakii era el pajaro que por orden de H urakdn’pro-
ducia las tormentas, en tanto que Achinaon hacia las pequefias luvias y
los vientos. Ambos fueron convertidos en una estrella ®. Hurakdn era un
dios todopoderoso, dios de la lluvia, rayos y truenos. R. Lehmann—Nltschc
establece la equivalencia de Hurakdn con Yuluca, nombre de la Ser-
piente «cubierta de plumas, particularmente sobre la cabez_a:s. Yuluca
estaba asociada a Savakd, que, segiin Breton, era «el capitdn de las
tempestades y del trueno; es el que hace la lluvia y es también una
estrella». Equiparar el ave de la tempestad o de las nubes con una
estrella es frecuente en los mitos florestales®.

Entre los indoantillanos, Hurakdn significa lo mismo que Maboya.
Los Maboyas eran irradiaciones de Hurakdn; eran espiritus serpientes
que hacia crecer las yucas. Segin Roth, Maboya es tan_lb1en un espiritu
del bosque: equivale a Yurokédn, Hyorkon, Yolok o Hiyaloko, voc_ablos
similares aplicados por todo el territorio de las Guayanas, el Orinoco
y el Amazonas a un «espiritu del bosque». B _

Maboyas eran para los caribes ciertas serpientes miticas. Los caribes
continentales tenfan dos serpientes miticas, Oruperi y Aramasi. La
primera era terricola y la segunda arboricola. Esta era la més peligrosa,
pues atrafa los truenos, rayos, lluvias; corresponde a Maboya de los ca-
ribes insulares. Creen los aruacas y los warraus, que la muerte de una
serpiente y la quema de sus huesos provoca la lluvia. .

Los indios warrau y los mismos caribes explican el origen de los
maboyas por la unién de una mujer con una gran serplente de agua
llamada Uamma que se transmutaba en hombre cuando querfa. E! Gran
Espiritu les creé los rios; pues en la tierra no habia bastante agua; y un
hermoso lago, pero prohibié bafiarse en él.

En el centro del lago habia un poste erecto que no debia ser tocado;
pero la virgen Korobona fue curiosa, tocé el palo p?ohlbldo y quedé
prefiada de quien fue el primer warrau nacido en la tierra.

8  Fernando Ortiz, Bl Huracdn, México, 1947, pags. 89-93. .
9 Breton, citado por R. Lehmann-Nitsche, «La Constelacién de la Osa Mayor»,
Rev. del Museo de La Plata, tomo XXVIII, pig. 122. .
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Korobona siguié curioseando el lago y del poste sagrado tuvo un segundo en-
gendro que nacié con la cabeza vy los miembros superiores de forma humana
y la parte inferior como la de una serpiente. El Nifio-Serpiente fue atacado a
flechazos por sus cuatro tfos que lo creyeron muerto; pero Koroborna lo amparé
escondiéndolo .en el bosque y el nifio creci§ gigantescamente. Sus tios lo des
cubrieron, lo mataron y lo despedazaron. Pero Korobona recogié sus restos y los
enterré bajo un montén de piedras que mantuvo cubierto siempre con hojas
verdes. De ahi surgié un ser humano perfecto, fuerte vy bello, armado de arco
y flecha para la guerra. Fue el primer caribe?,

" Los indios aruacas tenian una serpiente mitica llamada Orofi o Kolekonaro,
que se tendia de un 4rbol a otro, la cual se quemé y de sus cenizas nacieron
todas las plantas. Esta serpiente Orolf tenia aficiones erdticas ¥ se juntaba con
las mujeres, apareciendo como un hombre y procreando con ellas, Segin Roth,
Aburi, Aboré o Alubiri es un héroe de los indios warrau equivalente a la ser-
piente mitica de los caribes.

El mito de la Serpiente-Hurakdn no era solamente antillano. Ha dicho Lothrop
que este simbolo estd tan extendido que podemos dar por segura su aparicién con
€l mds remoto arte grifico de los indios de América ¢, '

En la mitologia de los indios de la Espafiola figuraban cuatro hermanos ge-
melos, como refirié fray Ramoén Pané. Esos cuatro hermanos echando por tierra
una calabaza llena de agua producen el diluvio 1.

Leyendas piaroas.—La cancién del vaquiro se ocupa de las leyendas
del dios Wajary y su hermano gemelo Mioca, quienes salieron de la tierra
por una abertura y crearon el mundo. Wajary y Mioca, con la ayuda de
la maraca milagrosa, transformaron la piedra en hombres y luego con
estas gentes poblaron el mundo 2

Alain Gheerbrandt nos da a conocer en su libro L'Expedition Orénoque
Amazone, Paris, 1952, pags. 128 y siguientes, algunas tradiciones piaroas.

Al igual que las mitologias de los cultivadores selvaticos, los piaroas
dividen sus relatos miticos en dos partes. En la primera, los hombres
se equiparan a los animales; después de una catastrofe surgen los hom-
bres verdaderos.

El sol, padre de todos los dioses, envié a sus hijos sobre la tierra. Los dos
hermanos se llamaban Guahari y Muhoka. Los oyeron moverse y cantar en el interior
de una piedra, en la cima de la montafia. Es de esa montafia que Guahari sacé los
primeros hombres de la tierra. All estdn las «pruebas» pues hay dos grandes
hombres de piedra.

Guahari cre6 también los cinco tigres que los piaroas representan en sus
danzas religiosas. La voz de los instrumentos musicales representan las voces de
los dos hermanos. Los tigres trajeron la tierra entre sus garras y en ella a los
primeros piaroas.

Guanadji, el hijo del sol, es el hijo de los maquiritares. Los primeros maqui-
ritares eran jabalies.

° W, H. Brett, The Indians tribes of Guiana, Londres, 1868, citado por Fer-
nando Ortiz.

5 K. Lothrop, vol. II, pé’a."gzi 409, cit. por F. Ortiz.

1 F, Ortiz, op. cit, pags. 447450, 571.

2 Baumgartner, 1954, pag. 120, cit., por A. Jiménez Nufiez en Mitos de Creacién
en Suramérica, Sevilla, 1962, pag. 80.
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Mito tamanaco

Al igual que los héroes de la mitologia piaroa, una pareja salvada del
diluvio, en lo m4s alto de las rocas de la Encaramada, dio origen a los
tamanacos. ) . -

Dice Lisandro Alvarado que la idea de una antigua }nux}dacmn general
predomina en casi todas las tribus del Orinoco. El diluvio separa en la
mitologia de los caribes, como en la de los tupi-guaranis, la primera
creacion de la segunda, a;rticulando la narracién mitica en dos perfodos:

] primigenio y el actual. _ _
° 1:]’:'_'1 cfciqueyYucumare informé a Gilii como fue poblada la tierra
después de la catdstrofe hidrica.

n tiempos antiguos se sumergié en el agua toda la tierra y la gente se
vioEoingadap(; ir englcl:anoa para lﬂ;glrarse de la inundacién, viniendo las rocas del
del mar a estrellarse contra la Encaramada. ; .

Amalivaca, el padre de los tamanacos, llegd en una barca, durante la_inunda-
cién, en la cual se ahogaron todos, menos un hombre y una mujer quienes se
salvaron en lo alto del monte Tamanaco. En otra versién, Amalivaca estaba acom-

afiado de su hijo Uochi y de sus dos hijas. Uochi, habil escultor, dio a la tierra
E; forma que tiene en la actualidad, en tanto que Amalivaca grababa sobre la roca
de Tepumerereme (roca pintada) donde abordo, la imagen del sol y de la luna y los
rasgos rudimentarios del tigre y del lagarto (mito de origen de los petroglifos).
Los hijos de Amalivaca, arrojaron iras de sf, por encima de sus cabezas, huesos
del fruto del moriche ( mauritia flexuosa) y de sus semillas vieron nacer hombres
y mujeres que repoblaron la tierra, después de su destruccién por el diluvio.

Amalivaca, por ultimo, después de haber obligado a sus dos hijas a poblar
la tierra de los tamanacos, quebrindoles las piernas para que no pensasen €n
viajes, se embarcé de nuevo y se volvié a la otra orilla del mar, diciendo a
aquéllos desde Ia canoa: sélo mudaréis la piel. Lo cual interpretaban los 131dxgs
como una suerte de rejuvenecimiento perpetuo de sus antecesores. Pero halb_lenl o
parecido dudar una vieja de tal promesa, agregé Amaliavaca: [morir tenéis los
i 1
mn}fﬁfﬂ;ﬂm' reembarcé en su curiara con rumbo desconocido, solo después de
haber dejado todo organizado en la vasta regién del Orinoco. Para los tamanaco,
Amalivaca fue la divinidad creador?, (ciavp?z dt])) domm)ar los elementos de la natu-

el héroe cultura alter Dupouy). . .
ral%zgnylc?s liij‘::)esz de la pareja salvada de la inundacién, nacidos aquéllos del
fruto de Moriche, casé Amalivaca a su hija para que con esogs varones formase
el nuevo linaje humano, no siI} antes haberle quebrado a ella las piermas para
i i viajase a otro pafs. . .
lmpfrgzlzliggfa dejJtS grabados gor sus propias manos los petroglifos que existen en

la roca Tepumereme.

Mitologia de los terena

En torno a la mitologfa de este grupo, tenemos varias referencias
que se resumen asi:

13 Lisandro Alvarado, Datos etnogrdficos de Venezuela, vol IV, Caracas, 1956,
paginas 320-322.
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El héroe civilizador es Hamado Orekajuvakai (Oberg) Yurikoyuvakai (Altenfelder
Silva y Baldus).

S¢ hace notar que segiin Lehmann-Nitsche, Oreka o Yuriko son equivalentes
de Hurakdn, Yuluca, Irocan, Yoroko, Yyorocan, Yoloc, Irouca, etc., de los caribes.

En el comiezo de los tiempos habia un solo Yurikoyuvakai que vivia con su
hermana Livetchetchevena. Ella plant6é un arbol y cuando éste fructificé, le robod
«l fruto: lo corté por la mitad. De la parte superior crecié un Yurikoyuvakai, v de
la parte inferior, otro, pero el primero era el que mandaba (desdoblamiento del
héroe civilizador en dos hermanos).

Sigue el mite de origen del fuego dado a los terena por Yurikoyuvakai. El héroe
«<civilizador da también a todos los terenas los elementos de su cultura material,
las técnicas econdmicas, las pautas de conducta y el lenguaje.

Mito del diluvio—Llovia y nunca cesaba de llover. Era Vanuno que estaba
descendiendo. El agua cubria los campos. Entonces, un médico hechicero, kaicho-
muneti, cantaba para hacer suspender la lluvia. Cantaba agitande su maraca. Los
indios ofan la voz de Vanuno, pero no comprendian lo que decia. El chaman con-
tinnaba cantando. Entonces se suspendieron las lluvias. Cuando se paré la lluvia,
-l chaman paré de cantar.

Es interesante la mencién de un ente pluvifero llamado Voropi, que vivia en
<l monte. Era una especie de serpienfe muy grande con cara humana. No le agra-
daba el olor de la gente.

Cuando alguien se acercaba a la casa, Voropi se irritaba y enviaba tempes-
tades con rayos y fuertes Ituvias. Los flancos de Voropi relampagueaban cuando
veia gente. El agua subfa y ahogaba a los intrusos. Voropi no vivia en el agua, sino
en un Arbol, cerca del agua.

De Hihiai-uné, la madre del agua, dependia también ¢l control de las luvias.
Era una serpiente muy grande. Los chamanes conversaban con ella, Ese ente
acuifero castigaba con tempestades (Altenfelder Silva).

H. Baldus nos da a conocer una leyenda toba respecto del origen del tabaco,
de la pipa de barro y de la costumbre de fumar. El tabaco para fumar nace
del caddver de una mujer. Recuerda el citado investigador que en muchas leyendas
americanas las plantas titiles nacen de un caddver huimano,

Resumen de la historia de los «héroes gemelos>—Estos hacen salir los hom-
bres del mundo subterrdneo, los distribuyen en la tierra segiin sus diferentes
lenguas, los defienden matando los tres monstruos antropéfagos y da las plantas
tiles, ensefiando la manera de cultivarlas asi como la c¢laboracién de fajas de
algodon. armas y construccién de casas i,

Analizando los mitos terena Altenfelder Silva destaca que éstos permiten en
cierta forma la reconstruccién de la antigua cosmologia de los terena. Explican su
-origen, el de su cultura y muchas de sus costumbres. Las grandes tempestades son
sanciones impuestas por la transgresién de los patrones culturales 3.

Kalvero Oberg informe que los terena sufrian hambre, pero no tenfan herra-
mientas y no sabfan dénde cbtener alimentos. Los gemelos les dieron todas las
herramientas necesarias. Yurikoyuvakai ensefidles como cazar, pescar, cultivar las
plantas 16,

14 Herbert Baldus, «<Lendas dos indios Terenas, en Revista do Museu Paulista,
wvolumen IV, Sio Paulo, 1950, pags. 217-232.

15 Altenfelder Silva, Mudanza cultural dos Terena, Sio Paulo, 1949, pags. 349-353.

16 K. Oberg, The Terena and the Caduveo of Southern Matto Grosso, Brazil,
‘Washington, 1948, pag. 6.
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Leyendas de los paressis—Karl von den Steinen ofrece el siguiente relato acerca
del origen de la mandioca!7.

El primer ser humano en la historia del munde de los paressis era una mujer
sin marido. Tenia forma humana pero era de piedra. Se llamaba Maisd. Después
de formar los rios Cuiaba y Paresi, comenzé a hacer gente. Nacié entonces Daru-
cavaiferé que ving a poseer una mujer llamada Uarahiulii. La pareja comenzé a
poblar la tierra de animales exdticos con cuerpos de animales y cara humana,
papagayos, guacamayos, culebras, etc. En vista de tantas tentativas frustradas, la
suegra tomé sus propios cabellos, los coloct en el seno de su hija y la llevé al rio.

Nace entonces Uazalé o Guazalé el ancestro de los paressis de forma humana.
En una fiesta, Uazalé se perdié en la selva; internidndose profundamente en la
floresta enconiré una yuca silvestre; arrancé la rafz, la comi¢ y trajo las ramas
a sus padres,

En otra versién, Cocotero y su mujer Zatiamare, pareja paressi, tenian dos
hijos: Zoquooié y Atiolo. El padre sélo estimaba al varén y despreciaba a la
hija. Disgustada Afiolo, pidié un dia a su madre que la enterrase viva. «Al menos
asi seré 1util a los suyos y a los otros», decia. Su madre después de muchos
rucgos la enterrd. De ella nacié la mandioca. Afiolo aparece en otro mito de
origen de la mandioca recogido por Couto Magalhaes 18, :

-En tiempos pasados aparecié en estado de gravidez la hija de un jefe salvaje
que- residia en las inmediaciones de Santarem. El jefe quiso castigar al autor de
la deshonra de su hija y para saber quien era el delincuente rogd y amenazé
con severos castigos a su hija; pero la muchacha aseguré que nunca habia tenido
relaciones con hombre alguno. El jefe habia dispuesto matarla, cuando aparecio
un hombre blanco que lo disuadio, porque efectivamente era ella inocente. La
muchacha dio a luz una linda chiquilla blanca causando gran sorpresa a todo el
mundo. La nifia, cuyo nombre era Mani, anduvo y hablé precozmente. Murié al
aiio, fue enterrada dentro de la misma casa. Se descubria y regaba la sepultura
diariamente segim la costumbre del pueblo. Al cabo de cierto tiempo broté de la
fosa una planta desconocida. Crecié, florecié y dio frutos. Habia nacido la man-
dioca del cuerpo de Mani. El fruto recibié el nombre de Mani oca.

" En otra leyenda publicada por el padre Estevao M. Galais !, se narra
lo siguiente: ‘

Una doncella presentaba todas las sefias de ser madre. Los jefes se reunen
para deliberar acerca de -este extrafio caso.- Hicieron comparecer a la joven v la
Instaron a explicarse, Ella replicé gue no habia conocide hombre alguno v que
su hijo seria algin dia el salvador de su nacién. En su tiempo, la joven dio a luz
un varén que fue cuidado y criado como los otros salvajes, pero se parecia a su
madre y como ella, poseia las mas bellas cualidades morales, Diversas calamida-

-des se abatieron sobre el pueblo. Los jefes las atribuian al joven. Le hicieron

comparecer para oir la sentencia que le correspondia; le infligieron crueles tor-
mentos y le mataron. Su madre lo enterrd, Después de algtin tiempo, surgié de la
tumba una planta desconocida y misteriosa, Cuando la planta adquirié su pleno
desarrollo, abrieron la tumba y en lugar del cadiver encontraron un hermoso
tubérculo del grosor de una pierna y blanco como la nieve: era la mandioca.

17 Karl von den Steinen, en Entre os aborigenes do Brasil Central, trad. Egon
Shader, Sao Paulo, 1940, pag. 562. . -
B - José Viera Couto de Magalhaes, «Ensaio de Antropologia, Regiao e racas sel-
Nagens», en Rev, do Instituto de Historia e Geografia do Brasil, tomo 36, parte, 27,
de Janeiro, 1873, pag. 497-498. - '
¥ Uma Catequese entre os indios de Araguaia, traduccién Q. Esselin, S0 Paulo,
1903, pags. 47-49. - _

21
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La virgen se dirigié a los jefes de la tribu y les dijo: he aqui vuestro alimento
¥y de aqui en adelante depende solo de vosotros no sufrir mas hambres, porque
esta planta puede multiplicarse.

En otro mito ofrecido por von den Steinen, la mandioca fue dada a los caribes
por el pez bagadu.

El mito de Sumné o Somé, difundido por todo €l Brasil meridional, como 1o hace
notar Carlos Borges Schmidt, llegé a confundirse con el de Tomé (santo Tomés).
Sumé o Tomé fue despedazado. Desde entonces se cultivé la mandioca (Padre
Antonio Ruiz Montoya, «Primitiva Catequese dos indios das missoces», en Anais
da Biblioteca Nacional, Rio de Janeiro, 1878, tomo VI, pag. 100).

Mitos de los yurukares.—Alcides d'Orbigny publica una extensa re-
lacién de la mitologia de los yurukares en su obra L'Homme Américain,
Paris, 1839, tomo III, pags. 209-215, de la que se extractan los informes
siguientes:

Del incendio de la tierra por Sararuma o Aima Suaé, se salva un solo hombre,
ocultdndose en una caverna. El mismo Sararuma le proporciona granos que le
sirven para repoblar de drboles Ia tierra. Uié el arbol mas brillante de los bosques,
se metamorfosea en hombre a ruego de una joven; pero Ulé fue destrozade por
un jaguar. Su esposa reune los miembros dispersos y lo revive. Abandonada por
su esposa, ella vaga por la selva y llega a la casa de lo jaguares. La madre
de los tigres la esconde para que sus hijos no le hagan dafio; pero uno de ellos
mata a la madre de Tiri. Este es extraido del seno de su madre por los jaguares,
Tratan de matarlo porque estd dotado de poder sobrenatural, pero sin resultado.
La madre de los tigres lo protega y €l crece ripidamente. Tiri le trae el producto
de su caza. Un animal-le revela cémo mataron los tigres a su progenitora. Tiri
venga la muerte de su madre matando a los jaguares, con excepcién de la madre
de éstos y del de cuatro ojos que logra escapar gracias a la proteccién que le
ofrece la luna.

Tiri crea de la ufia del dedo grueso de su pie a Caru. Mas tarde, Caru muere
y es resucitado por su hermano.

Tiri hizo salir del hueco de un arbeol a todas las naciones conocidas de los

yurukares.

Mitologia de los urubus—Francis Huxley ha publicado, una intere-
sante resefia de la vida actual de los urubus ¢ caapor®, de la que se
resumen los informes referentes a los mitos de este pueblo.

Los urubus conciben €l mundo como un lugar plano que a un lado tiene
el mar o que estd circundado por el mar como una isla. Para ellos el comienzo
de la historia mitica parte de la emergencia del dios Mair del 4rbol de jatoba
al mismo tiempo que el buitre, de quien Mair roba el fuego (asociacién
drbol-ave). Hay tres mundos: el de arriba, el cielo, la tierra y el inframundo,
por donde pasa el sol en la noche de occidente a oriente. El mundo infero esta
poblado por las almas de los muertos, por las mortales emanaciones del alma
de los muertos.

La tierra fue destruida mediante un incendio, una inundacién apagd las llamas
y después fue hecha de nuevo. Cuando un ser humano nace el cielo se levanta y
cuando muere el cielo desciende.

Mair siempre es mencionado como un creador y el sol es Mair mismo. Mair

® F. Huxley, Affables Savages, Londres, 1957, pags. 215-225.
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es conocido también como el Ara-yar = Guacamaya. La guacamaya es un emblema
del sol. Sus plumas son de color rojo brillante como el fuego y tiene un poderoso
pico grande y curvado que simboliza ferocidad. Ademas, se sienta en la cuspide
de los arboles, lo mis cerca del sol. La aldea de Ara-var es la casa del sol. La
casa de Mair, en una isla, es también la casa del sol, no del sol real, sino del
espiritual. Sus paredes y techo brillan como ascuas. Estid situada en el centro
del mundo.

Las leyendas de los urubus conciernen a los hijos de Mair, al principio del
mundo; ellos emprendieron un largo viaje en busca de su padre y lograron probar
que eran hijos de Mair.

Mair se tansformd temporalmente en un ave yapu. Cuando estaba volando, paso
cerca de un arbol de Apu-i y vio una de sus frutas,. Pensé que esa fruta pedria ser
una mujer. Mis tarde, una mujer se dirigié a ¢él y la hizo su esposa. Planté man-
dioca, tubérculos y calabaza. La mujer de Mair, guiada por su hijo, llega a la casa
de Mikur el opposum. Este la seduce y concibe otro hijo, Mikurmimi.

Siguen los episodios de la llegada de la madre a casa de unos tigres, de la
roteccion de una anciana, de la muerte de !la madre de los héroes culturales.
enganza y muerte de los jaguares. Los héroes viven con la anciana, crecen ra-

pidamente y cazan péajaros que traen a casa. Mikurmimi muere y su hermanag
mayor reconstruye sus restos. Siguen diversas versiones de los largos episodios
de la vida azarosa de los dos hermanos en busca de su padre. Maire mimi
triunfa de su padre, desciende en el mundo infero vy resurge a la luz del dia con
la corona de plumas, insignia del dios solar.

El drbol antropogena

El tema del Arbol de Vida con poder creador es frecuente en los
mitos de los cultivadores selvéticos.

Ademas de los ya referidos, cabe mencionar las leyendas de los indios
guaraunos (caribes) que se transcriben aqui:

En medio de una laguna prohibida habia un tronco de drbol. Presa de curio-
sidad, una mujer se acerca al tronco ignorando el poder seminal que tenia.
A su contacto, resulté encinta v dio a luz un monstruo mitad hom'bre y m1t_ad
serpiente. Los hermanos de la mujer matan al monstruo, pero e€ste resucita
bajo la forma de un temible guerrero: el primer guerrero caribe.

En otra versién, la mujer procrea por la accién de una serpiente disimulada
en el Arbol de Vida.

. Otra leyenda guarauna narra la historia de un arbol antropéfago. En las Gua-
yanas se menciana una leyenda interesante acerca de los colores de la serpiente
mitica que dice asi: habia una vez una gran serpiente de agua cuya piel era

‘brillante y multicolor: rojo, verde, negro, amarillo y blanco, adornada con dibujos

extraordinarios. El monstruo era tan temido que hombres y aves se asociaron’
para destruirio. El cormordn lo maté con un flechazo y le sacé a la orilla del rio
mediante una cuerda. Las aves proceden a la reparticién de la piel de ofidio y
cada una quedd sefialada por el color de la seccién de la piel que habia agarrado.
El loro tuvo el verde, otra aves el rojo, el amarillo, el azul, etc. Al cormoran le
tocd la cabeza con sus colores ocuros (curiosa asociacion entre la piel de la
serpiente mitica y las plumas de aves, ademéas de la asimilacién del cormorin a la
cabeza de ofidio. Parecen reunirse aqui los motivos serpiente con plumas y ave-
serpiente).
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] Cqmo lo hace notar Koch-Griinberg, el. elemento primitivo del arbol
cosmico o Arbol de Vida es omnipresente entre los caribes de las
Guayanas y otros grupos de cultivadores selvaticos .

La historia de un hombre aprisionado en un arbol es conocida de

los tembé y otros grupos selvaticos, segin informes de Nimuendajui (en
Handbook..., tomo 3, pag. 294). John Gillin nos habla del origen del
casabe atribuido al pajaro Bunia, cuando el Arbol de Vida cargado de
frutos diversos fue derribado (J. Guillin, The Barima..., op. cit., pag. 170).

Asimismo, ¢l de la cabeza cortada, asociado al del arbol primigenio,

es frecuente entre los cultivadores selvdticos. En un mito apinaye,
Techware fue engafiado y muerto. Su cabeza, separada del cuerpo, se’

transformé en una sonaja y en esa forma mat6é gente. La cabeza de
Techware fue la cabeza de la maraca®. A este respecto, cabe referirse

al dato de De Goeje que manifiesta que tanto los arawak, como los ayana.

(caribes) usan la misma palabra para cabeza v calabaza (Zerries, op. cit.,
pagina 324). ' :

En la citada obra Koch-Griinberg. ofrece informes de interés etnogra-

fico e histérico:

Que las leyendas registradas en las secciones 10 y 1.2 de su libfo se refieren

a los solsticios del sol y eclipses de la luna. Mitos dé origen del sol, de las estre-
llas y constelaciones. Las mas importantes son las Pléyades, la Via LActea, la Cruz
del Sur, Las Pléyades en concepto de los indios, con’el grupo Adelbarin ¥ parte
de Orién, forman la figura de un hombre con una sola pierna, Zilikairai o Zili-
zoaibu, cuya mujer infiel le arrancé una pierna:y huyé con ella al cielo. Esta
mujer manifesté a su hermano que después de su desaparicién la estacién de
lluvias comenzaria y aparcceria una gran cantidad de ranas. Las Pléyades des-
empefian un papel principal en las narraciones indigenas; ellas asumen impor-

tancia para sefialar las estaciones y-el miomento exacto de las plantaciones: cuando’

desaparecen al oeste comienza la estacién de lluvias y cuando reaparecen al este,
la estacién seca. i :
- En concomitancia con los mitos de origen de los astros estan los de elementos

meteorologicos (lluvia, vientos, rayo, reldmpago, arco iris; a éste 10 conciben

como una serpiente de distintos colores).

El sol con su corona de rayos. La relacién mistica de la luna con la vida sexual’

de la mujer. El héroe solar tiene y puede conceder el privilegic de la juventud

y de la belleza eterna. Los héroes cambian a los hombres en piedras o animales. -

l.as piedras tienen alma, en tanto son la morada de espiritu humanos o animales

petrificados. Las.plantas tienen alma en tanto nacen, crecen ¥ mueren. Héroes.

comedores de gente. Gigantes antropdfagos. _

En la primera edad del mundo no-hay diferencia entre los hombres y las
bestias. Creencia de que basta ponerse un vestido de plumas para llegar a ser
ave. En cambio, al despojarse de sus plumas las aves son gente. Los dioses como
los hechiceros, necesitan una escalera para ascender al cielo.

22'9 zgl Koch-Griinberg, Vom Roroima zum Orinoco, Berlin, f961, pags. ' 33-38
y a0, '

2. Otto Zerries, «Kurbisrassel und Kopfgeister in Sudamerica», Rev, 'Padeuma.;

Band V, junio, 1953, Heft, 6.
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.+ ‘Mitos shapras.—Es poco conocida la mitologia de este grupo. Recogi
de boca de Tariri los mitos que se resumen a continuacién 2.

Antes de la creacién de la tierra sélo habia agua. Apanchi o Abanche (apapa =
padre) es el dios creador de los shapras y de todo lo demas, La tierra es cuadrada
vy en el centro viven ellos. La historia de. la.créacién del mundo se desarrolla en
dos etapas. En la primera crea Apanchi la primera gente que no se distingue de
los animales. Por entonces los animales eran gentes que hablaban y se entendian.
Por este tiempo los shapras eran monos Choro (Lagotrvx rumboldtii), vy los
huambisas, monos maquisapa. 0 monos arafia. Por no haber guedado bien con
Apanchi, éste destruyd sus primeras criaturas dejando vivo sélo a un nifio. Tal
destruccion se realizé6 mediante el diluvio gue inundé toda la tierra, Algunas gentes
de la primera época fueron transformados en pdjaros daiiinos, otros en sapos = ma-
qui de gran tamaiio. . ‘

- En la primera edad del mundo comian huevos de serpiente. Por entonces las
culebras daban huevos a las mujeres. No habia yuca, ni maifz, ni planta culti-
vada. Apanchi ordené al nifio sobreviviente que cortara mucha fruta de genipa
y:la arrojara al agua. Entonces, fueron bajando las aguas del diluvio quedando
nuevamente a la vista la superficie terrestre. -

Segunda época: los shapras actuales fueron creados después del diluvio. Apanchi
creé a Kapchomoro, €l héroe cultural, su hijo, quien después de una serie de
hazafias realizadas en la tierra subié al cielo donde se hizo sol. Cuando Kapechomoro
vivia en el mundo era un famoso cazador; mas Apanchi, que es un dios bonsia—
doso, no queria que se acabasen los animales de caceria y por esto fransformé a
su hijo en sol; es amigo de la Iuna, Tzupiri, ente masculino que tenia por esposa
a Warantd. También cred al «loro que habla bien» (comparese con los mitos
guaranis). Este era una persona. Creé ademas a un pajaro, shankata, que es su
mensajero. El opuesto shankata es makava, ave nocturna que grita a la puesta
del sol anunciando la muerte.

Cre6é un arbol, shklévana, que era la esposa del sajino (Dycotiles torcuatus,
especie de pecari). Cuando el sajino se convirtié en hombre, la mujer éx:bo_l estaba
durmiendo. Despediza un olor muy fragante. Desde entonces los pecari tienen la
costumbre de oler el shklévana. Las esirellas también eran gentes y fueron trans-
formados en cuerpos celestes como el sol. ) ‘

Las estrellas son «los nifios del trueno». El trueno vy el sol son parientes.

Venus es la «estrella grande», ocupa un rango prominente en el concierto estelar
de los shapras. La constelacién de mayor importancia es de las Pléyades, por su
funcién cronolégica y meteorol6gica. Sirve de punto de referencia «para contar
el afios. Su posicién determina Ia iniciacién de las lluvias asi como el grado de
intensidad de las aguas. Cuando recién aparece en el cielo llueve poco; pero
a medida que baja sobre la linea del horizonte, las lluvias se intensifican. También
la luna sefala periodos de lluvia. o
-~ La gran boa del agua se llama Tsonki. Es también el nombre del arco iris.
Si alguien muere ahogado, Tsonki le pregunta: estas cansado?, descansa, pues,
en esta hamaca. Y le ofrece una construida con serpientes entrelazadas.

Tsonki es un ente pluvifero, produce la Iluvia que fertiliza los campos, pero
también puede provocar inundaciqnes.

Apanchi vive en el cielo donde tiefie por servidores a una gigantesca ana-
conda, que es su hamaca y grandes tigres negros que son sus perros. Una tortuga
€5 su asiento. Los sapos también son sus servidores.

. ® Rafael Girard, Indios selvdticos de la Amazonia peruana. México, 1958, pa-
ginas 206-210.
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5 Mito de Kumi—Yumu:—Por su interés etnoldgico resumo a continua-
c10{1blauleyenda de Kumi-Yumu, de los kachuyana y kayana, de filiacién
caribe *.

Kumi-Yumu (yumu, padre; el padre de Kumi) era el mayor guerrero, el mds
valiente de los kachuyana-kayana. Tenia tres hijos tan valie¥1tesg::10mo él. Kuni?,
¢l mas viejo; Yaruchu el segundo y Kuradjwé, el mas joven.

Mumi-Yumu aprendié el arte de matar gente con un jefe kayana. Usaba de
las prerrogativas de los kayari adoptando sus insignias, que consistian en el ca-
bello de los enemigos muertos, utilizado en el cinturén y en la flauta hecha de
huesos de los mismos. La casa de Kwmi-Yumu era grande y adornada de muchas
cabezas. A los enemigos muertos le arrancaban la cabellera junto con el cuero
cabelludo (escalpe). Después se colocaba el cabello sobre una calabaza que
servia de crineo, produciendo de esta manera la imitacién de una cabeza: se
cologaba sobre una clava alrededor de la casa. Cuando el viento soplaba, la cabeza
gemia y lloraba y los cabellos volaban al viento, De lejos parecian cabezas de gentes.

Nuestros ancestros comian carne humana. Kumi-Yumu también comia gente;
pero solo las partes buenas: piernas, brazos y corazén. Y solo comia carne de
enemigos muertos.

. Qeyenda de Giaiael —Emile de Boyrie Moya, transcribe el episodio
siguiente de los tainos, del fraile Ramon Pane que acompaiié a Colén %.

Giaia tpm‘a un hijo que se llamaba Giaiael, que quiere decir hijo de Giaia.
Este queria matar a su padre, pero luego su padre lo maté a él y puso sus huesos
en una calabaza y atdé éste en el techo de su cabafia. Deseando ver a su hijo,
Giaia le dijo a su esposa: «Deseo ver a nuestro hijo Giaigel». Ella descolgé la
calabaza y le dio vuelta para ver los huesos de su hijo y de ella salieron muchos
peces. Los huesos se habian convertido en peces.

Cuatro hijos gemelos de Itiba Tahuvava, que murié de parto, fueron a coger
la calabaza, donde estaba su hijo Giaiael transformado en pez. Queriendo colgar
la calabaza, no la colgaron bien, de modo que cayé en tierra y se rompid. Dicen
que fue tanta ¢l agua que salié de aquella calabaza, que llend toda la tierra, y con
ella salieron muchos peces, y de aqui dicen que haya tenido origen ¢l mar.

Encpptramos aqui dos concepciones idénticas a las mayas: la trans-
fgrmacmp en pez de los huesos de Hunahpii, arrojados en el fondo del
rio de Xibalba v la asociacién de la calabaza con el agua.

Mitos huitoto, bora y ocaina, dramatizados en fiestas rituales.—Los
informes siguientes son tomados de mi citado libro sobre los indios de
la Amazonia peruana.

La mitologia se¢ articula en dos Edades: una de oscuridad, cuando adn
no existia el sol _m.la Iuna y tampoco las plantas cultivadas. Por entonces los
hombres no se distingufan de los animales. Una catéstrofe ignea destruyé esta

. zf Frei Protasio Frikel, en Revista do Museu Paulista, vol. IX, Sao Paulo, 1955,
paginas 203-233.

% E. de Boyre M., Monumento megalitico de Chacuey, Santo Domingo, 1955,

pagina 158. :
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primera creacién. En el seFundo periodo surgen los luminares, una nueva creacién
de seres humanos y de plantas de cultivo. Na fuey y Buinaima son los actores
miticos de esa época. Na fuey, la primera mujer, y Buinaima, la gran boa del
agua, que en sus acciones es una Serpiente y también un ser antropomorfo. La
Serpiente fecunda a una doncella llamada Amena-cogoena o Monay-yalgque. Da a luz
un varén que a los cuatro dias se convirtié en un arbol frondoso, cargado de
frutos v plantas alimenticias, teniendo asi su origen las plantas cultivadas. De
esta manera la madre tuvo abundancia de comida; recogia los frutos del édrbol
en el cual se habia transformado su hijo. Movidos por el hambre las gentes
descubren la fuente de los recursos alimenticios siguiendo a la madre. Derriban
el arbol para aprovechar sus frutos. Entonces del tronco salieron las_aguas de
los rios ¥ de sus ramas las plantas comestibles, principaimente, la yuca. En castigo
de haber tumbado el drbol, la gente fue sentenciada a morir, pues antes no morian,
estableciéndose asi la caducidad de la vida organmica.

El npifiodrbol hijo de Buinaima, se llama Faguerani, es el arbol de vida.
Los huitotos atribuyen una gran importancia a su arbol dJe vida: creen que si
los antepasados no o hubiesen tumbado, no existiria el agua, los rios, las plantas
alimenticias. Perpetian este acontecimiento en danzas y ritos (op. cit, pags. 80-
83). Para la fiesta y danza del yadik que dramatiza el precitado mito, las mujeres
se pintan el rostro v el cuerpo con pinturas que, en forma esquematica, representan
a la boa, objetivindose en esa forma el binomio boamujer, progenitores de
Faguerani. Reactualizan la escena primordial derribando un gigantesco arbol del
que s¢ labra la viga de danza. Se abalanzan sobre €l para derribarlo y coger la
milagrosa cosecha objetivada en la abundancia de frutos y alimentos que se dis-
tribuyen enire los participantes.

. En sus ritos petitorios de lluvias y alimentos, el chaman hace reminiscencia
del acto creativo del cosmos, de la humanidad y de las plantas; los seres miticos
ue figuran en los mitos creativos son también los que actuan en la fiesta y
danza del Yadik. Por otra parte el chaman que representa a Buinaima puede
transformarse en serpiente.

Los mitos boras son semejantes a los huitotos. Las fiestas y danzas del Yarigua
son eguivalentes a las de! Yadik. Dichas danzas se realizan durante la cosecha
para celebrar la abundancia de frutos y a la vez como ceremonia de accién de
ms. Los boras rinden culto a los seres miticos y los personifican en sus

s y fiestas del Yarigua y del Pifayo o Memey pa. Hasta hace poco ésta se
realizaba simultineamente con el juego de pelota (es pe a#) cuyo mito de origen
esta asociado al del Arbol de Vida (palmera de pifayo, Guglielma). Un pez, Tarijpa
es el primer cultivador y propagador del pifayo, drbol de importancia en la
economia nativa. El jefe de la danza representa al pez mitico y como distintivo
lleva sobre la cabeza, a guisa de tocado, un escudo de madera de balsa, figura
del pez primordial = ztingare kopira. El pez esti con la cabeza hacia abajo, la cola
bifurcada hacia arriba y las aletas dispuestas lateralmente. El centro de su cuerpo
estd sefialade por una cruz equilateral. Otros danzantes llevan un tocado de madera
de baisa con figuras representando mariposas, libélulas y pajaritos. Son los ani-
males compafieros del pez que revolotean en los aguajes cubiertos de vegetacién
en la que se destacan griciles palmeras. Esas lagunas donde se desarrolla una
rica fauna ictioldgica, son sitios predilectos de la anaconda, «la gran boa del
aguas, disfraz del ancestro primerdial. Los danzantes se pintan con el motivo de
la serpiente estilizada. Sobre el busto de las mujeres, pintan dos serpientes que
8¢ cruzan en el centro dejando libre los pezones lo que forma en conjunto un
dibujo geométrico con cuatro proyecciones (se ha ilustrado en péaginas preceden-
tes, tocados y pinturas corporales boras).

» La mayoria de las pinturas que lucen los danzantes son variaciones morfolé-
gicas del motivoe serpiente. El ambiente en el cual se desarrolla la fiesta evoca el

-Hpico paisaje de la selva, con su flora y su fauna, como réplica del escenario
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donde se desarrollaron los episodios miticos que se reactualizan en esta fiesta.
Los hombres cantan y las mujeres corean las estrofas alusivas al acto. Del bosque
arten en la noche los sonidos ligubres de cuatro enormes trompetas sagradas.
i las mujeres ni los nifios pueden ver esos instrumentos de un metro y medio
de largo. Por esta razdn los tocan de noche y en la madrugada los esconden en
barrancas o quebradas, S
El hombre-pez, jefe de la danza, les quita las trompetas (op. cit., pags. 113-114).
_ Al ignal que la mitologia hutitoto, la bora se desarrolla en dos épocas. Al prin-
cipio no existia nada, sélo Ma achu Pibeepe o Pibeebe, nuestro padre del cielo
{cielo = ma achu). Este cred el mundo por etapas: primero hizo el agua, la tierra,
el hombre, los arboles v la yuca (pag. 115, op. cit.). La tierra tenia la forma del
fruto del arbol del pan (Artocarpus).

Las primeras gentes no se distinguian de los animales. Esta primera tierra fue
destruida por fuego y agua (diluvio). EI creador de los hombres nuevos se ilama
Mekaani. El espiritu divino cayé a la tierra y asi{ nacié el primer hombre bora.

La primera yuca fue creada por el Padre de la Tierra. Sembré dos palitos de
yuca; era su propia mujer. El hombre enterré a su mujer; pero antes sembrd
tabaco. El mismo se hizo tabaco. Después pensé que debia tener compaiiera. El
hombre-tabaco y la mujer-yuca eran hijos de nuestro padre (op. cit., pdg. 118).

Por esta razon sélo el hombre siembra, cosecha y toma esencia del tabaco, por
ser esta planta un ente masculino, La mujer se ocupa del cultivo de la yuca y del
procesamiento como alimento, por ser ésta una planta femenina. '

Cosmogonia—Cuatro gigantescas palmeras de pifayo sostienen el cielo, La pri-
mera, ademds de esas cuatro, surgié del centro de la tierra; es el primer 4rbol del
mundo «creado por nuestro padre» quien le dijo a Memey que fuera el padre del
pifayo. Las cuatro palmeras dispuestas en los cuatro rumbos del mundo, eran
de distintos colores (roja, amarilla, blanca y colorada). La que esta al oriente es
el pifayo de los peces. Esta «en medio del agua». Sostiene a las nubes, o sea. al
cielo, en su copa, y como decia mi informante chaman «agarra las nubes» {(compé-
rese con los mitos guaranies).

Destacase la importancia que confiere al pifayo como arbol cosmico, aso-
ciado a las nubes, el agua, el alimento. A la luz de este mito se entienden y cobran
sentido los ritos del pluviomago; celébranse ante una palmera de pifayo para in-
petrar del cielo los beneficios de la lluvia y de! alimento. Bajo la mitica palmera
del centro corre un manantial de agua donde vive la legendaria «boa del aguas»
que el pluviomago despierta en el rito de «patear Ia tierra».

El juego de pelota se realiza por primera vez entre la «muchacha de agua», hija
de la boa primigenia (hma) y el guacamayo rojo (sol) que en el primer tiro de
pelota derriba un racimo de pifayo. Una inundacién arrasa la palmera de la que
s6lo queda una raicilla de la que colgaba un pescadito.

Al igual que las mitologias bora y huitota, la ocaina se articula en dos periodos
separados por una catastrofe ignea e hidrica. En la primera edad Bue kon hi crea
a los hombres monos que se alimentan de la tierra. Viven en un mundo oscuro,
no hay sol ni luna. En la segunda, son creados los hombres verdaderos, los monos
sin cola, que surgen con la creacion de las plantas alimenticias.

Atribuyen al sol la creacién del fuego hecho con huesos de cangrejos. La luna
se llama Fidiome y el sol Nena. Este hizo los alimentos y la primera chédcara
que trabaja en unién de la luna. El sol, la luna y las estrellas constituyen una
comunidad «como nosotros». Las estrellas son hermanas de la luna.

El tema de la =boa del agua» que fecunda a una doncella llamada Amena kog,
asi como el mito de origen de las manchas de la luna, son caracteristicos de las
tres mitologias (huitota, bora EY ocaina). La serpiente mitica tiene la virtud de
transformarse en ser humano. El ofidio antropozoomorfo es el ancestro primigenio
de la raza. Asimismo, el tema del Arbol de Vida en que se transforma el hijo de
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ja boa, estd presente en la mitologia ocaina. Del-4rbol" milagroso parte el cultivo
de las plantas. _ S '
. Este mito se dramatiza en la fiesta del Dayd wika, que es un mito en accidén
y corresponde al Yadik de los huitotos y al Yarigua de los boras. _

No falta en estos grupos el mito del héroe cultural, hijo de la Luna, la mujer
encinta que vaga por el mundo sin hogar, llega a una casa habitada por una
anciana que le pinta el cuerpo para protegeria contra el tigre «:}mmal bravos;
pero al bafiarse en el rfo se le borré la pintura corporal que le servia de talismén;
se la comié el tigre. - )

La anciana cria al nific a quien le es revelado gue su madre habia sido
devorada por el tigre®. Juré vengar la muerte de su madre. Andaba solo, jugando
por el monte. Jugaba con huesos de cangrejo, con los que hizo el primer fuego.
Picaba troncos de arboles con dardos hechos por ¢l para probar ‘su punteria ¥
mataba muchos pdéjaros. ) _

Sigue el episodio del encuentro del héroe con el tigre, del puente que cons-
truye sobre el rio incitando al animal a correr- sobre la pasarela. Se rompe el
puente, se cae el tigre, muere en el rio.

Después de vengar la muerte de su madre, anduvo en busca de su padre pere-
grinando por el mundo donde sufre diversas vicisitudes. Finalmente asciende al
cielo, gracias a las alas y corona de plumas gue le envia su pan_ire. Alli se con-
vierte en sol.

Hay varias versiones de este mito; sobre el particular, remito al lector
a mi citada obra?.

Mitologia makiritare—Con este titulo Marc de Civrieux publif:é una
serie de interesantes leyendas, de las que se reproducen algunos p_arrafos
a continuacién .

Cuando atin no habia nada ni nadie en la tierra, Wanadi existia; irradiando
luz, «alumbraba solo». ] :

Los primeros hombres fueron cambiados en animales. As{ terminaron los
primeros hombres.

Wanadi dijo: «Quiero hacer gente alld abajo». Envié su mensajero, un damo-
dede. Nacié aqui para hacer casas y gente. El damodede era_espiritu de Wanadi.
El fue el primer Wanadi de la Tierra, hecho por el otro Wanadi que vive en
Kahufia. Aquel otro Wanadi nunca bajé a la tierra; el que vino aqui era el espiritu
del otro. ' :

Ahora, Aftawanadi hizo muchas cosas buenas y buenas genies. Nos hizo a nos-
otros. Bs el Wanadi de nosotros, de este mundo de ahora. Para poblar los pueblos
hizo la nueva gente. Tomod tierra; la modelé como hombres. Luego se sentd,
sofid: «Esta vivar. Fumaba, tocaba maraca. Asi nacié la nueva gente, la de esta
Tierra de ahora. Primero nacié un hombre. Con tierra del cerro fue hecho. Aquel
hombre fue el primero de los makiritare.

% TEste es el mito de origen de la costumbre de bafiarse en el curso de las
danzas, para pintarse de nuevo, a fin de conservar la fuerza mégica de la pintura,
costumbre a la que ya se¢ ha hecho referencia. i .

T Rafael Girard, Indios selvdticos de la Amazonia peruana, op. cil., pags. 53-144.

B Marc de Vicrieux, Watunna, Mitologia Makiritare, Caracas, 1970.
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Antagonismo entre Wanadi v Odo’sha
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sabiduria. Para convertirse en huhai, es necesario cumplir un gran viaje a través
de los siete paises de Mo'tadeua, el Cielo».

«Meda'tia subi6é con su cuerpo terrestre a todos esos paises, estando todavia
vivo hallé abierto el camino secreto del Cielo. Mas tarde Meda'tia volvié a la
Tierra; después de haber conocido todo aquello y haber adquirido grandes poderes

sabidurfa, nos ayudé a nosotros, los hombres.» «Dicen que, al principio, encontrd
obsticulos y dificultades en su camino...» «..antes de llegar a la Puerta del
Cielo tuvo que atravesar un pais... lleno de demonios disfrazados de vientos
barrascosos v de casas de suplicio; no era facil atravesarlo porque habfa muchos
rdianes ante la Puerta del Cielo, y sélo trataban de impedir el paso.»

«Medaitia llegd a la primera casa de prueba, 1a liamada Sakihana o casa de
las Tijeras. Las Tijeras eran muchas, se abrian y se cerraban, colgando de! techo
de la casa para cortar su cabeza, pero Meda'tia no fue decapitado porque €ra
hombre sabio y justo. Ordendé a las Tijeras: «Estiis quietass, y dejaron de
abrirse y de cerrarse.»

<Entonces vold a la Segunda Casa de Suplicios, cuya duefia es la mujer Medé-
nahua, v le aparecié con los_brazos abiertos, hermosisima e incitante en la
penunbra, invitindole al amor. Pero Meda'tia no fue vencido por el engafio; volted
su mirada hacia arriba y siguié volando. Dicen que si hubiera cedido a la tenta-
cién; Medénahua lo hubiera despedazado...»

«Meda'tia volé entonces a la Casa de la Luna, que se halla en un estrecho
tinel que une el Cielo con la Tierra, la Puerta de! Cielo. Alli habia mucha oscu-
ridad; sin embargo logré ver a Nuna, ia Luna, bajo la forma de un hombre
acuclillado, tras una trampa, cazando gente como si fuera presa. Caza los akato
(alma) que (al nacer) van de} Cielo a la Tierra o (al morir) de la Tierra al
Cielo, y los guarda prisioneros en su casa para comerlos luego.»

aLlegé en seguida a un rio, lo atraveso, y vic la Encrucijada, Centro de todos
los mundos. Alli termina el camino de la Tierra y se bifurca, Un camino negro
como la noche lleva a... el Pais sin Amanecer que hay bajo la tierra... otro
camino, blanco como la Iuz de dia, lleva al Cielo, o Pais sin Atardecer...»

«Asi fue, dicen, el primer viaje de un hombre a los otros mundos. Dicen gque,
desde entonces, nuestros chamanes todavia hacen }o mismo, pero ya no van al
Ciclo con su Cuerpo Terrestre sino que lo dejan en la tierra como muerio y
s6lo su akato, su doble (invisible para nosotros) emprende el viaje maravilloso.»

«Nuestro akato no hace mas que cambiar de mundo, nunca muere..., €s Ivi-
sible para los hombres ordinarios, pero nuestros chamanes pueden verlo claramente.»

«Mientras moran en nuestros cuerpos, nos defienden contra los seres de lo

OSCUro y NOs amparan con sus grandes poderes ¥y sabiduria celeste. Los akato son

como nuestros Padres Guardianes inmortales, Duefios invisibles de nuestros cuer-
pos, ¥y nos dan movimiento, vigor y salud.» . o .

Asi, pues, Meda'tia pasa las tres pruebas y continia su viaje. Debe visitar los
siete Paises Celestes, asi llega al primer pueblo. ) )

«Es un pueblo de puros Sabios que no toman tiempo para comer ni dormir,
pues no hacen otra cosa sino cantar y soplar y asi son mily poderosos. Ellos
le ensefiaron a Meda'tia el arte de oir ¥ hablar los lenguajes de todos los seres.»

«En seguida soplaren la Vida sobre Meda'tia. También son duefios del Adeu,
la Palabra vy de Uedifiakana, el lenguaje... Cantaban el lenguaje d,e_los chamanes,
diciendo: «Cambia tus ofdos» y soplaban, pero al principio, Meda tia no entenghé.
Sin embargo se le cambiaron los oidos; entonces si entendié lo que ellos decian,
y entré en el Mundo de la Vida.» ) .

«En seguida los Hijos de los Pajaros bajaron de sus Casas Secretas y acudie-
ron al reclamo de Meda'tia para entregarle sus poderes.» ;

«Ahora puedes hablar, sabrds entrar a nuestras casas y e €nsenaremos nues-

tros poderes.» ) ) -
«Cuando los Suamo invisibles llegaron ante Meda'tia, 6l entendid lo que de-
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cian, pero sus palabras le parecieron locas. Ellos confundfan todo, no llamaban
las cosas como deben llamarse...» S : :

«Asi Meda'tia se convirti¢ en chaman, asi conocié los caminos de los mundos,
porque los Maestros le habian dado los mismos oidos, ojos, garganta de ellos
mismos, los Grandes Seres Celestes.» . R
. ‘Entonces llega Meda'tia a otro pais celeste donde vive gente numerosa, duefios
de la madaka (maraca mégica). Estas maracas «... podian curar, matar y destruir
demonios y hechiceros, podian exorcizar a los poseidos. Y los Dedehuahie Iamo-le
dieron a Meda'tia su propia madaka para que €l fuera a los Mundos Oscuros, a
conjurar demonios v enfermedades.» ) . .

}]IER' el viaje Meda'tia llega por fin hasta el Pais sin. Amanecer. Ahi enconiro
a Huio. : . Co .

«Los hombres ordinarios, podemos ver de vez en cuando a Huio, bajo la forma
de una gigantesca culebra de agua, vestida de plumas, y otras veces lo vemos
como el Arco Iris, pero Meda'tia vio a Huio tal como -es, hombre grande y
poderoso.» : : . : S

«Meda'tia entré en muchas cuevas, a . orillas de lagunas y rios, y también las
hallé pobladas de mauadi. Junto con ellos vio a muchos prisioneros, cambiades
en animales... esos prisioneros dijeron al huai que habian sido atrapados «en lo
claro» (en la Tierra), algunos eran agkato de hombres muertos... Medd’tia supo
entonces que los hombres no sélo viver en lo claro, sino que estan dispersos
en todos los mundos oscuros e invisibles.» :

«Agotado por las luchas, salid entonces de los Infiernos, se fue volando y lleg
al Centro del Cielo, al mas hermoso de todos los paises: Iadifia Kuhua. Ese -es el
maravilloso lugar donde descansan los akato, el amparo de la verdadera patria de
nuestros dobles inmortales. Ninglin demonio aguanta su luz deslumbrante ni entra
jamds a molestar. En Iadifia Kuhua hay un inmenso lago azul; llegan a sus
riberas los viajeros fatigados, libres de demonios, y se sienten felices. Es el pais
de la paz eterna, sombreado por &rboles, cargados con frutas de todas las
especies.»

«Y Meda'tia salié del Cielo, por la Casa del Sol (el mas antiguo de todos los
Seres) v llegé a la de Uagnadi, en el pais del horizonte, situado entre el Cielo
¥ Mar, en el Norte.» :

«Asi supe que Uanadi, mucho antes de que los hombres existiéramos, habia
hecho el mismo viaje. Uanadi es el ser mas poderoso, Padre inmortal de los
chamanes y de los hombres, Meda'tia lo supo todo cuando conocié su faz.» :

«El viaje de Meda'tia tiene nexos claros con los mitos de muerte y resurrec-
cion. Es este un elemento medular de toda iniciacién chaméanica. Un viaje a. los
otros dos mundos es también indispensable. Durante esta iniciacién el nuevo
chaman debe pasar (por lo menos) por tres pasos: «muerte», visita al Infierno
{mundo de los espiritus) y ascenso al Cielo.

El mito anterior acerca del extraordinario viaje de Meda'tia®, es de
gran importancia para comprender la hermenéutica indigena, de dificil
captacién para el investigador corriente. Ademas de revelarnos, en sus
detalles los avatares del viaje post mortem que han de emprender todos
los miembros de la comunidad caribe, resalta uno de los aspectos del
rito de imiciaciéon al chamanismo. El chaman debe ser clarividente y

2 Marc de Civrieux, «El viaje extraordinaric de Meda’tia, tradicidn maquirita-
res, Elan, 1968, pags. 14-27, reproducido por John de Abate;, en Publicacion de la
Oficina Central de Informacion. Soc. de Amigos del Museo de Bellas Artes,
Caracas, junio de 1970,
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conocer los lugares mas recénditos del universo a fin de poder auxiliar
a los muertos en tan penoso viaje. Ese mito nos ofrece una clara defi-
nicion acerca del concepto de la muerte y del «alma», Nos muestra

¢6mo la relaciona el chaman con los dioses y el espiritu de los muertos.

Define el valor del Siete, como numeral sagrado, describe la Serpiente
emplumada y el paraiso. :

Ya habrd notado el lector ciertos paralelismos con los mitos del
Popol-Vuh. El parrafo referente a la casa de las tijeras, a las que el
chaman ordena que estén quietas, recuerda el episodio de Hunahpu
en la casa de las navajas, que por orden del héroe «no se movieron mas,
sino que se estuvieron quietas todas las navajas» (Popol-Vuh, Recinos,
pagina 165). La encrucijada o centro de los caminos de todo el mugdo‘,-
caminos con sus respectivos colores, es otro pasaje que parece copiado
del Popol-Vuh. : -

Las «Edades» miticas. Cataclismologia

Poca atencién se ha prestado al tema de las «Edades» miticas, vin-.
culado a la doctrina del destino del hombre y de su mundo. ' :

Del material expuesto precedentemente, se desprende que las mito-
logias tupf-guaranis y caribes se articulan en dos periodos o «Edades»,
separadas por una catastrofe ignea e hibrica y algunas veces s6lo por
el diluvio. :

‘A. Thévet llama a esas épocas de la mitologia tupinamba: Primer
mundo y Mundo actual; Cadogan, Primera Tierra y ‘Segunda Tierra.
I. Riester dice que los pauserna-guarasug'wa distinguen: el tiempo de-
la Primera Tierra, que es el tiempo antes de nuestro tiempo, que es el
presente (op. cit., pags. 440, 465). H. Baldus manifiesta que entre los
tapirapé la chicha representa el aspecto festivo de la nueva Era des-
pués del diluvio. La tierra fue destruida por un incendio universal y
un diluvio (op. cit., pags. 365-357). Alain Gheerbrandt encuentra la misma
divisién entre los piaroas. Después de la catastrofe universal son creados
los hombres verdaderos. Los mitos shapras, huitotos, boras, tamanacos
y ocainas, transcritos precedentemente, también se articulan en dos pe-:
riodos o «Edades» *. : :

Esos periodos estan dispuestos en series genéticas. En el primero, se
desconocen las plantas cultivadas y el hombre se asimila o se com-
para a un animal. o ‘

En el segundo, surgen las plantas de cultivo en concomitancia con la
generacion de hombres verdaderos, que son los actuales. El ciclo de los
gemelos caracteriza esa Edad. Ellos ejemplifican las normas de conducta

30 Tal estructura bipartita es notoria en mitologias que tratan de la cosmo-
gonia y creaciones del mundo en una forma completa. :
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vigentes. Tanto el origen de los nuevos seres humanos como el de las
plantas de cultivo, tienen Jugar en forma y circunstancias diversas, pero
siempre por medios sobrenaturales, a veces, con la participacién de
algunos sobrevivientes de la catastrofe.

Esta es, dentro de la concepcién primitiva, la manera de proyectar
en su peculiar concepcién del mundo el registro de un hecho de tal
trascendencia como el paso de la economia parasitaria a una economia
de produccidn, ‘

Aunque la estructura bipartita de las Edades del mundo es inteli-
gible sin esfuerzo a través de los propios materiales miticos, para mayor
seguridad consulté el caso con especialistas en la materia, entre ellos
A. Métraux, E. Shaden, L. Cadogan, Altenfelder, F. Fernandez v otros
més. Todos ellos corroboran el hecho de que no hay entre los pueblos sel-
véticos (tupi-guaranis, caribes y otros de cultura similar) ninguna mito-
logia articulada en mas de dos «Edades».

Ledén Cadogan manifiesta al respecto que «en cuanto a los mitos de
las altas culturas que hacen referencia a que el mundo ha sido creado
y destruido cuatro veces no he hallado nada semejante en la mitologia
guaranf; sélo menciona el diluvio que destruyé el mundo, en cuyo reem-
plazo fue creado otro nuevo» *. E. Shaden me escribe: «En cuanto a su
pregunta relativa a mitologia tupi-guarani, puedo decirle que todas las
informaciones de campo de que dispongo, s6lo se refieren a una sola
destruccién del mundo, que divide la mitologia en dos secciones» (carta,
fecha: 14 de diciembre de 1953).

Pero el universo, recreado por los dioses, no es estable ni eterno.
Las primeras criaturas imperfectas fueron destruidas por un cataclismo
por no haber observado las leyes divinas. Dada la funcién ejemplar del
mito, este constituye el precedente de futuras destrucciones, en las
mismas circunstancias. Cosmogonia y escatologia son dos procesos soli-
darios en concepto del indigena.

Dice Alfred Métraux al respecto: los tupi-guaranis viven obsesiona-
dos por el fin del mundo, que ha de ser destruido por una catastrofe
como castigo de la humanidad por su ingratitud hacia el Creador. Cuando
esto ocurra, el Creador enviard el murciélago para que coma el sol
(retorno a la tinieblas primordiales) y soltara el tigre azul para que
coma a la gente. Luego vendra el fuego y =l agua. Los tupi-guaranis
creen que €l fin del universo v de la humanidad esti préximo. El citado
investigador relaciona la creencia en la destruccién del universo y de la
humanidad con el mito de la tierra sin males v el mesianismo de esos
pueblos, siendo ésta una de las causas de su impulso migratorio *2.

Acerca de ese retorno ciclico de los aconteeimientos mfticos tenemos
varias referencias.

3 1. Cadogan, América Indigena, vol. XI, n° 3, afio 1951, pag. 203.
2 A, Métraux, La Religidn..., op. cit., pigs. 44 y 202-203.
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Nimuendaji nos habla de las mismas creencias entre los apapokuva:
En la mitologia de los mby’a Karai Ru Ete «sabe» que los hombres vol-
veran a transgredir los preceptos divinos y que los dioses tendran nueva-
mente que destruir la tierra para reconstruirla manifestando que «en
ningunaz manera estan dispuestos a crear algo predestinado a no per-
durar. Por esta razén se niega a reconstruirla.

Entonces Jakaira Ru Ete acepta el encargo de recrear el mundo y
dice: «Yo ya estoy dispuesto a crear mi futura morada terrenal, aun-
que mi tierra ya contiene presagios de infortunio para nuestros hijos
hasta la postrera generacién». Esta segunda Tierra serd consumida por
el fuego de Karai Ru Ete.

Egon Shaden expresa al respecto: «Parece indiscutible que el espiritu
mistico dominante en todos los sectores de la vida guarani puede ser
comprendido en sus debidos términos solamente cuando se considera
el lugar de la cataclismologia en el conjunto de las representaciones
miticas. Los mitos del diluvio, del incendio universal y de otros cata-
clismos del pasado, son historias de funcién ejemplar que se proyectan
al porvenir con peligros que penden sobre el destino de la humanidad.
La tierra en que vivimos estd condenada a la destruccién en un futuro
mas o menos préximo, expectativa que no puede dejar de ser motivo
de pénico para los que viven en ella. De ahi la necesidad psicolégica
de procurarse una tabla de salvacion, que los guaranis encuentran en
el mito de la Tierra sin males, elemento genuino de su cultura. Asi, el
espiritu guarani oscila entre el sentimiento de terror que le causa el
ineludible cataclismo y la esperanza de alcanzar el paraiso antes que sea
tarde. En esa tierra sin males no se conoce la muerte.

A la tierra sin males de los guaranis corresponden las «Islas afor-
tunadas» de los caribes o «Islas de la Felicidad», que se encuentran en
medio del Océano y a la que se accede con el auxilio de una gran cuerda
o de otra manera y donde no se conoce la muerte...» .

Los guaranis tienen la idea de que el fin del mundo es cada vez
mas proximo; los mundurukus estdn convencidos que entonces Karusa-
kaybé quemara los hombres *.

Respecto al cataclismo que separa la Primera Edad de la Segunda,
Nimuendaji hace notar que tal creencia es comin a los guaranis y tupis
(op. cit., pag. 38). El citado autor nos habla de las profecias de los
taumaturgos guaranis sobre futuros cataclismos v la creencia en una
inminente destruccién del mundo. Tales creencias, fundadas en su mito-
logia, justifica la observacién de Egon Shaden de que los guaranis

¥ E. Shaden, Aspectos fundamentais da cultura guarani, Sao Paulo, 1954, pa-
ginas 185, 188, 202.

4  Albert Kruse, «Karusakkaybé, der Vater der Munduruku, Anthropos, volu-
men XLVI, Posieux, 1951, pag. 922
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temen mas a la préxima destruccié
temer ) n del mundo i
1nd1v1dua_l‘ (op. cit,, pag. 154). Que 2 la propia muerte
pmg?flggt ;Il,irgc;n Riester encontfé entre los pauserna la idea de una
astrofe que esperan, la c A .
préxima cs pe ual acabard con el mundo y la
gabinilaao:itgat?inei‘ preiente esa concepcion precaria del mundo que amar-
gaba e los plantadores antropéfagos porque no es exclusiva de
Este pensamiento, inherente i icli
, a la doctrina ciclica de las Edade

ste [ s, que
se qnglcxlla en la_ment?lldad de los plantadores de tubérculos, es caraccite-
I'llStICO e las mitologias de culturas superiores. Le conocemos, por ejem-
p (()i, a tra}vgs de los ritos ciclicos que los aztecas celebraban al final de
cada periodo df: cincuenta y dos afios, concebido como un ciclo mitico
que podia finalizar bruscamente con una catdstrofe.
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PARALELOS CON LA MITOLOGIA Y LA COSMOLOGIA MAYA-QUICHE

Si bien no faltan estudios de mitologia comparada tupi-guarani y
caribe que han permitido a especialistas en la materia establecer su
unidad fundamental y, como corolario, la unidad de la religion y la cul-
tura de esos pueblos; en cambio, nunca se ha emprendido una investi-
gacién sistemética de mitologia comparada entre los mitos florestales
y los maya-quiché, que conduce a una profunda reorientacién de la
prehistoria indoamericana.

La mitologia es la historia de los dioses, y los hombres que crearon
los mitos confieren a los seres divinos sus propias cualidades, sentimien-
tos, manera de vivir y de pensar, de donde se sigue que un examen
de mitologia comparada permite comprender los fenémenos psicolégi-
cos, sociolégicos y culturales de los pueblos, asi como su vision del mundo.

Para proceder metédicamente se enfocaran por separado las unidades
o temas basicos de los complejos miticos respectivos.

Particular atencién se presentara a la historia de los gemelos o héroes
miticos, asi como a la estructura mitolégica.

El Creador o Ser Supremo.—Sorprende encontrar, entre los cultiva-
dores primitivos, la nocién de un gran Dios increado, causa primera de
todo lo existente, es decir, que pre-existe a sus creaciones. Es omnipo-
tente, omnisciente v omnipresente.

Asi, por ejemplo, para los mby'a guaranis, Nande Ru se crea a si
mismo en medio de las tinieblas primigenias y de los vientos originales,
jluminado por el reflejo de su propio corazén. El no vio tinieblas. Aun-
que el sol no existia hacia que la sabiduria contenida deniro de su
propia divinidad le sirviera de sol. Existia antes de haber creado la pri-
mera Tierra y antes de haber creado su futuro parafso (Ehrenreich,
Cadogan).

~ Segun los mitos apapokuvas, Nanderuvusu Nuestro Gran Padre vino
solo, se dej6 ver en medio de la oscuridad. Tenia una luz brillante
sobre el pecho. Nanderuvusu crea la tierra (Ehrenreich).

Lugo, el gran Dios de los caribes insulares, no fue creado por nadie.
Fue creado de toda eternidad (Lalung).

Apanchi es el dios creador de los shapras y de todo lo existente
(Tariri).

Cuando atin no habia nada ni nadie, Wanadi, el alto Dios de los maki-
ritares, existia, irradiando luz. Alumbraba solo (De Civrieux).

Tales concepciones de los selvicolas acerca del Ser Supremo, pueden
ponerse en relacién con las que estin registradas, de manera explicita,
en el Chilam Balam de Chumayel y el Popol-Vuh.

- «Todo fue creado por Nuestro Padre Dios y por su Palabra; alli donde no
habia cielos ni tierra estaba su Divinidad que se hizo una nube, sola para si

misma y creé el Universo. Alli donde no habia cielo antigndmente, la Palabra
nacié por si misma dentro de lo oscuro. El que es la Divinidad y el Poder labrd

22
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la gran Piedra de la -Gracia, alli donde antignamente no habia cielo. Dios solo,
gor si mismo estaba dentro de la Gracia, dentro de las tinieblas, alli donde no
abfa ni cielo ni tierra. En el Uno Chuén, sacd de si mismo su divinidad e hizo
el cielo y la tierra» %,

Los pérrafos anteriores ponen de manifiesto la universalidad y la
antigiiedad del Creador.
Segtn el Popol-Vuh, cuando aparece el Creador

«Todo estaba en suspenso, todo en calma, en silencio; todo inmévil, callado,
¥y vacia la extensién del cielo. No se manifestaba la faz de la tierra. No habia
nada dotado de existencia. Solamente habia inmovilidad y silencio en la obscu-
ridad en la noches 3,

«S6lo el Creador = tzacol, el Hacedor = bitol (Brasseur le traduce
por el Formador), el Poderoso = tepeu, la Serpiente emplumada = gu-
cumatz, el que engendra = alum, el que da el Ser =gaholom, estaba
en el agua rodeado de claridad» (Recinos, pag. 89), «entre una claridad
deslumbrante» (Villacorta, pag. 167). Para interpretar la situacion del
Creador «en el agua», hay que tener en cuenta que, en concepto de los
mayas, como de los selvicolas, mar y cielo son consustanciales.

«De esta manera existia el cielo y también el Corazon del Cielo, que
éste es el nombre de Dios y asf es como se llama (Dios = cabauil). La
citada fuente equipara también el Corazén del Cielo a Hurakdn» (Co-
razén del Cielo, que se llama Hurakdn, pag. 90), v a Gucumatz, la
Serpiente emplumada por estar oculto «bajo plumas verdes y azules»
(Recinos, pdg. 89), «envuelto en plumas de verde intenso» (Villacorta,
Crestomatia..., pag. 20).

Gucumatz es el nombre genérico de los dioses creadores que irra-
diaban luz de su cuerpo dentro de la oscuridad.

La polionumia de la deidad suele confundir a los exegetas de la citada
fuente mitica. E] Creador es el Padre «de la vida y de todo lo creado»
(Recinos, pag. 88). Es también ¢l Padre de los dioses, que no son sino
partes escindidas o desdoblamiento de él mismo.

En otra parte de este trabajo se ha tratado del fenémeno teogénico
de pluralidad dentro de la Unidad y del modo como conciben y obje-
tivan los chortis este concepto metafisico. Se han mostrado ejemplos
tomados de la ontologia guarani y de la maya como es Jakaira, que se
desdobla en otros jakairas, lo mismo que Chac o Tlaloc, en multiples
chaques o taloques.

Marc de Civrieux nos presenta una excelente definicién transcri-
biendo el concepto de Jos makiritares sobre el particular.

«Wanadi envi6 su mensajero, un damodede. Es el Wanadi de nosotros. EI
damodede era espiritu de Wanadi que vive en Kahudia (el Cielo). El fue el primer

Wanadi de la Tierra, hecho por el otro Wanadi que vive en Kahufia. Aquel otro

% Chilam Balam, op. cit, pags. 73, 91, 98, 101,
3%  Popol-Vuh, op. cit., pag. 89.
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Wanadi nunca bajé a la tierra; el que vino aquf era el espiritu del otro» (op. cit.,
pégina 41).

_ El Chilam Balam de Chumayel expresa la misma idea al manifes-
tar que

«El que es Ia Divinidad y el Poder labré la gran Piedra de la Gracia. Y de alli
pacieron siete piedras sagradas, siete guerreros, siete llamas (dioses solares). Y
sucedié que incontables gracias nacieron de una piedra de gracia» (op. cit.,, pag. 73).

Queda definido en este pérrafo el misterio ontolégico de pluralidad
dentro de la unidad divina. Los dioses de la teogonia indigena son de
la misma esencia divina y tienen los mismos poderes del Creador, es
decir, que representan en sf toda la divinidad. Al igual que el Ser Su-
premo, puede desdoblarse, a su vez, en «incontables» dioses que tienen
as mismas cualidades, sin desvirtuar el principio de Unicidad divina,
puesto que el alto Dios acttia a través de sus hipétesis. )

Este concepto es claro en el Popol-Vuh que nos presenta a los Ahpi,
como desdoblamientos y agentes de Hurakdn. )

El gran Dios carece de biografia. No es su historia la que llena las
paginas de las mitologias maya-quiché y selvicolas, sino la de sus agentes
o alter ego, que se humanizan para vivir como los hombres a fin de
ejemplificar sus normas de conducta.

" Pueden presentarse bajo diversos aspectos: antropomorfo, zoomorfo,
fitomorfo, astral o meteorolégico, v actiian en grupos de tres, cuatro,
cinco o mas entidades, que representan, a la vez, numerales sagrados.

Tales son las doctrinas teolégicas fundamentales comunes a maya-

" quichés, tupi-guaranfs y caribes.

El Cosmos.—Comparando la imagen del cosmos de los cultivadores
primitivos, estereotipada en sus mitos, con la concepcion del mundo de
los mayas, se advierte que son fundamentalmente las mismas.

Tanto los maya-quichés, como los tupi-guaranis y caribes —de los
que tenemos informes suficientes— tienen la misma concepcién de un
universo tridimensional: Cielo, Tierra, Inframundo. La forma de la tierra
es cuadrangular, limitada en sus 4ngulos por cuatro postes, érl:fo]eg o
palmeras gigantescas, que soportan el cielo o las nu_bes y esta dividida

or una cruz que apunta hacia los cardines. La interseccién de los
grazos de la cruz seiiala el Centro del Mundo, donde estd emplazado
el Arbol de Vida.

En ambos tipos de cultura (maya y sclvatica) la orientacién de la
cruz y del cuadrante césmico es la misma. Respecto a la cruz, Nimuen-
dajt ofrece datos concretos:

«Randeruvusu crea la tierra, e hizo el sostén de la tierra. Encima puso una
viga orientada de Este a Oeste, y mas encima, otra cruzada de Norte a Sur.

tonces subié sobre el centro de éste, el eterno Palo cruzado: lossa yocd ypi,
¥ rellené cada cuadrante con tierra» (op. cit., pag. 36).
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El «Palo cruzado». del armazén césmico es la cruz que divide cada
cuadrangulo césmico en cuatro partes iguales.

En cuanto a la orientacidon del cosmos, es implicita en la observa-
zién de los tupinambas «de los movimientos del sol de un trépico a otro
y viceversa» (Abbeville), es decir, de los solsticios. Los dioses agrimen-
sores, que son dioses solares, no pudieron, en efecto, pasar de esos
limites cuando midieron el mundo in illo tempore.

Impresionante descripcion ofrece el Popol-Vuh acerca de cémo el
cielo y la tierra fueron medidas en los cuatro adngulos» (pag. 88).

La cosmovision de los mayas es idéntica a la de los plantadores pri-
mitivos. Esta registrada en el ciclo étnico, que corresponde a la Segunda
Edad de ambas mitologias. _

Al igual que los cultivadores selvicolas, el Chilam Balam de Chumayel
hace referencia a los cuatro Arboles, emplazados en los cuatro rumbos
del mundo, ademds del central, y los laman: «la Madre Ceiba roja, la
Madre Ceiba blanca, la Madre Ceiba negra, la Madre Ceiba amarilla,
de los cuatro angulos del cosmos, ademas de la Gran Madre Ceiba, el
Primer Arbol del Mundo, colocado en el centro. A cada uno de esos
arboles estd asociada un ave que revolotea entre sus ramas» (Chilam...,
op. cit., pags. 3-63).

El Chilawr Balam, como el Popol-Vuh, hacen mencién expresa de los
colores que corresponden a los cuatro sectores del universo (rojo, blan-
co, negro y amarillo} v al centro (verde o azul), que son los colores
sagrados de mayas y selvicolas, como se ha visto precedentemente.

Los cuatro puntos de los angulos del universo y el quinto, que co-
rresponde al centro, constituyen un ideograma que los mayas y los
plantadores primitivos reproducen, como una obsesién, desde tiempos
inmemoriales.

En graficas anteriores se han ilustrado esos ideogramas césmicos, uno
de la época arqueoldgica (Copan), grabado en piedra, y otro de cinco
anillos, que representan los cinco soles cdsmicos de la mesa ceremonial
chorti, E] conocimiento cabal que tienen los sacerdotes acerca del sig-
nificado de este simbolo, de su correcta orientacién y de los colores
que corresponden a cada parte del mundo, no deja lugar a dudas acerca
del valor de este signo invariable. Le construyen y reconstruyen, siem-
pre del mismo modo, durante el ciclo ritual.

En cada «esquina« del mundo, una deidad, que es parte escindida
de la del centro, domina el sector que le corresponde. Son los cuatro
Chac de la tradicién maya, que tienen su equivalentes en los cuatro
hermanos de las leyendas caribes o los cuatro dioses sin ombligo de la
mitologfa mby’a.

En los extremos de la cruz espacial, que tiene su modelo arquetipal
en los cuatro caminos de Xibalba, que se cruzan en el centro o en el
palo cruzado del mito guarani, un tigre vigila las puertas de entrada
al pueblo defendiéndolo de los seres malignos. Son los Balam de la cos-

. 6. LA CIVILIZACION DE LOS PLANTADORES ANTROPOFAGOS 377

mogonfa maya, que tienen su contraparte en los cuatro jaguares de la
leyenda makusi (Ehrenreich) o los cinco tigres (incluyendo el del centro)
de los mitos piarcas.

Los Balam, apostados en las entradas del pueblo, se desdoblal} en
muchos balames, vigilantes de las sementeras que representan micro-
cosmos dentro del macrocosmos.

La génesis del diagrama cdésmico explica el origen de varios simbolos
geométricos, como el cuadro, la cruz, la cruz aspada, el rombo y el
circulo, dato interesante para los estudiosos del arte americano.

E!l Arbol y la Serpiente de Vida—En los mitos florestales, transcritos
precedentemente, el Arbol de Vida plantado en el centro del mundo es
inseparable de la Gran Serpiente de Agua. Ambos tinen la misma cuali-
dad de producir Iluvias y alimento, lo cual no es sorprendente, ya que
representan a la misma entidad telirica.

Ya se ha dicho que los dioses pueden presentarse en diversos as-
pectos: antropomorfo, zoomorfo, astral, dendromorfo, meteorologico y
vegetal. En este caso, la Gran Serpiente de Agua, equivalente a Noh
Chih Chan de los gnésticos chortis, es un disfraz del gran dios de la
tempestad y de la fertilidad, personificado en los mitos por Hun H unahpd,
alter ego de Hurakdn. Tal equivalencia estd objetivada en los chlces
mayas por la figura alternativa de un érbol antropogena o de un arbol-
Serpiente, como puede apreciarse en las figuras del Cddice de Dresder’t
que se reproducen aqui. Obsérvese que la Serpiente esta
envuelta en un manto similar al que luce el llamado
dios B. de los cédices, réplica de Ahapi. Esta capa esta
orlada con flecos que simbolizan la lluvia, segin la de-
finiciéon de los quichés, expuesta precedentemente. En
la figura del arbol antropogena, el dios que emerge de la
ceiba esta blandiendo el hacha del Rayo que le iden-
tifica como un dios de la tempestad, misma funcién de
Ja Gran Serpiente de Agua. En dichas figuras del Arbol
de Vida resaltan los aspectos antropomorfo, zoomorfo,
vegetal y meteoroldgico de la misma entidad divina. De-
talle interesante del Arbol-Serpiente, lo constituyen las
huellas de pies descendentes que traducen graficamente
el pensamiento maya y de los selvicolas, acerca de la
bajada del espiritu divino del cielo a la tierra. Esta
figura, tomada de la pégina 27 del Cddice de Dresden
es parte de una composicién .que se explica a la luz de los ritos y creen-
cias actuales de los chortis. .

Al pie del arbol-serpiente (idolo) se ven las ofrendas alimenticias que
el ofidio, con la boca abierta, estd pronto a recibir. Frente al idolo esta,
de pie, el dios de la Muerte, con tocado de dios del maiz, en actitud de
sembrar algunos granos que tira en el suelo, teniendo en la otra mano

antro-
pogena
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un pavo decapitado y luce el tocado del dios del maiz. La semilla morir4

en el seno de la tierra para transformarse en una matita como la que

adorna el tocado del dios.

Esta misma escena se
dramatiza ritualmente en el
sacrificio chorti de pavos,
durante la ceremonia petito-
ria de lluvias, que determina
el acto de la siembra del
maiz.

El arbol antropogena de
los codices mayas podria ilus-
trar un mito urubu que cuen-
ta Ja emergencia del dios
Mair del arbol de jatoba, o

: rente a Ule, el arbol mas
~wres—=  brillante del bosque, que se
transforma en un hombre.

Al igual que el Arbol de Vida, la Gran Serpiente mitica estd cargada
de poder generador, cualidad que caracteriza a Hun Hunahpi en funcién
de fecundador de Ixquic. Para los chiripas y otros grupos guaranis el
Arbol de Vida es el «camino al cielo»; por este camino descienden tam-
bién las generaciones humanas. Tal concepto, expresado en los mitos
florestales, se dramatiza en el Arbol antropogena de Xibalba, de donde
desciende la progenie de los gemelos y se ilustra en la figura del
Arbol-Serpiente del Cédice de Dresden.

En la seccién «Mitologia» se han transcrito algunos mitos florestales
protagonizados por la Serpiente mitica que cohabita con una mujer. Esta
da a luz el primer varén, que es el ancestro primigenio de la raza. Su
hijo es un ser hibrido, mitad hombre y mitad serpiente. En otras le-
vendas caribes una mujer, presa de curiosidad, se acerca a un tronco
de 4rbol prohibido (el Arbol de Vida es tabu en los mitos florestales
como en el Popol-Vuh). Ignorando el poder seminal del poste, a su con-
tacto quedé encinta y dio a luz un monstruo, mitad hombre y mitad
serpiente. En otra version, la mujer procrea por la accién de una ser-
piente disimulada en el Arbol de Vida.

Los warrau tienen un mito semejante, el de la virgen Korobona, que
era muy curiosa. Tocé el palo prohibido y quedé prefiada de quien
fue el primer warrau nacido en'la tierra. Korobona tuvo un segundo
engendro que nacié con la cabeza y los miembros superiores en forma
humana y la parte inferior como serpiente.

El motivo del ser hibrido, cuyo progenitor es el Arbol de Vida o
la Gran Serpiente mitica, tan comun en los mitos forestales, es tipico

L)

Ai'bol-serpiente

bien la saga yurucaré, refe-.
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de los mayas, que le
proyectan en su icono-
grafia (cédices y monu-
mentos), como puede
apreciarse en las figuras
siguientes reproducidas,
la primera, del Cddice
de Dresden y la otra de
un monumento de Yax-
chilan.

Obsérvese que la Ser-
piente con cabeza hu-
mana, del Cddice de
Dresden, ondea en el
agua, rindiendo la idea
de la Gran Serpiente de
Agua de los mitos flo-
restales.

De esta creencia en
su ancestro Serpiente
deriva el nombre de Chan = Serpiente, que se dan a si mismos los
mayas, y el titulo sacerdotal de jefe espiritual de la comunidad chorti.
Hor chan = Cabeza de serpiente. La citada figura del Cddice de Dresden
constituye el jeroglifico-rebus del titulo sacerdotal: cabeza de Serpiente.
Como se ha dicho, la Serpiente mitica representa al dios Creador en su
aspecto zoomorfo. La serpiente humana del Cddice de Dresden tiene
la cabeza del dios B., simil de Hun Hunahpi, el ancestro primigenio
de los mayas y primer sacerdote; como tal, encabeza la genealogia
sacerdotal.

Considero de sumo interés etnoldgico e histérico resaltar que los
mayas, como selvicolas, estdn vinculados por una relacién biolégica con
el mismo ancestro mitico, lo que establece una conexién genética entre
dichos pueblos. .

Atin no se ha agotado el tema de las entidades divinas relacionadas
con el Arbol de Vida. El Chilam Balam de Chumayel asocia al arbol
césmico «un ave que revolotea en sus ramas» (cita anterior).

Serpiente con cabeza humana

El Ave mitica—El citado mito del Chilam se objetiva en los cédices
mayas por un ave perchada en la cima del Arbol de vida. Los mayas
reproducen, hasta la fecha, el mismo motivo, como puede apreciarse, por
ejemplo, en una tela policroma bordada por los poconchis, ilustrada
precedentemente.

El Ave es un ser divino registrado en todas las mitologfas florestales.
En los mitos mby’a un colibri, alter ego del Creador, revolotea en medio
de las flores del divino adorno de plumas, que eran gotas de rocio. En
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el centro de la tierra yérguese una palmera milagrosa (Arbol de Vida),
el ave piri yoriki libé sus flores (Cadogan).

Segun los mayas, el Ave es un disfraz del dios de la lluvia y del
alimento, de ahi su afinidad con el Arbol de Vida.

En la mitologia urubu, Mair, que es un dios dendromorfo, como Hun
Hunahpu, se transforma en un ave yapid que volé cerca de un arbol
de Apu-i.

Obsérvese la simetria de este mito con el mby’a guarani y la version
del Chilam Balam, referente al mismo tema. Interesante, ademas, es la
relacién etimoldgica entre Apu-i, Yapu y Ahpa del Popol-Vuh.

Es bien conocido el motivo Ave del Trueno de la tempestad o de la
lluvia de las mitologias florestales. En la teogonia maya, como en aqué-
Nlas, la existencia de aves de nubes, que se trasladan de un lugar a otro
del ambito celeste para producir la lluvia y el alimento, corresponde al
mito complejo de la fertilidad bio-césmica (Serpiente, Arbol de Vida).
Segtin los gnésticos chortis, el equipo de dioses auxiliares de la lluvia
estd formado por parejas de aves-serpientes. Son dos entidades dife-
rentes pero inseparables. El ave es el espiritu de las nubes que cabalga
una serpiente cargada de agua. Tal concepcidén de los pluviomagos se
ilustra con gran realismo en los cddices, como puede apreciarse, por
ejemplo, en la figura de la péagina 4 del Tro-cortesiano, que se reproduce
aqui. Muestra a un ave cabalgando una serpiente henchida de agua.

En la misma pagina del citado cédice, asi
como en otras composiciones, el ave es susti-
tuida por la figura del dios B., de la fertilidad,
simil de Hun Hunahpu, montado sobre la ser-
piente que ondea bajo la lluvia, objetivandose
de este modo la ecuacién ave-dios de la Huvia
en su aspecto antropomorfo.

El rol del ave-serpiente como dios de la
lluvia y subsecuentemente creador de las plan-
tas se explica por la simetria mistica entre todo
acto creativo y la creacién arquetipal realizada
por Gucumailz {ave-serpiente).

Breton y otros investigadores informan que
Savaku, ave del trueno de los caribes (islas), es
el mensajero de Hurakdn v el que hace las
HNuvias. También es una estrella.

Comparese con Vak, el ave del trueno, re-
gistrada en el Popol-Vuh como mensajero de
Hurakdn. Encontramos, en este caso, de nuevo,
nna conexion directa con el Popol-Vuh entre
entidades divinas mayas v caribes, que tienen
las mismas funciones y los mismos nombres.

El complejo Ave-
Serpiente, dios
de la iluvia
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El ave mensajera de Hurakdn figura en los cédices mayas, como
puede apreciarse, por ejemplo, en el grabado de la pagina 10 del Cédice
Tro-cortesiano, que representa un ave negra —como el Vac, del Popol
Vuh—, bajo torrentes de agua que caen del cielo.

En otras figuras de codices mayas se ve al dios de la fertilidad
navegando en el espacio, sentado en una canoa que estd sostenida por
una serpiente.

Este dios puede apreciarse en la figura del Cddice de Dresden que
se reproduce aqui.

Esta pintura del Cddice podria muy bien ilustrar una escena mitica
de los apapocuvas contada por Nimuendaja. La del viaje que emprende
Tupdn en un bote, navegando a través del cielo, acompafiado de dos
pajaros, para visitar a Nandesy, la diosa lunar. Cuando va llegando a la
casa de Nandesy, ya no produce truenos y conversa con ella. Tal episodio
mitico representa, sin duda, una escena del drama meteoroclégico pro-
tagonizada por el Trueno-Rayo-Relampago, encabezado por Tupdn acom-
pafiado de dos pajaros y la luna.

Ademas de las aves de la tempestad o de la
lluvia, otras especies ornitomorfas, principalmente
el rey-zopilote y el guacamayo, son aves solares y
del fuego, tanto en la teologia florestal como en
la maya-quiché.

Esa trilogia de la Tempestad puede comparar-
se al triptico Hurakdn y sus dos alter ego orni-
tomorfos mencionados en el Popol-Vuh.

Asi como en Ila teologia maya y en los mitos
florestales existe el hombre-serpiente, también se
conoce al hombre pajaro.

La concepcién acerca de la existencia de siete
paraisos es comun a mayas y mby'a guaranis
(Cadogan). De esos siete sectores del mundo su-
Y/~ perior baja a la tierra el dios Siete, llamado Vukup

— ==z Hunahpi en el Popol-Vuh, Uuc Cheknal en el

‘Dios de la Fertilidaa  Chilam Balam de Chumayel (Vukup = siete en

quiché, Uuc = siete en maya de Yucatan). Tratase

de un dios Uno y Siete, a la vez, que trae del cielo las lluvias, las semillas
y el alma humana.

En los cddices se representa esta alegoria por la figura de dioses
cayendo del cielo a la tierra, con los pies hacia arriba y la cabeza abajo,
llevando entre sus manos e incluso en sus pies muchos dones
divinos.

En la figura del Cddice de Dresden, que se reproduce aqui, puede
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verse al dios de la fertilidad bio-c6smica cayendo desde lo alto y trayendo
en sus manos semillas, frutos y vegetales. En otras
figuras el mismo dios cae envuelto en lluvia.

Igual concepto tienen los terenas, para quienes la
lluvia, y subsecuentemente los alimentos, es conce-
bida antropomérficamente como el dios Vanuno,
que est4 descendiendo del cielo. La existencia de siete
dioses, o siete cielos en los mitos florestales, como
en los maya-quichés, ha permanecido, hasta ahora,
en desconcertante misterio ontolégico. Sin embargo,
en el mito de Meda'tia, explica que los siete paises
de Mo'tadeua configuran el cielo. Tal definicién coin-
cide con la de los gndsticos chortis. Ellos consideran
que su dios de los mantenimientos y de la lluvia
se desdobla en siete entidades divinas que estdn em-
plazadas en sicte sectores del cielo: cuatro corres-
ponden a los 4ngulos del cosmos, uno al centro y dos
en los rumbos oriente y occidente del plano celeste que le divide en dos
partes iguales. Se retine en el centro en una sola entidad, para bajar
a la tierra a fin de fertilizarla con las lluvias, como baja el dios B. de
los cédices trayendo la vegetacién que surge con las lluvias.

Al igual que los dioses guaranis, duefios de las llamas, el Chilam
Balam de Chumayel equipara los dioses a llamas sagradas.

La Serpiente emplumada—Es obvio que en las teologias florestales,
que revelan un conocimiento tan profundo de lo Absoluto y de sus
relaciones con las entidades divinas del complejo de la fertilidad bio-
cosmica, no puede faltar una figura de tanta relevancia como la Ser-
piente emplumada. Algunas mitologias la describen simplemente como
la Gran Serpiente de Agua, otras ofrecen datos mas concretos al respecto.

Yuluca de los caribes, por ejemplo, era una Serpiente cubierta de
plumas de todos colores, particularmente sobre la cabeza (corona de
plumas}.

Otra leyenda caribe nos presenta a la «Gran Serpiente de agua»
cuya piel era brillante y multicolor, rojo, verde, negro y blanco, que
son también los colores sagrados de los mayas. Un ave, el cormorin, la
maté y las aves se repartieron la piel del ofidio, quedando sefialadas por
el color de las secciones respectivas de la piel (ave-serpiente o serpiente
con plumas). '

Los mitos paressis hablan de una Serpiente hibrida, la Serpiente-
Guacamaya azul, que aparece en el escenario mitico, con la Guacamaya
azul que tiene cara humana (motivo hombre-pdjaro).

La brillantez de la piel de la «Gran Serpiente» de los mitos guaya-
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neses evoca a Gueuwmatz, la Serpiente emplumada del Popol-Vuh, que
brillaba en la oscuridad.

Racumon, la gran serpiente de la lluvia, tenia una cabeza humana
(motivo hombre-serpiente}.

Poca atencién se ha prestado a la antigiiedad etnoldgica de la
Serpiente emplumada, que corresponde a la etapa inicial de la agricul-
tura y aparece como un leit motiv del arte americano.

El pez mitico.—Varios mitos florestales hacen referencia al pez, como
hijo de la Gran Serpiente, alter ego del Creador. El pez es un disfraz
de héroe catalizador, o sea, de uno de los gemelos.

Tales concepciones son idénticas entre los mayas y se ilustran con
gran realismo en cédices y monumentos. Véase, por
ejemplo, la figura siguiente, reproducida del Cddice
' de Dresden. Representa al dios de la fertilidad te-
niendo a su hijo en sus manos, es decir, a un pez.
Esta sentada la deidad sobre la tierra representada
por una tortuga. Asimismo, Tupdn esta sentado en
su apyca, gque consiste en una tortuga. En varias pin-
turas de cGdices mayas, ¢l pez estd asociado a la
figura de su padre, el dios de la fertilidad. En un
altar de Copan, que se ilustrara mas adelante, ambos
personajes, padre e hijo, estidn representados en su
aspecto zoomorfo: el pez asociado a la Serpiente
emplumada.

Este simbolo figura hasta la fecha en altares
chortis, como el de Quezaltepeque, en el que se ve un
diminuto pez de oro en las manos del dios de la
fertilidad.

- En graficas anteriores se han ilustrado tres tocados ceremoniales de
madera que lucen los boras en sus danzas rituales, que dramatizan
episodios de sus mitos. El tocado central representa al mitico pez, disfraz
del héroe-dios de la mitologia bora.

Es sorprendente, en realidad, encontrar los mismos simbolos entre
mayas y selvicolas.

Padre e hijo

Cardcter astral de los dioses.—Para los mayas, como para los sel-
vicolas, los dioses de la fertilidad y de la lluvia son también dioses
astrales.

Ese dualismo es explicito.en la dualidad de funciones de los dioses
que desfilan en el escenario mitico.

En un mito taino, los huesos de Giael, héroe cultural, se transforman
en peces. En un episodio de la azarosa vida de Hunahpu (Popol-Vuh),
los huesos molidos del héroe civilizador se convierten en un pez en el
fondo del rio de Xibalba. :
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Hun Hanahpu, por ejemplo, se despoja de su corona solar y esconde
la pelota del juego, que caracteriza su funcién astral, antes de internarse
en Xibalba, donde se convierte en un dios de la lluvia, de la fertilidad
y 1de la fecundidad humana. Después de su muerte resurge como dios
solar.

Sus hijos, los gemelos, siguen la misma trayectoria del cielo al infra-
mundo. Hunahpii es un dios solar, como su padre, el juego de pelota
caracteriza esa funcién; su hermana, Ixbalamgque, es una diosa lunar.
El héroe cultural baja a Xibalba para dramatizar el misterio de la ger-
minacién de la semilla v a la vez el destino de los muertos. Lucha
contra los Camé, los vence, y después sube al cielo como Sol invictus,
a la par de su hermana que se incorpora a la luna.

Los 400 muchachos actiian primero como dioses terrestres, ejemnpli-
ficando algunos rasgos de la vida comunal: construccién de casa, fiesta
con bebiatas, destino de los muertos; posteriormente se incorporan
a las Pléyades. En otra parte se ha hecho referencia al mito de origen
de la Via Lictea y de otros cuerpos celestes. Esos temas han sido tra-
tados con amplitud en mi libro «Popol-Vuh, fuente histérica».

En los mitos florestales, los dioses creadores son a la vez dioses
solares. A. Métraux hace notar que el héroe mitico, padre de los ge-
melos, ro! que corresponde a Hun Hunahpi, esta en relacién directa con
el sol (Religion..., pag. 29).

Maire Monan o Sumé, creador de las plantas, cuyas aventuras pueden
compararse a las de Hun Hunahpt, es sacrificado y quemado. Su cabeza
estalla; de alli se origina el trueno y el fuego celeste. Después de su
muerte Maire Monan y dos de sus compaiieros fueron transformados
en estrellas brillantes llamadas lachu (Métraux, Religion..., pag. 19).

Mair, el Creador de los urubus, es un dios dendromorfo, como Hun
Hunahpti y, a la vez, el Sol. El mito urubu pone el acento sobre el
caracter solar de esa deidad, conocida también bajo el nombre de
Ara-yar = guacamaya cuyas plumas son de color rojo brillante, como el
fuego. Este aspecto del dios solar puede homologarse con la figura de
Kinich Kak-mé (md =guacamaya), disfraz del dios solar de los mayas
de Yucatdn que «bajaba a quemar el sacrificio a mediodia, como bajaba
volando la guacamaya...» ¥

Varios mitos florestales nos hablan de la doble personalidad de la
diosa lunar como entidad celeste y diosa de la Tierra. Tiene sus equi-
valente en Ixmuncand, madre de los Ahpd, e Ixquic, esposa de Hun
Hunahp, dios solar y de la fertilidad.

Los mayas consideran que los dioses de la lluvia se proyectan, en el
plano sideral, a las estrellas, creencia compartida por cultivadores pri-
mitivos de los que tenemos informes. Asi, por ejemplo, los caribes creen

3 Devocionario de Nuestra Sefiora de Itzamal y conguista espiritual, Valla-
dolid, 1963, pag. 5.
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que la lluvia es el saliveo de las estrellas. Segin Breton, citado por
R. Lehmann-Nitsche, Savaku era el «capitdn de las tempestades y del
trueno, el que hacia las lluvias, y es también una estrella» *. Hurakdn
desempefia las mismas funciones en los mitos del Popol-Vuh y es, a la
vez, una estrella. Este complejo es comparable a la trilogia tupinamba
de la tempestad, que se transformé en una «estrella brillante».
Achinaon, transformado en estrella, produce las lluvias menores,
segin el mito caribe, citado precedentemente. Para los tupinambas, los
apoiaueud, hacen caer las lluvias en tiempo oportuno y son animados
e sentimientos benévolos para la humanidad (Métraux, Religion...,
agina 71). Es interesante hacer notar que las raices achi y apo del nom-
gre de esas entidades pluviferas son las mismas que el Popol-Vuh regis-
tra como equivalentes de hombre, Sefior o jefe. A este respecto no esta
de mas recordar que los chortis denominan a sus dioses pluviferos:
Hombres Trabajadores = Ah Patnar winik op’.

Unidad del sistema astro-teogénico.—Los cuerpos astrales deifica-
dos, por ser el recepticulo de espiritus divinos que los animan, estan
organizados jerdrquicamente, como los seres que actitan en el escenario
mitico. Su jefe nato es el Sol, nuestro Padre, que se proyecta en la
personalidad del jefe del grupo comunal y de la familia.

Es muy ilustrativo, al respecto, el concepto de los ocainas de que el
Sol, la Luna y las estrellas forman una comunidad como nosotros
(informe personal).

Todo el mecanismo astral se enmarca en un cosmos limitado por los
solsticios. Tal concepcién es compartida por los selvicolas v los mayas.

Gran importancia se atribuye a los solsticios en ambas culturas. Los
sacerdotes chortis realizan el acto simbélico de «regar al mundo», arro-
jando el liquido contenido en un envase, tan lejos como le permiten sus

erzas, en las esquinas exteriores del templo, que representan los an-
gulos del mundo, es decir, los solsticios (véase la grafica pertinente). Con
este acto significan que el agua de los manantiales celestes, derramados
por los entes pluviferos, ha de caer con fuerza y regularidad durante la
temporada de lluvia (Los Mayas, pag. 115). La iniciacién del tiempo
pluvioso es determinado, astronémicamente, por la posicién significativa
de las Pléyades (mayas y cultivadores primitivos). Entre los mayas, este
fenémeno es concomitante con el primer paso del sol por el cenit.

Tal fenémeno divide el tiempo-espacio en dos sectores iguales, que
corresponden a las dos estaciones del trépico.

Division Tiempo-espacio. Ciclos -mitoldgicos.—Cadogan nos dice que
la estacién pluviosa simboliza,”en concepto de los guaranis, el resurgi-
miento del tiempo-espacio primitivo, ara yma, sefialado por el adveni-

© ¥ R, L. N, «La Constelacién de la Osa Mayor», Rev. del Museo de La Plata,
tomo XXVIII, pag. 122. :
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mientc dé Nande Ru, el Creador. Se trata de la Primera Edad de los
mitos, de un tiempo oscuro en que aiin no habia nacido el sol. Este
tiempo oscuro se proyecta a la negrura del espacio durante la temporada
de lluvias. En cambio, la iniciacién del periodo estival simboliza el re-
surgimiento del tiempo nuevo drea pyaii ne mokandiro, que corresponde
a la Segunda Edad, iluminada con el advenimiento del héroe solar.
De esta manera las dos Edades de la mitologia, una oscura y otra ¢lara,
retornan ciclicamente en la tierra con el curso de las estaciones.

Ya se ha dicho como los mayas (chortis) y los guaranis objetivan
ritualmente el cambio de estacién mediante la renovacién del ideograma
coésmico, o sea, «la mudanza de los cimientos del tiempo-espacio», para
emplear la férmula guarani.

Sorprende, en realidad, encontrar los mismos conceptos entre mayas
y guaranis acerca del cambio de estaciones y aun las mismas técnicas
rituales para provocar magicamente esa mutacién tiempo-espacio.

Los chortis expresan esa concepcién bipartita del tiempo y del es-
pacio por la imagen de un cosmos bicolor, que simboliza el universo
dividido en dos sectores, uno claro, que corresponde al periodo estival,
y otro oscuro o negro, que corresponde a la estacién de lluvias. Se ilus-
traria, mas adelante, cémo los chortis objetivan ritualmente ese mundo
bicolor (blanco y negro).

Al igual que los guaranis, los mayas proyectan sus ciclos miticos en
el esquema bicolor tiempo-espacio, que se ilustra a continuacién. Los
ciclos de barbarie corresponden a la parte oscura del tiempo-espacio, en
tanto que el periodo de la civilizacién corresponde a la parte clara. En
ambas mitologias el perfodo claro o luminoso se inaugura con el adve-
nimiento del héroe solar.

La linea que separa el cosmos bicolor en dos
mitades y que los chortis llaman «la Mediania del
mundo», estd determinada astronémicamente por
el primer paso del sol por el cenit, en combina-
cién con la posicién significativa de las Pléyades,
fenémeno que sefiala el comienzo de la estacién
de lluvias que corresponde a la parte oscura del
universo.

Por entonces se reactualiza ritualmente el dra-
ma del sacrificio de Ahpid que vertié su sangre,
asimilada a la lluvia, y resurge el tiempo-espacio
primordial cuando atin no existfa el sol y el mundo
estaba sumido en las tinieblas de la barbarie.

Tal correlacién tiempo-espacio est4 registrada,
ademsds, en el calendario.

El periodo oscuro finaliza en Xul final, que
clausura la temporada de lluvias e inaugura el

Cielo invernal Ciélo estival
asciro claro
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ciclo estival bajo la advocacién de Yax kin, el Nuevo Sol, que correspon-
de a la seccién luminosa del tiempo-espacio. Por entonces se reactuali-
za ritualmente el resurgimiento del tiempo nuevo.

Tales prescripciones mitico-rituales de la liturgia maya son las mis-
mas que segun Cadogan rigen todavia entre los guaranis. La imagen
de la creacién retorna ciclicamente sobre la tierra en el curso de las

. --. estaciones; resurge ritualmente el tiempo-espacio ori-
=i 7] ginal en concepto de los mbya-guaranis.
- El cosmos bicolor se objetiva de manera diferente
! en otra pintura del Cddice de Dresden. En ella se ve
una duplicacién del dios de la fertilidad, soldado por
la espalda y mirando en sentido opuesto, a la manera
del dios Jano de los romanos. Sobre uno de los cuer-
pos brilla la luz, sobre el otro cae el agua en abundancia
de un signo sigmoideo celeste. La deidad dual estad en
cuclillas sobre una banda adornada de glifos astrond-
micos. En la parte inferior, bajo la banda, una mitad
del espacio estd bajo la lluvia y la otra en plena
"+ claridad. .

No podria representarse con mayor elocuencia la
biparticién del mundo, correspondiente a las dos esta-
! . ciones del trépico: la estival y la pluviosa y, a la vez, la
WX 1702): bi-unidad divina. El dios solar se ha convertido en un
1§ . dios de la fertilidad y de la lluvia, fenémeno ejempli-
: ficado por Hun Hunahpti en los mitos del Popol-Vuh.
LA5: T\ En suma, la biparticién césmica corresponde, en el
A~———==""" plano teogénico, a la bi-unidad divina, concepto ilus-
trado objetivamente en cédices y monumentos; en el orden natural,
al ritmo de las estaciones, y en el cronolégico, la divisién del afio en dos
partes iguales. Esta divisién estd registrada en el Popol-Vuh, que hace
referencia expresa a seis lunas, computo de tiempo mencionado concre-
tamente en los mitos de la Segunda Edad. Esas seis lunas corresponden
al tiempo oscuro de la permanencia de Ixquic en Xibalba (inframundo)
y finalizan con el ascenso de la diosa al cielo (parte luminosa).

Pero esto no es todo. Lo divino se refleja en lo humano. La bipar-
ticién del mundo se proyecta al dualismo del gobierno comunal, regido
por dos jefes, el politico que personifica al dios solar y el religioso bajo
el liderazgo del chaman o del sacerdote. Tal organizacién dual rige entre
los mayas y entre los plantadores primitivos.

Tanto los pueblos selvicolas, cofno los mayas, lograron coordinar un
sistema teolégico dogmatico que abraza la realidad entera.

Se insiste en esos paralelos entre las construcciones mentales de
mayas y guaranis. El ciclo ritual de unos y otros repite, en el curso
del afio, toda la mitologia, desde la creacion del mundo, de los seres
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y de las plantas, hasta la apoteosis del héroe solar. Al repetirse a
través del tiempo, expresan un retorno simbélico al tiempo primordial.

Las nociones elementales de un calendario surgen con el comienzo
de la agricultura por la necesidad de fijar el tiempo de las labores de
cultivo. Ellas son concomitantes con una astronomia empirica, basada en
el concepto geocéntrico del cosmos, en el conocimiento de los solsticios
y la sincronizacién tiempo-espacio. El calendario y la astronomia mayas
se desarrollan sobre la base del calendario y la astronomfa registrados
en la Segunda Edad de los mitos, que corresponde al horizonte cultural
de los plantadores primitivos.

Por incompleto que sea el presente andlisis comparativo, sin em-
bargo, basta para resaltar la existencia de una teologfa y una cosmo-
logia que, en lo fundamental, es coman a mayas y selvaticos.

Otros mitos comunes a mayas y plantadores selvdticos—Ademas del
ciclo de los gemelos, que se tratara aparte, la mitologia del Popol-
Vuh y Ja de los plantadores primitivos tienen en comun los mitos
siguientes: Mito de origen de la yuca, del tabaco, del cigarro y de las
plantas cultivadas en este ciclo étnico. Plantas que nacen de un cadaver.
Mito de origen de la alfareria; del juego de pelota; del diluvio univer-
sal; de la relacion tigre-luna; de las manchas de la luna (aunque las ver-
siones son diferentes y presentadas en forma alegérica en el Popol-Vuh);
Mito de origen del Arbol de Vida, centro de interés en esas mitologias.
Mitos de origen de la flecha mégica que lanza sortilegios a distancia;
del asiento para hombres; de la rana de la lluvia; del poste-efigie; de
la calabaza y su poder méagico; de la calabaza generadora de agua; de
la cabeza de un dios que se¢ transforma en sonaja; del dios de una
sola pierna (Hunrakdn en el Popol-Vuh); de las rocas que ticnen alma, en
tanto que morada de un espiritu humano o animal (muerte de Zipacnd
en el cerro Meavan, en el Popol-Vuh); de la primera Huvia asimilada a
la sangre vertida por Hun Hunahpii en el Popol-Vuh del paraiso, Paxil
en el Popol-Vuh, etc.

El mitélogo que se interesa por esos materiales comparativos encon-
trar4 amplias informaciones en el curso de la presente publicacion.

El ciclo de los gemelos en los mitos del «Popol-Vih»

La historia de los héroes culturales representa la sustancia prin-
cipal de las mitologias florestales, porque contiene los modelos arqueti-
pales de la cultura indigena y las normas de la conducta humana, ejem-
plificados por los héroes civilizadores.

Egon Shaden ha hecho notar la estrecha relacién entre la confi-
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guracion cultural y la mitologia heroica de las tribus forestales ¥. El
héroe cultural es la idealizacién del hombre,

Aunque los materiales de estudio son fragmentarios y desiguales, sin
embargo, el cotejo de las mitologias mas completas y de los episodios
que se repiten con mayor frecuencia permiten establecer, en sus grandes
lineamientos, las etapas de esa historia.

El padre de los héroes culturales. Descubrimiento de la agricultura
en los mitos florestales—El descubrimiento de la agricultura imprime
su sello caracteristico a las mitologias florestales. EI hombre descubre
las primeras plantas de cultivo, invencién que atribuyen generalmente al
padre de los gemelos.

En la mitologia tupinamba, Maire Monan introduce la agricultura y
ensefia a una joven a despedazar la yuca y luego a plantarla (Thévet).
Los hombres deciden matarlo, muere en una hoguera y se convierte des-
pués en dios del Trueno.

Maire Pochi, pariente (alter ego) de Maire Monan tuvo un hijo que
se llamaba Cognomimery, pero mas tarde se llama Maire, como su padre.
En otra versiéon Sumé o Samay, descendiente de Maire, tuvo dos hijos,
Tamendoare y Ariconte, los gemelos miticos. Hay otra versién todavia
en la que la madre de los gemelos porta en su seno al hijo de Mairc Ata.
Concibe otro hijo con Sarigoys, de manera que los gemelos son hijos
de padres diferentes.

En el mito apapokuva, Nanderuvusu hizo la primera plantacién. Crea
a la primera mujer. Nande Nandesy, nuestra madre, con la que tiene un
hijo. Pero ella cohabita con otro hombre, Mbaekuad, y procrea otro hijo.
El semen de los maridos no se mezcla; en consecuencia, Nandesy queda
embara’zada de los gemelos hijos de distintos padres.

Segin un mito caingang, Ramoi papa, el Creador, es el padre de los
gemelos: Pai Kuard (duefio del sol) e Yvanguzii (duefio de la Iuna).

En otro mito caingang, Nhara (maiz) se deja matar por sus hijos, que
le lanzan en el campo de una roza. De su cuerpo nacieron las plantas
utiles. Los gemelos son Camé v Kanheru, equivalentes de Canié y Keri de
la mitologia bacairi, duefios respectivamente del sol y de la luna, y de
Camé y Kayrukré, en otro mito caingang. '

En la mitologia de los chiriguanos, Maire Ata o Sumé es el padre de
uno de los gemelos, Saigoys el padre del otro, pues nacen de la misma
madrfe, pero de padres distintos.

Mismo caso en la mitologia tembé. Al principio los indios no tenian
yuca. Maire o Maire Ata, Nuestro Padre, transforma ramas de arboles
caidos en tallos de mandioca, luego ensefia la manera de cultivarla.
Transforma un 4arbol en una joven que hace su esposa, y queda encinta.

3 E., Shaden, La mitologia heroi tri indi i i
Janeiro 1953, g eroica de las tribus indigends del Brasil, Rio de

23
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Pero ella también queda embarazada de Mykura. Estos son los padres
de los gemelos.

Tamoi es el «Gran Padre» de los guarayus. Creé la yuca, el maiz y
otras plantas ttiles; inventd la bebida fermentada y se emborraché. Tuvo
dos hijos que fueron convertidos en sol y luna.

En los mitos mby'a guaranis, Pa pa Miri golpea levemente a una don-
cella que vivia en el centro de la tierra, y ella quedd encinta. De esta
unién nace Pa’i, que crea a su hermano, Jachyra, futura luna. Pa’i es lla-
mado también Pai’Re Te Kuaray, el sefior del cuerpo resplandeciente
como el sol. Tal es el origen de los gemelos.

Segun el mito caribe contado por Walter E. Roth, el Sol = Yar tuvo
dos hijos gemelos con su mujer, que era un arbol de semillas. Asi
nacieron Pia y Makunaima.

En el mito bacairi de Karl von den Steinen, los gemelos, Keri y Camé,
son hijos de Nimagakanira, que fue fecundada por haberse tragado dos
huesos de los dedos de los bacairis. '

Un mito caribe de las Guayanas cuenta el origen del tabaco y de la
yuca. Komatari o Kumapari, dios canibal, necesita tabaco. El colibri le
trajo un corial lleno de tabaco. Luego fabrica una maraca.

El Creador de los shipaias se llama también Kumapari y es un
dios antropéfago. Es el padre de Kunyamira, que tiene un hermano de
madre llamado Arubiatd. Son los gemelos de la saga shipaia.

En otra versién shipaia narrada por Nimuendaji, Kumapari es el
padre de Kumapari. Padre e hijo tienen el mismo nombre. Las plantas
cultivadas surgen de las cenizas de la Gran Serpiente, Tobi Kumapari
es un jaguar antropéfago.

Una leyenda caribe de las Antillas cuenta que un hombre blanco
bajo del cielo, enseii¢ a los hombres a hacer casas y les dio una raiz
alimenticia que en adelante debfa ser su alimento habitual. Rompi6 un
bastén en tres pedazos, dandoselos a un anciano para que los plantara,
asegurdndole que encontraria una raiz gruesa y que las ramas nacidas
de ella tendrian la virtud de reproducir la misma planta.

Una leyenda piaroa dice que el Sol, padre de todos los dioses, envio
a sus dos hijos sobre la tierra. Estos eran gemelos, se llamaban Guahari
y Muhoka.

Segiin el mito terena, publicado precedentemente, en el comienzo de
los tiempos habia un solo Yurikoyuvakai, que vivia con su hermana. Ella
planté un 4rbol que fructifics. Corté el fruto por la mitad. De la parte
superior nacié un Yurikoyuvakai y de la inferior otro. Tal es el origen de
los gemelos.

Baldus dice que el tabaco nace de un cadéver, en un mito toba. En
muchas leyendas florestales, las plantas ttiles nacen de un cadaver.

Un mito paressi cuenta que Uazalé o Guazalé se perdi6 en la selva,
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internédndose profundamente en ella y encontré una yuca silvestre; arran-
¢6 la raiz, la comié y trajo las ramas a su padre. ,

En otra versién, la yuca nace del cadéaver de Atiolo, enterrada viva por
su padre. En otra, la yuca nacié del cuerpo de Mawni. Y en otra mas, del
cuerpo de una joven enterrada por su madre, nacié un hermoso tubéreu-
lo del grosor de una pierna y blanco como la nieve: era la yuca. Su
madre se d}ﬂgié a los jefes de la tribu manifestandoles que en adelante
ya no sufririan hambre, porque esta planta puede multiplicarse.

En un mito ofrecido por el padre Antonio Ruiz Montoya, Sumé fue
despedazado, y las partes de su cuerpo convertidas en yuca. Desde en-
tonces se cultivé la mandioca.

Curiosa es la leyenda acerca del origen de los gemelos entre los yuru-
carés, Tiri crea de la uiia del dedo grueso de su pie a Caru, su hermano.
El primero es extraido del seno de su madre, muerta por los jaguares.

Mito de los urubus. Mair es el Creador y, a la vez, el Sol. Transfor-
mado en un ave, Mair pasé cerca de un arbol de Apu-i, cogié una de sus
frutas y la hizo su mujer. Planté yuca, tubérculos y calabaza. Su esposa
tuvo un hijo, pero también tuvo otro con Mikur, que fue llamado
Mikurmimi. Estos son los gemelos de la tradicién urubu, nacidos de
padres distintos. '

En una leyenda recogida por mi entre los shapras, Apanchi es el
padre de uno de los gemelos. Entre los kachuyana y kayana, de filiacién
caribe, Kumi-Yumu (yumu = padre; el padre de Kumi), un dios antro-
potago, tenia tres hijos. El mayor se llamaba Kumi, como su padre.

_Un mito antillano cuenta que Gigia tenia un hijo que se llamaba
Gzael_, es decir, hijo de Giaia. El padre maté a su hijo, sus huesos se
convirtieron en peces.

En un mito moseten, Tasorinchi escupié y creé una parsja humana
con su saliva (A. Métraux).

Buinaima, la Gran Serpiente, fecunda a una doncella, en el mito hui-
toto. Esta da a [uz un varén que se convierte en un arbol frondoso,
cargado de frutos y plantas alimenticias, teniendo asi su origen las plan-
tas de cultivo. Derribado el 4rbol, de su tronco salieron las aguas de los
rios, y de sus ramas, las plantas comestibles, principalmente la yuca.

El Creador de los boras, Mekaani, cre6 la primera yuca, sembré dos
gliilltps de yuc}:la_l, era bsu pr%l:iizill musier. El hombre enterré a su mujer, y
mismo se hizo tabaco. ombre-tabaco jer- ij
fe Tsmo se hizo y la mujer-yuca eran hijos
. Segun el mito makiritare, narrado por De Civrieux, Semenia, mensa-
jero de JWan_adi, trajo comida, lluvia y fecundidad. Enseiié al hombre
a talar arboles para cultivar la tierra. Queria terminar con el hambre

y la miseria.

Los gemelos de la tradicién makiritare son: Iureke y Shikié, mona

que luchan contra el hombre jaguar. En otra versién es Kuamachi. '
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El Padre de los gemelos. Descubrimiento de la agricultura
en los mitos del «Popol-Vuh»

Acerca de las primeras plantas cultivadas los mitos florestales ofre-
cen informes de gran interés para botanistas, arquetlogos y prehistoria-
dores. Tradiciones conservadas a través de los siglos establecen que la
yuca y otros tubérculos, que son plantas culturales basicas de los plan-
tadores primitivos, fueron las primeras plantas descubiertas y cultivadas
por ellos. Con frecuencia se habla en los mitos de «la primera yuca».
Se hace mencién expresa del camote en un mito mby'a al mencionar el
paraiso. «El Creador espera la llegada de sus hijos en Okavusu, donde
crece la batata eterna, jety ji» (Cadogan, pag. 78). Generalmente, los in-
térpretes de la tradicién Florestal incluyen las raices alimenticias bajo
el rubro de tubérculos.

Entre las plantas tutiles beneficiadas por los chiriguanos se menciona
el hule (Castilloa elastica). En el mito dado a conocer por Métraux,
Aguara tumpa introdujo la pelota de hule, que roba con astucia al
buitre blanco (A. M., La Religion..., pag. 28). Otros mitos hacen énfasis
en la jicama, que serfa la primera planta cultivada y la mas importante.
Casi siempre el descubrimiento de esas plantas primigenias se atribuye
al héroe civilizador.

La mitologia, testimonio vivo del pasado, ofrece interesantes detalles
acerca del hallazgo de la yuca silvestre y de sus técnicas de reproduccion,
hechos atribuidos generalmente a los dioses, aunque a través de algunas
alegorias se trasparenta la intervenciéon de la mujer. Guazalé se interna
en lo mas profundo de la selva y alli encuentra una planta silvestre de
yuca. Arrancéd su raiz, la comié y llevé las ramas a sus padres. La raiz
tenia el grosor de una pierna y era blanca. Esa comparacion hace pensar
en la que hace el Chilam Balam de Chumayel, que equipara la yuca al
«muslo de la tierra» {op. cit. pag. 119).

Respecto al modo de reproduccién de la planta, los mitos mencionan
dos técnicas: por despedazamiento y por estacas, «para su multiplica-
cién». Con este descubrimiento «terminan con el hambre y la miseria»
de la época de economia parasitaria.

Hay coincidencia entre los mitos florestales y los del Popol-Vuh en
lo que respecta a la antigiiedad etnolégica del descubrimiento de la
yuca. La citada fuente, corroborada por los informes del Chilam Balam
de Chumayel, manifiesta, en forma alegérica, que Hun Hunahpi, Nuestro
Padre, es el dador de las primeras plantas utiles. De su despedazado
cuerpo nace la yuca, su cabeza se asimila al fruto del calabacero y, a la
vez, a la sonaja, y de un escupitajo engendra a los gemelos, que son el
maiz o dioses del maiz. En igual forma Tasorinchi escupid y cre6 con su
saliva a una pareja humana, segiin el mito moseten, citado precedente-

mente.

6. LA CIVILIZACION DE LOS PLANTADORES ANTROPOFAGOS 393

El motivo de las plantas ttiles que nacen de un cadéaver es frecuente
en las mitologias florestales, que también atribuyen su origen al Arbol
de Vida, al padre de los gemelos, al Sol, al dios del Trueno y de la
lluvia, al dios del Fuego, a Nuestro Padre, al Creador, a la gran Ser-
piente de Vida, a la fecundacién de una doncella, al dios que trajo la
lluvia y la fecundidad, a un mensajero del alto Dios (Wanadi), como
puede apreciarse en las citas anteriores.

Todas esas denominaciones, dadas en mitos diferentes al primer des-
cubridor de las plantas de cultivo, pueden aplicarse a Hun Hunahpu,
que es un dios creador, el padre de los gemelos, Nuestro Padre, dios de
la lluvia y de la tempestad, un dios del Fuego, mensajero o alier ego
del alto Dios, fecundador de la doncella Ixgquic, se convierte en el Arbol
de Vida, cuajado de frutos, es un Gucumatz (Gran Serpiente), en suma,
acumula las funciones atribuidas en los mitos florestales a diversas
entidades divinas. De esto puede deducirse que la figura de Hun Hu-
nahpd es mas antigua que aquéllas y si este razonamiento es correcto,
que los mitos del Popol-Vuh son anteriores a los florestales.

En este mismo horizonte etnolégico, que corresponde a la Segunda
Edad de la mitologia maya-quiché, se registra el descubrimiento de
otras plantas ttiles de gran importancia para los selvicolas: el tabaco,
por ejemplo, inseparable de la maraca en los ritos chamanisticos. Ese
descubrimiento se atribuye a un ser masculino, Camé en el Popol-Vuh;
de ahi que el tabaco sélo se siembra y se aprovecha por los hombres.
Pero esto no es todo. Los mitos del Chilam Balam de Chumayel especi-
fican que la yuca, el camote y la jicama son conocidas y cultivadas desde
remota antigiiedad, informes que coinciden con los mitos florestales que
situan el origen de esos tubérculos en el mismo horizonte cultural.

El Popol-Vuh registra, ademas, el mito de origen de la pelota de hule,
utilizada en el juego, lo que implica el descubrimiento del hule y de su
uso industrial. Hule {(ulli} y tabaco (sic) son vocablos de filiaciéon maya.

El invento de la bebida fermentada y la borrachera también se re-
montan a esa época en que s¢ descubre la calabaza que con la yuca
y el tabaco son las plantas de cultivo més antiguas de América.

Si bien hay coincidencia entre los mitos florestales y los del Popol-
Vuh en lo que respecta al cultivo ¢ descubrimiento de esas plantas du-
rante el periodo de agricultores incipientes, no ocurre lo mismo en fo que
concierne a la genealogia de los gemelos.

Estos son hijos de la misma madre, pero raras veces del mismo
padre, y aun nacen en otras circunstancias no registradas en el Popol-
Vuh. Debido a su origen de distintos padres son de cardcter diferente
y hasta antagénico. En cambio, los gemelos del Popol-Vuh, de sexo dife-
rente, son hermanos de padre y madre, tienen las mismas cualidades
¥ actian siempre en perfecta armonia como si fueran una sola persona.
Hay que advertir que la saga de los gemelos figura siempre en la tltima



394 HISTORIA DE LAS CIVILIZACIONES ANTIGUAS DE AMERICA

Edad de las mitologias americanas, es decir, en el ciclo étnico que
corresponde a la cultura vigente ejemplificada por los propios gemelos.
En las mitologias florestales, la dltima Edad es la Segunda, en tanto que
en ¢l Popol-Vuh es la Cuarta. Los héroes miticos de la Segunda Edad
del Popol-Vuh, Hun Hunahpii y Hun Camé, nacen también de padres
distintos, como en los mitos florestales. De ahi su antagonismao.

Al igual que en la mitologia maya-quiché, uno de los gemelos tiene el
mismo nombre de su padre, para identificarlo como hijo de aquél. Pero
a diferencia del Popoi-Vuh, en los mitos florestales el padre —o uno de
los padres— de los gemelos es casi siempre un dios canibal, rol que
corresponde, en lo mitos maya-quichés, a Camé y no a Hun Hunahpii,
victima de aquél.

Tales diferencias reflejan hechos histéricos que se analizan mas
adelante.

Concepcion partenogenésica.~——Antes de abordar el tema de la his-
toria de los gemelos, examinaré unos mitos que tratan de la concepcion
milagrosa del héroe cultural. En un mito tupinamba, Maire-Pochy, un
ser feo y desfigurado, trajo un pez del que Quoniathe, hija de un sefior,
le pidi6 una parte para comer. Tan luego comié del pez, se sintié emba-
razada de Cognomimery y dio a luz un bellisimo nifio. Ante la sorpresa
de su parentela, ella contesta a los requerimientos que le hacen que
jamas hombre alguno la habia tocado. Mas tarde, Maire Pochy se des-
poja de su horrible figura, llegando a ser el mas bello entre todos los
hombres, y se fue al cielo. Su hijo se llamé Maire, como su padre, y se
convirtié en dios solar.

En un mito mahué, citado precedentemente, Onhiamuacabé era duefia
de Nochoguem, donde posefa una plantacién. La joven no tenia marido.
Una serpiente pequefia le rozé una de sus piernas, hecho que basté para
que la muchacha quedara encinta. Dio a luz un nifio muy bello, pero los
guardianes de Nochoquem, tios del nifio, le matan. La madre reunié todos
los pedazos del caddver. De él salié un varén, que fue el primer Mahuhé,
origen de la tribu.

En tiempos pasados aparecié en estado de gravidez la hija de un
jefe salvaje. El jefe quiso castigar al autor de la deshonra de su hija
y para saber quién era el delincuente rogé y amenazé con serveros cas-
tigos a su hija. Pero la muchacha aseguré que nunca habia tenido rela-
ciones con hombre alguno. El jefe habia dispuesto matarla, cuando apa-
recié un hombre blanco que le disuadié6 porque efectivamente era ella
inocente (leyenda paressi de Couto de Magalhaes).

En otra saga publicada por el padre Estevao M. Galais, una doncella
presentaba todas las sefias de ser madre. Los jefes se rednen para
deliberar acerca de este extraiio caso. Hicieron comparecer a la joven
y la instaron a explicarse. Ella replicé que no habia conocido hombre
alguno y que su hijo seria algtin dia el salvador de su nacién.
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Paralelos con el Popol-Vuh.—En los mitos de la Segunda Edad, la don-
cella Ixquic, hija de un jefe de Xibalba, concibié milagrosamente a los
gemelos de un escupitajo que recibié en la palma de la mano, lanzado
por la calavera de Hun Hunahpi.

Reuniéronse entonces en consejo todos los Sefiores, con Cuchumagquic, padre de
la doncella. «Mi hija estd prefiada, Sefiores; ha sido deshonradas, exclamé Cuchu-
magquic. «Estd biens, dijeron éstos. «Obligala a declarar la verdad, y si se niega
a hablar, castigala, que la lleven a sacrificar lejos de aqui».

A continuacién interrogé a su hija: «¢De quién es el hijo que tienes en el
vientre, hija mia?s. Y ella contesté; «No tengo hijo, sefior padre, atn no he
conocido varén» (Popol-Vuh, pags. 135-136).

Historia de los héroes cultuales

El ciclo de los gemelos de los mitos florestales presenta etapas bien
definidas, que se exponen a continuacién:

Sacrificio de la madre—Abandonada por su esposo —0 por otras
circunstancias—, la madre de los gemelos sale en su busca, dirigiéndose
hacia el occidente. Lleva a sus hijos en su seno, pero se extravia al llegar
a una encrucijada o bifurcacién del camino, y equivocadamente llega a
la mansién de los tigres ®.

Las diferentes versiones coinciden en que la madre o la abuela de
los felinos (tigre-abuela), encontrandose sola, recibe a la rendida viajera
y la esconde para protegerla de los jaguares.

Pero al regresar a casa, éstos matan a la madre grévida, la despe-
dazan y la comen. La cortan en pedazos y la comen (chiriguano). Cor-
tan y despedazan su cuerpo, lo asaron y lo devoraron (bacairi).

Este episodio constituye el mito de origen de la antropofagia de los
pueblos tupi-guaranis y caribes.

En una versién caribe, la madre de los tigres es la rana de la lluvia,
madre de Konoboaru.

Nacimiento y tribulaciones de los gemelos—Del cuerpo destrozado
de su madre saltan vivos los gemelos. Los tigres tratan, de diversas
maneras, pero en vano, de destruirlos. Los arrojan como excrementos a
un basurero, los hierven en agua caliente, pero el agua se enfria, los
pisan en un mortero, pero fue imposible romperles los huesos; les estiran
el pescuezo, los llevan en las brasas, pero las brasas se enfrian, los asan
al fuego, pero el asador no puede penetrar en las carnes, los colocan
en un espinero o sobre una palmeta espinosa, etc. Fracasan todos los

4 J.os materiales que se exponen a continuacién estdn tomados, en su mayor
parte, del capitulo «Mitologia». Se contraen al ciclo de los gemelos y se repiten
para que el lector tenga a la vista el material comparativo entre los temas flo-
restales y los del Popol-Vuh.
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intentos de matarlos porque los tigres no pueden superar la esencia
sobrenatural de los gemelos, de origen divino.

Finalmente, la anciana, madre o abuela de los tigres, los cria como
si fueran sus nietos .

Crecimiento rdpido de los gemelos, expertos cazadores de pdjaros.—
Debido a su origen sobrenatural los gemelos crecen con extraordinaria
rapidez. Su primera ocupacién es la caza de pdjaros. Eran habiles caza-
dores. Traen a la abuela o madre de los tigres el producto de la caza
principalmente pdjaros. Todos los mitos coinciden al respecto.

Revelacion de la identidad del asesino—Un buen dia que los gemelos
cazaban, como de costumbre, disparan su arma a un ave y la hieren.
Un loro, en el mito mby'a; papagayo y yacu, en el mito apapocuva; un
powni (pajarc)} en un mito caribe; jacuacu, en la leyenda tembé; un
animal, mito yurucaré; Ewaki, tia o abuela de los gemelos, en el mito
bacairi, Kuinadi en la leyenda makiritare, etc., delatan el crimen come-
tido por los felinos.

Merecen mencionarse algunos detalles en referencia con esta reve-
lacién. El mito apapocuva pone en boca del yacu herido por una flecha
de los gemelos las palabras siguientes: «porque me flechastes, procurando
comida para la que maté a tu madre, chdpame la herida de tu flecha».
Entonces le chupé la herida, sanando al yacu, ejemplificando la funcién
de curandero.

En un mito caribe, cuando los gemelos iban a dar muerte al dltimo
powni, supieron por él quien habia dado muerte a su madre, pues el
powni les conté con detalles todo lo sucedido. Indignados soltaron al
pajaro... y regresaron a casa con las manos vacias, sin tener los acos-
tumbrados pdjaros. Se excusaron ante la anciana diciéndole que el powni
les habia quitado las flechas.

Lloran la muerte de su madre, pero se lavan la cara para que la tigre-
abuela no se dé cuenta de que habian llorado (Nimuendaja, pag. 83).

Odisea de los gemelos.—La carrera heroica de los gemelos comienza
a partir de la revelacién de la muerte de su madre. Comienza entonces
la guerra de venganza contra los tigres o los afiay. Ellos son brutales,
pero caen continuamente victimas de las artes magicas de los gemelos.
Aquéllos usan la fuerza bruta, éstos la astucia.

Los mitos refieren las cosas maravillosas y sobrenaturales que hacian
los héroes cultuales, como separar la cabeza del cuerpo de una persona,

4 En un mito mby'a se hace referencia a la cruz en relacién con el camino
de los tigres (inframundo). Randeruvusu abandona a su esposa. Llega al camino del
tigre primitivo, hinca en el suelo el palo cruzado, cerrando el camino del cielo,
dejando abierto el que conduce a la morada del tigre (Cadogan).
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hacerla rodar por tierra y luego volver a pegarla al cuerpo, o bien,
matar un ciervo y hacerlo revivir. Uno de los hermanos muere y es
resucitado por el otro. Se citan varios casos similares. Mikur mimi, por
ejemplo, muere, su hermano reconstruye sus restos. Camé muere y es
resucitado por Keri, Caru muere y su hermano le revive. Camé se quemsé
y murié, pero Keri lo soplé y le hizo nariz, manos y pies ht}manos.
También éste se quemd y murié, pero soplado por Camé recibié forma
humana.

Ademaés de estos actos maravillosos, los héroes miticos realizan cosas
extraordinarias, admirables, encantamientos por magia imitativa, inci-
tando a sus victimas a repetir lo que estan haciendo. Hacen y prueban
una trampa; por ejemplo, los tigres preguntan en son de burla si habian
cazado algin ratén. Nanderikey pide, también en broma, que para di-
vertirse prueben de entrar en la trampa. Cada uno de los tigres que
va haciendo la prueba queda aplastado y su cadaver lanzado al eterno
abismo por los gemelos. Engafian a la tigre-abuela con unos frutos, que
dicen haber traido del otro lado del charco de agua, lo que despierta
en la tigre prefiada tal deseo de comerlos que dispone ir a traer
esos frutos.

Nanderikey es matado por un Afiay, pero su hermano menor lo res-
cata y le devuelve la vida, sopldndole en el vértice de su cabezz}, después
de haber engafiado a Afiay extrayendo de un canasto sin que éste lo no-
tara el cuerpo de su hermano mayor sustituyéndolo por piedras.

Por medio de subterfugios hacen explotar el crineo de Afiay. Los
gemelos se habian metamorfoseado para no ser reconocidos.

Con frecuencia se mencionan a los peces hechiceros cuyo poder mé-
gico es muy grande. Devoran a los tigres que caen en el rio victimas de
la maldad humoristica de los gemelos. Los huesos de Giaiel, héroe cul-
tural, son convertidos en peces. En un mito makiritare, cuando nace
un nifio del vientre de su madre, destrozada por los tigres, se lo traga
un pez. El nifio crecié dentro del pez, luego salié. En .c:oncepto.de_ los
boras, el pez es el disfraz del héroe mitico, hijo de la serpiente, Buinaima.

Varian los métodos usados por los gemelos para engafiar y amqulla}r
a los tigres o seres malignos: trampas, puente o pasarela sobre el rio
del mundo infero, en el que se ahogan; quema, decapitacidn, etc.

En el mito caingang, por ejemplo, Camé lucha con los tigres en el
paso de un rio, decapita y mata a algunos. En el mito chiriguano los
gemelos prepararon largas espadas de madera y, asi armados, decapitan
a] jefe de los tigres, separando su cabeza del tronco. Los demas huyeron
en distintas direcciones. o7

Cualquiera que sea el modo de exterminacion, el objetivo alcanzado en
todas las versiones es el aniquilamiento del o de los asesinos de la
madre de los gemelos.

Sin embargo, hay referencias a alguno que se salva de la hecatombe.
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Cuando Nanderuvusu, por ejemplo, aparece llamado por una danza palé,
se extinguen los Afiay de este mundo, exceptc uno, que extiende su
hamaca cruzada sobre el sendero del méas allda y que amenaza con la
destruccién a las almas que se aventuran por esos lugares.

Segun el mito apapokuva, los tigres son devorados por los peces al
tratar de cruzar el charco encantado, cuyas orillas se alejaban siempre
mas. Sélo se salvé la tigre prefiada. Lo mismo ocurre en los mitos
mby’'a: se salvé tnicamente una Mba'e Ypy, la tigre prefiada. De ella
proceden los jaguares actuales. En el mito yurucaré no sé6lo se salva la
tigre prefiada, sino también el jaguar de cuatro ojos, que logra escapar
gracias a la proteccién de la luna. Hay afinidad entre la luna y el tigre
como puede apreciarse en el mito chiriguano. La luna unié nuevamente
la cabeza decapitada del tigre al tronco. Pero éste prefirié quedarse
con la luna vivificadora y bienhechora, y no en la tierra por temor de
sus enemigos.

En concepto de los shapras, la luna envia las lluvias.

En busca de la madre—Cumplida su venganza, los gemelos parten en
busca de su madre para tratar de revivirla. Nanderykey reconstruye los
restos poniendo en orden los huesos y utilizando tierra para las partes
blandas. Pero su hermanito se lanza sobre ella y desordena el trabajo
(apapokuva). Pa'i recogi6 los huesos de su madre para rehacer el cuerpo,
pero su hermano menor intenta mamar en sus pechos. Volvieron a caer
los huesos (mby’a). En otra versién, es Nanderuvusu, que resucita a su
mujer, Nandesy, que habfa sido devorada por el tigre, lleva su alma y la
fortalecié de nuevo para si. Nandesy es la diosa lunar vinculada a las

lantaciones, Pig permanecié con su madre una temporada. Y cuando
legé el momento de separarse de ella le dijo que podria obtener todas
las cosas buenas que deseara si inclinaba la cabeza y se cubria el rostro
con las manos. Siempre que la madre de los gemelos esta afligida se
produce una tormenta en la montafia y son sus lagrimas las que des-
cienden en arroyos (mito caribe). Los héroes miticos makiritares van en
busca de la calavera de su madre.

En busca del padre—En seguida los gemelos parten en busca de su
padre. Los gemelos tupinambas tratan de entrar directamente en la casa
paternal, a pesar de la interdiccién de penetrar en ella. Declaran que
son los hijos de Maire-atd. Esta se alegra de verlos, pero rehiisa recono-
cerlos antes de haberlos sometido a varias pruebas. En un mito cain-
gang Pai-Kuard y su hermano crean numerosas obras en el curso de su
viaje en pos de su padre, salvando cuantos obsticulos obstruyen su
camino.

En el mito tembé, transcrito precedentemente, los gemelos caminaron
un dia y una noche y poco después llegaron al lugar en que estaba su
padre. Los mellizos saludaron a Mira y él respondi6: «por fin habéis lle-

6. LA CIVILIZACION DE LOS PLANTADORES ANTROPOFAGOS 399

gado, hijos mios». Contindan las pruebas de fuerza y de astucia entre
Maira y sus hijos, éstos resultan triunfantes.

En algunas leyendas, los gemelos llegan a pelear con su padre. En
los mitos urubus, diversas versiones se refieren a los dos hermanos en
busca de su padre.

Catasterismo de los gemelos.—El final de las aventuras de los me-
llizos es apotedtico. Suben al cielo para incorporarse al sol y a Ia luna.
En el mito caingang, Pai-Kuard se hace «duefio» del sol e Ivanvusu
«duefio de la luna». Nanderikey sube al cenit y se transforma en dios
solar. Maire mimi triunfa de su padre, desciende en el mundo infero y
resurge a la Iuz del dia con la corona de plumas del dios solar. Kapcha-
maro, héroe cultual de los shapras, después de realizar una serie de
hazafias en la tierra, sube al cielo y se hizo sol. El héroe de los boras,
después de vengar la muerte de su madre, anda en busca de su padre,
peregrinando por el mundo, donde sufre diversas vicisitudes; asciende
al cielo gracias a las alas y corona de plumas que le envia su padre.
Alli se convierte en sol. En un mito guarayo los gemelos fueron trans-
formados en sol y luna (Cardus).

Hay variantes del mismo tema, como el de Keri y Camé que reciben
de su tia Ewaki el encargo de traer al sol que estaba en poder del rey
de los buitres. Cuando el rey de los zopilotes sali6 de su agujero lle-
vando consigo el sol, ilumindse el mundo. Mediante una curiosa estrata-

ema los gemelos arrebatan el Sol y la Luna a los buitres y se trans-
ormaron en aquellos astros.

Pai'i Re Te Kuaray, ¢l mayor de los gemelos, se volvio el «Sedor
del cuerpo resplandeciente como el sol, el hombre dios de la raza mby’a».
El mismo creé a su hermana, Jachyra, la Luna.

Ideal de belleza fisica y moral—La mayor parte de los mitos flores-
tales resalta la belleza sin igual y la juventud del héroe solar que, como
lo hace notar Koch-Griinberg, tiene y puede conceder esas mismas cua-
lidades: el privilegio de la juventud y belleza eterna. _

En la belleza fisica del héroe-dios se proyecta también su belleza
moral de la que nos hablan todos los mitos. Algunos especifican que
desde su nacimiento poseia las mds bellas cualidades morales (Estevdo
M. Galais). Admirable es esta concepcién de los primitivos cultivadores
que corresponde a una patente realidad ya que la belleza del alma se
refleja en la fisionomia. _

He aqui unas citas sobre el particular. Los hijos de Maire Afa eran
miés bellos y mas fuertes que todos los seres humanos. El hijo de
Korobona era el ser humano perfecto, fuerte y bello. Maire Pochy es el
maés bello de los hombres; Quoniatla, hija de Cognomimery dio a luz un
bellisimo nifio, etc.
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Valor intrinseco del ciclo de los gemelos.—Las mitologias florestales
mas completas constituyen un tratado de teologia y de cosmologia: ex-
plican el nacimiento y la formacién de los dioses, de los hombres, de
las especies y de las cosas, la situacién de la persona humana en el
mundo, las concatenaciones entre los hechos, la misién ética del indi-
viduo y del grupo. Revela al indigena y su mundo, sus bases de susten-
tacién, sus anhelos espirituales y sus instituciones. Abarca todos los
aspectos de la vida y de la cultura.

De particular interés resulta el ciclo de los gemelos, ya que éstos
establecen, con su ejemplo, las pautas ideales de la conducta humana. No
sélo promulgan el cédigo de moral religioso?, sino que ensefian las
danzas, los himnos sagrados y muestran su eficiencia, ensefian ademas
el arte de curar, crean elementos de cultura material, «ensefian a los
indios muchas cosas utiles y buenas, haciendo beneficios a la huma-
nidad», crean animales y plantas, ensefian técnicas de magia, etc. En
suma, dan un conjunto de bienes culturales en el campo espiritual vy
material, que constituye el equipo cultural de los cultivadores primi-
tivos, completando la obra emprendida por su parte, que entrega sus
insignias al héroe solar y le confia el cargo de velar por la humanidad
(Métraux, pag. 41).

Este detalle del mito apapocuva, implicito en las mitologias flores-
tales, reafirma el principio teolégico, considerado precedentemente, de
la sustitucién de un dios por otro dios que, como aquél, representa en
si toda la divinidad.

En el curso de su viaje en el inframundo, de sus luchas con los ti-
gres o los Afiay que aniquilan, los gemelos establecen los paradigmas del
viaje post mortem, que comienza por el occidente y finaliza al oriente,
como el curso nocturno del sol, segiin la docirina geocéntrica que tiene.
No falta el motivoe de las Simpléyades, de las enormes tijeras que cortan
el que pasa entre sus hojas o del feroz tigre que tiende su hamaca
a través del camino del muerto. Tales concepciones escatoldgicas que
tienen un fundamento teoldgico v una finalidad moralizadora, estan vi-
gentes entre los selvicolas. El culto a los muertos, ejemplificado por los
gemelos, parte de la tumba de su madre.

Las mitologfas florestales dan el mito de origen de los Afiay o seres
malignos que pueblan el Averno indigena. Los chiriguanos llaman Afiq
a la parte temible del alma humana, lo que establece una relacién con
los Afiay.

42 El héroe solar ejemplifica las normas de conducta humana; su historia con-
siste en una pugna contra lo nocivo. Establece el c6digo moral ensalzando la «gran-
deza de corazon», la hospitalidad, la caridad, el amor al préjimo, el respeto al
derecho ajeno, la obediencia a los padres, el respeto a los ancianos, la vida
armoniosa entre los miembros de la comunidad. Predica contra el egoismo y la
avaricia, contra el homicidio, el adulterio, la violacién, la burla de los defectos

ajenos, etc. Nuestro amor al prédjimo alargard nuestros dias (L. Cadogan, en
Ayvu Rapta).
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Pero los gemelos vencen todos los peligros y los obs}éculos que se
interponen en su camino y llegan al cielo mostrando asi el destino de
la condicién humana. _

Sus hazafas extraordinarias v maravillosas constituyen la epopeya
tribal, que se recita o se dramatiza continuamente, y de esta manera

han llegado hasta nosotros.

El ciclo de los gemelos en los mitos del «Popol-Vuh»

En el desarrolio del ciclo maya-quiché de los gemelos desfilan los
mismos actores, con otros nombres, que en las mjtologias_ florestale_s.

La pareja de gemelos nace de Hun Hunahpi e Ixquic, progenitores
de Hunahpti e Ixbalamque (varén y mujer), a diferencia de los mitos
florestales en que los gemelos nacen generalmente de padres dls}1ntc(>is.
Uno es legitimo, el otro bastardo, lo que t;xphca Sus dljferelgm_as e
caracter v sus rivalidades. El primero es mas fuerte y mas hzﬂ_)llf que
su hermano, que es torpe, y siempre; 5¢ encuen’tra en estado de inferio-
ridad con respecto a aquél. Hay rivalidad, ademas, entre ellos y su padre.

En cambio, los gemelos del Popol-Vuh tienen las mismas cualldades y
actian como si fueran una misma persona, manteniendo relaciones ar-
moniosas con su padre.

Acerca de la coIrjlcepcién partenogenésica de los gemelos del Pogol-Vuh,

se ha tratado precedentemente. Esta escena esta repre-

ﬁ sentada de un modo realista en los cédices mayas, como
puede apreciarse en la figura siguiente, reproducida del
Codice de Dresden.

Sacrificio del Padre.—Hun Hunahpi y Vukup Hunahpi
4 se dirigen al occidente, rumbo a Xibalba, pero se pierden
A al llegar a una encrucijada de caminos, ignorando cudl
= es el bueno. El camino negro hablé: «Yo soy el camino
2 del Sefior», dijo (129). Y asi toman el que conduce direc-
E2 tamente a la mansién de los Camé. Estos matan al
M2 padre de los gemelos, le descuartizan y le comen. Tanto
S en el PopolVuh, como en los mitos florestales, la cruz

IM’ esta asociada a los caminos del inframundo.

: 1 Nacimiento y tribulaciones de los gemelos—Los Camé
fEeiﬁ?i‘(‘{jd dseimﬁ ordenan sacrificar a la madre de los gemelos: «I%evadla
de Hun Hunah- a sacrificar, traedme el corazén dentro de una jicara y
pit, fecunda a volved hoy mismo, les dijo a los bdhos (tukur). Los cua-
la diosa joven iy, mengajeros de Camé tomaron la jicara y se marcharon
protagonizada 1., 1 do en sus brazos a la joven y llevando también el

(%%l;agfgﬁlff) cuchillo de pedernal para sacrificarla (136).
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Pero Ixquic escapa milagrosamente de la muerte y huye hacia la casa
de Ixbucané, abuela de Hun Bitz y Hun Chuén. La joven préfuga le
dice a la anciana: «Yo SOy vuestra nuera e hija, sefiora madre». Esta
la rechaza brutalmente: «(Sal de aqui! {Vete!», grité la vieja a la
muchacha. Sélo reconoce la descendencia y el linaje de sus hijos, muer-
tos en Xibalba, en sus nietos Hun Bdtz y Hun Chuén. Pero Ixquic in-
sistié, manifestando que los hijos de Ahpti «viven en lo que llevo» (139).
La anciana se niega a reconocerlos como sus nietos sin antes someterla
a pruebas extraordinariamente dificiles, como la-de llenar una gran red
de maiz con el producto de una sola mata (139-140). Cumplida a satis-
faccién esa prueba, la anciana reconocié «que realmente era su nue-
ra» (141).

Los gemelos nacen en el monte. Su madre los lleva a casa, donde
sufren toda clase de vejaciones por parte de la anciana y de sus hijos.
«jAnda a botarlos afuera!», dijo la vieja. Y en seguida fueron a poner-
los sobre un hormiguero. Alli durmieron tranquilamente. Después los
quitaron de ese lugar y los pusieron sobre las espinas. Lo que querian
Hun Bdtz y Hun Chuén era que murieran alli mismo en el hormiguero o
sobre las espinas (152). Pero todos los intentos de los hermanos mayores
de aniquilar a los gemelos fracasaron. No pudieron superar su esencia
sobrenatural.

Finalmente, la anciana se resigna a criarlos como sus nietos. Ella des-
empefia en el Popol-Vuh el papel de la tigre-abuela de los mitos flores-
tales. Sus rasgos felinos aparecen en los cédices mayas, que representan
a la diosa anciana con garras de tigre.

No puede haber interpretacién errénea acerca de esta figura, puesto
que en la mitologia maya sélo hay una diosa anciana, como también
hay una sola diosa madre y un solo dios joven, que se proyectan al arte
de todos los tiempos.

Crecimiento rdpido de los gemelos, expertos cazadores de pdjaros.—
Los gemelos crecen con suma rapidez, como en todos los mitos flores.
tales, pues recién nacidos ya empiezan a cazar péjaros. Estaban cazando
péjaiosltodos los dias. Diariamente traian el producto de la caza 2
su abuela.

Revelacion de la identidad del asesino de su padre—Un buen dia
los gemelos regresan a casa con las manos vacias sin traer los acostum-
brados pajaros. La abuela se enfurece. «¢Por qué no traéis pajaros?»,
les dijo ella. Los gemelos se excusan manifestando «que nuestros pa-
jaros se han quedado trabados en el 4rbol ¥ nosotros no podemos subir
a cogerlos» (143).

_Ellos estaban preparando su venganza por los malos tratos que les
daban sus hermanos mayores.
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ue andaban en el campo, un ratén les revela cémo ocurrié
la Igllllerc'iti: &le su padre. Atraparon al ratén y lo envolv1er01n en un panﬁ;
Le cogieron, le apretaron la cabeza, lo quisieron ahogar y le quenriarolflloS
cola en el fuego. Y dijo el ratén: «Yo no debo morir a vuestras Ilnadiré
Soltadme un poco, que en mi pecho tengo algo que dec1ros,y osD (; liré
en seguida; pero antes dadme algo de comers, dijo el ratémn. «Desp
te daremos tu comida, pero habla primero», le contestaron. 4l vadre d
Entonces el ratén hace revelaciones acerca de la muert(i: e pall re ::
los gemelos y del escond)rijo donde habia guardado la pelota y los in
trum de juego (150). _
Yegg?lfo haljaia gh;a.l:(>151d0 el ratén, le sefialaron su comida (l?l).1 .
A continuacién reciben un mensaj-e_de Camé para un’desafllo a Jti.ggg
de pelota. Este mensaje fue transmitido por Ixmucané que te env 6 a
sus nietos mediante un piojo que fue tragado por un sapzl, tlels eagogl 2
culebra y ésta transportada por un cuervo o gavilan. A g:g» g
vilan, Hunahpt le dispar6 con su cerbatana a_«}a nifia del ojo».
«¢Qué vienes a hacer aqui?», les dijo el gavilan. . Lo des.
«Traigo un mensaje en mi vientre. Cur.adme prlmerc;l el ojo O)L Les
pués os diré», contest6 el gavildn. «Muy bien». Y saca_xll) 0 1intp co Q¢
la goma de la pelota, se la pusieron en el ojo al gavi aln. (i)l a’fr?(lSS)
llamaron ellos, y al instante quedé curad_o.perfectamente el gav n (1 28
En este episodio los gemelos ejemplifican el papel de curan eel:r 0. El
gavilin vomité una gran culebra, ésta arrojé al sapo, Il)ercie A s En
no pudo vomitar al piojo, ?%rtadorddlel I?Z‘;nfgjﬁé.jléoz %:;ngigin it
puntapié en el trasero, y €l hueso ael a s ot
ioldgi ue explica la forma del sapo; puede compararse >
?It;?"lec;%;%). fll&l fin,pel piojo hallado en la boca del sapo «dijo el man

dado» (156).

Odisea de los gemelos.—La carrera heroica de los gemelc(i)s corrllngill;g
a partir de esos avisos. Comierlxzauentonces lla gu?:a diefiovzl gmen
] se lamentan», -
contra los Camé. «Vuestra abuela llora y
sajero (156), cuando se despxdler()l)l lgs gell’nel‘os des?g%o(ii‘garxosla nilli%li*:,
51 ij - . Agrimas R
no lleréis», dijeron ellos (156-157). Sus lag
como en el mito caribe, cuando Pia se d65p1’de.de su madre. {.?si ce(;v.-ce%?;
anteriores representan un epiSOdl-O-EIiStI‘OIlOIHICQ y nclleteoro olg o:, Via
Lactea en combinacién con la posicion d’el sol figura 03 por t?zado ra
blanca y Hunahpii, que determina un periodo de lluvias drama p
las lagrimas de Ixmucané. , '
La lucha del héroe civilizador com los Camé se desarrolla’etq v:;‘13:
episodios. Los Camé son brutales, pero caen continuamente victim
las artes magicas de los gemelos. ) ' . N
Hunahprjge Ixbalamgque se fueron hacia el occidente, baJandg en 511
reccién de Xibalba. Pasaron entre tétricos barrancos, cruzaron dos rios
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peligrosos, donde debian ser destruidos. Llegaron a una encrucijada de
cuatro caminos (negro, blanco, rojo, verde). Conociendo el que condu-
cia a Xibalba tomaron el camino negro y llegaron directamente a la
mansion de Camé. Los saludan y comienzan las terribles pruebas en el
inframundo. Pasan por Ia cueva oscura, burldndose de los Camé, juegan
a la pelota y ganan la partida, pasan por la cueva de las navajas —tije-
ras en mitos florestales—, la cueva del Frio, la del Fuego, la de los
Tigres, servidores de los Cameé (166), pero salen indemnes de esas prue-
bas mortales .

«¢COmo es eso?», exclaman los Camé. «¢No han muerto todavia?s.
Admirdbanse de ver las obras de los gemelos (167).

Los mitos refieren las cosas maravillosas y sobrenaturales que hacian
los héroes civilizadores.

Hunahpii muere decapitado, pero su hermana le rescata y le devuelve
la vida. Los Camé se adueiian de Ia cabeza, pero Ixbalamque la sustituye
con otra artificial y, cuando aquéllos quieren tomarla como pelota de
juego, le tira una piedra y la falsa cabeza estalla en mil pedazos (173).

En otro episodio los Camé encienden una hoguera en la que queman
a los gemelos; Iuego muelen sus huesos ¥ los arrojan al rio de Xibalba.
Pero los huesos molidos se asientan en el fondo del agua y se con-
vierten en hermosos muchachos, con la apariencia de Hunahpi e Ixba-
lamque. Al quinto dia vuelven a aparecer como hombres peces vinak
car (175). El numeral sagrado 5 concurre también en los mitos tlorestales.

En la teologia maya de todos los tiempos y hasta la fecha, el pez
es un disfraz de Hunahpii, hijo de la Gran Serpiente, que es el aspecto
ozomorfo de su padre, Hun Hunahpi, y asi se representan en los ritos
y el arte mayas, que siempre se inspiran en la mitologia. Esas concep-
ciones no difieren de las que se expresan en los mitoe florestales res-
pecto al pez hijo de la serpiente. Piénsese, por ejemplo, en Giaiel, hijo de
Buinama, la Gran Serpiente de los boras.

Asimismo el motivo de la hoguera es conocido en los mitos flo-
restales.

En ambas mitologias figura como un rito de purificacién para
alcanzar la condicién de dios solar.,

Después de estas escenas, los gemelos se disfrazan de pordioseros
«de rostro avejentado y aspecto miserable, vestidos de harapos...» (175),
para no ser reconocidos. Ejecutan varias danzas: las de] Puhuy, del Cux,
del Iboy, del Ixtul v del Chitic (de nuevo la cifra sagrada cinco). Ade-
mas obraban muchos prodigios: quemaban las casas y al punto volvian

*  Asimismo los mitos florestales mencionan las penalidades del viaje de los
gemelos. El de Meda'tia hace referencia a las cuevas de suplicio, entre otras la
casa de las tijeras (navajas en el Popol-Vuh), la cueva donde una mujer des-
pedaza a los intrusos, equivalente de la cueva de los tigres del PopolVuh, de la
casa oscura, como en el Popol-Vuh, etc.
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a su estado anterior. Luego se despedazaban a si mismos; se mataban
el uno al otro, y al instante le resucitaba el otro (‘176).

Esconden su identidad bajo el disfraz de pordioseros y nunca revei
lan su nombre, particularidad que recuerda el mito de Komatari en e
que éste manifiesta: «Tengo un nombre, pero no te lo diré». ]

Los héroes civilizadores realizan cosas extl:aordmarlas y encantanllf’n-
tos por magia imitativa, incitando a sus victimas a repetir _lo I<-:1‘ue es ;2
haciendo. Matan a un perro, lo descuartizan y le haceq revivir. Lo r(ins;I
hacen con un venado en un mito florestal. En varios pasajes ‘?t os
mitos florestales se menciona ese tipo de magia imitativa que &nm aa
una persona a repetir lo que los héroes _culturales estan hac11en 0.

Asi los Camé sienten un deseo irresistible de experimentar acis ml'smg‘s
pruebas, les ruegan: Haced lo mismo con nosotros. iSacr:f:c?I noz‘. , € ‘;-
jeron. Entonces primero sacrificaron al jefe y Sefior llamaddo ytr; aem,
rey de Xibalba. Lo mismo hicieron con Vucub Camé. Los 'l ec?iplpr r.lz)l »
no los resucitan. Y muertos los jefes se pusieron en fuga los de Xi .

Huyeron todos los vasallos de Xibalba a un gran barranco y cayeron
' n un hondo precipicio. )
tOdC{rS 1?11 Sefior (unopséloI; se humillé entonces, presentdndose an?ig})(;s
bailarines. «{Tened piedad de mil», dijo cuando se dio la conocer (180).
Piénsese en la extincién de los Afiay, excepto uno solo, a rafz de la
danza palé, y en el eterno abismo donde cayeron 1{)5 ‘ggresbgen os
mitos guaranis. Al triunfar de sus eneml%os, los gen’ie (;)S escadre i
identidad pronunciando su nombre en alta voz, y el de liull%)' ©
que son «los vengadores». Aparecen entonces como seres be s(im . i

Pronuncian un largo discurso, instituyendo nuevas _nogmas :t;ngiia

religiosa, anatemizando las del tiempo de Camé, que pg;rl 8ezsu categ
de dios solar y queda reducida a la de ser maligno (181- . ). ‘ t'
~ En el curso de la historia de los gemelos aparecen varloslmltqs e Ilg
légicos que dan cuenta de invenciones o descubrimientos y las cg:u s
tancias en que se realizaron. Hay, ademas, episodios o 30ncepcm;:os %10_
pueden ponerse en relacidn con los que estan reglstria o]i e.? o  to-
restales. Por ejemplo, el tema del sol en poder dec1 0s ui 1;3; gl—V rfh
lotes que Keri y Camé les arrebatan, estd registra olen teb e€1 Vih.
Antes de la promocién de Hunahpii a dlqs solar, el sdo e?) a aIV If T
de los zopilotes o buitres, que obscurecian al mundo ( %po- uh, i)os
ginas 170-171). La afinidad de la luna con el tigre que sedo s[ezl;,v%aen os
mitos florestales, estad expresada en el propio nombre de Ixbalamgqg

(balam = tigre), etc. . )
. i los en la

Con la abuela de los gemelos.—La presencia de los gemelos
casa de su abuela y de su madre es manifiesta en las dos cafias de

maiz seco que dejaron sembradas en su casa antes de_partir pazlrai
Xibalba. Las cafias, alter ego de los gemelos en funcién de dioses de

24
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maiz, retornaron al vencer éstos a los Camé. Entonces fueron adoradas
por la abuela (183). ' E

El motivo de la cafia de maiz estd registrado también en el mito
apapocuva como instrumento mdgico de los gemelos utilizado para
matar a los tigres.

En busca de su padre—En seguida los gemelos parten en busca de
los restos de su padre y los reconstruyen. «Ellos vieron las caras de sus
padres alld en Xibalba y sus padres hablaron con sus descendientess.

Honraron a Vucub Hunahpy, fueron a honrarlo en el Puchal Chah
(tumba) y asimismo quisieron hacerle la cara. Buscaron alli todo su ser,
la boca, la nariz, los ojos. Encontraron su cuerpo. «Vosotros seréis
invocados», les dijeron sus hijos. «Seréis los primeros en levantaros v
seréis adorados los primeros por los hijos civilizados. Nosotros somos
los vengadores de vuestra muerte, de las penas y dolores que os cau-
saron» {184). :

Catasterismo de los gemelos.—Asi fue su despedida cuando ya habian
vencido a los de Xibalba.

Luego subieron en medio de la luz y al instante se elevaron al cielo.
Al uno le tocé6 el Sol y al otro la Luna. Entonces se iluminé el cielo
y la tierra. Y ellos moran en el cielo (184-185).

Ideal de belleza fisica y moral.—Al igual que los mitos florestales,
el Popol-Vuh hace resaltar la belleza sin igual y la juventud del héroe
solar, a la vez dios del maiz. A esa belleza fisica corresponde la belleza
moral exaltada en episodios miticos.

Desde remotas edades, el arte maya tiende a proyectar en la figura
del dios joven las caracteristicas que le distinguen.
Esto es patente, tanto en los cédices como en escultu-
ras y monumentos. La figura siguiente, reproducida del
Cddice de Dresden, es uno de tantos testimonios de la
belleza del dios joven.

Los chortis llaman al héroe solar y dios del maiz
de su mitologia el Cume, simil de Hunahpt. Para
personificarlo en sus ritos y sus danzas, seleccionan al
joven mas agraciado de la comunidad.

Interesantes paralelos ofrecen el mito del Cume y
los mitos florestales. Para no cansar al lector, sélo
transcribiré la parte que se refiere a su nacimiento.

ST «Era aborrecido por sus hermanos mayores que querian
El joven dios del matarlo. Con esa intencién lo arrojan a un rio, donde el Cume
maiz, simil de Hu- se transforma en un pez. Entonces sus hermanos Hegaron al
nahpi, en el C6 rio para destruirlo, «aporreando el agua». Agarraron muchos
dice de Dresden peces que murieron con la sangre del Cume,
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Esa sangre se confunde con la espuma del agua en un lugar donde se formaba
un remolino. ) . .

Una mujer anciana, k ¢ tscuh, estaba lavando a la orilla del rio y oy gritar
donde estaba el remolino. Vio entonces una cosita viva, como una criatura, y la
llevé a su casa, donde fue creciendo rapidamente. La viejecita quiso comerlo.
Para este propdsito se fue a la quebrada y afilé sus agudos colmillos para devorar
al Cume (mujer-tigre). Pero el nifio conocia los pensamientos de la anciana. Se
lavanta de la hamaca y se aleja de la casa, dejando en su lugar una mano de
piedra de moler. Regresa la viejecita y de un salto 4gil (caracter felinc) brinca en
la hamaca y mordié la piedra. Luego grité porque se habia quebrado los dientes #.

El episodio del ascenso al cielo en medio de la luz para incorporarse
al sol se dramatiza con gran realismo en la danza chorti de los Gigantes.
El actor que personifica al padre del héroe solar, esto es, del Cume,
entrega a éste sus insignias de poder: la corona solar y la espada de
madera. El Cume se descubre la cara, hasia entonces cubierta por un
velo, para iluminar al mundo con sus rayos resplandecientes (figurados
por recortes triangulares dorados). El acto que personifica a Camé,
vencido y desarmado por el héroe solar, se reconoce vasallo del que
proclama «Rey del mundo» (ver las graficas mas adelante).

Esta escena de la danza chorti podria ilustrar el mito apapocuva en
el que Nanderu cede sus armas e insignias de poder a Nander_y, que le
sustituye como dios solar, desde que éste le transmite el gobierno del
mundo.

Valor intrinseco del mito de los gemelos—Al igual que los mitos
florestales, los del Popol-Vuh constituyen un tratado de teologia y cos-
mologia y como en aquéllos establece las normas de la conducta humana
en todos los planos de la vida.

En el curso de sus peligrosas aventuras en el inframundo, los ge-
melos dramatizan las concepciones escatologicas vigentes. El culto a los
muertos parte de la tumba de su padre, en el Pucbal Chah. o

Al igual que en las culturas selvicolas, las hazafias extraordlnarla_ls y
maravillosas de los héroes civilizadores constituyen la epopeya tribal

ue se recita o se dramatiza ritualmente a través del tiempo hasta la
gecha. De esta manera ha llegado hasta nosotros.

Unidad fundamental de las mitologias maya y florestales

Del andlisis comparativo entre la mitologia registrada en la Se-
gunda Edad del Popol-Vuh y las mitologias florestales que se realiza
aqui, por primera vez, resaltah sus relaciones de unidad mutua que
implica las de sus teologias y cosmologias.

“4  La mitologia chorti ha sido publicada en mi libro Los Mayas, pags. 268-278
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Esos rasgos fundamentales comunes resaltan, ademas, en el ciclo de
los gemelos registrados en la Tercera y la Cuarta Edad del Popol-Vuh
y no en la Segunda. Tanto las mitologias florestales, como la maya-
quiché, parten de la creacién del mundo y finalizan con el catasterismo
de los gemelos, su promocién a dios solar y diosa lunar, respectiva-
mente. Los episodios se desarrollan en el mismo orden de sucesién.

El ciclo de los gemelos, conectado con la personalidad del Creador,
es una de las caracteristicas comunes a ambas mitologias. Aquéllos com-
pletan la obra de su padre y establecen las normas de conducta vigentes.
En otros términos, la saga de los gemelos es la elaboracién histérica de
una experiencia social, una sistematizacién de los conocimientos adquiri-
dos codificados a través de dogmas o mitos ejemplares que constituyen
las ensefianzas sagradas. Consitituye un exponente del grado de cultura
y de desarrollo intelectual y moral alcanzado por los pueblos indigenas

Causas de las diferencias entres las mitologias
florestales y la del «Popol-Vuh»

Ese grado de desarrollo cultural e intelectual esta en relacién di-
recta con el namero de «Edades» o ciclos étnicos registrados en cada
mitologfa. De ahi que las sagas de los plantadores antropofagos se ar-
ticulan en sélo dos Edades, en tanto que el Popol-Vuh registra cuatro,
porque los maya-quichés alcanzaron un nivel superior en la escala de
la cultura.

Sobre un esquema fundamental, comun a todas las mitologias ame-
ricanas, la materia mitica del Popol-Vuh se fue ampliando en el curso
del tiempo para incorporar nuevos modelos de vida, nuevas formas so-
ciales y culturales, sin apartarse de los prototipos. Tales prototipos son
las formas etnolégicamente mds antiguas de los mitos, las que se ela-
boraron en Ia etapa inicial de la agricultura, que corresponde a la Se-
gunda Edad de todas las mitologias americanas.

Veamos cémo se reintepretan los mitos para adaptarlos a nuevas
situaciones.

En todos los mitos florestales es la madre de los gemelos la que es
matada y a veces comida por los tigres. Pero la Tercera Edad del
Popol-Vuh, que no existe entre los mitos de los plantadores, registra
un cambio social. Los maya-quichds pasan del patriarcado primitivo al
matriarcado, de la descendencia patrilineal a la matrilineal. Ixquic, la
madre de los gemelos, ejemplifica el culto a la diosa madre, y. en el plano
social, el derecho materno que caracteriza esa época. Luego la madre
de los gemelos no podia ser destruida como en el ciclo anterior por la
importancia capital que tiene en la Tercera Edad.
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De ahi-que el sacrificio o la muerte de la madre de los gemelos se ha
transferido al sacrificio de Hun Hunahpii, padre de los gemelos.

Sin embargo, quedan reminiscencias en el PopolVuh de este sa-
crificio primordial de la diosa madre. . . ,

Camé, equivalente de Camé o Kumapari, el tigre c:ar}llgal, padre de
los gemelos en los mitos florestales, ordena el sacrificio de Ixquic,
encinta, madre de los gemelos. Cuatro auxiliares de Camé la transpor-
tan al sacrificadero armados de cuchilles de Redernal.~ Pero Ixquic es-
capa milagrosamente, de la muerte, como la tigre prefiada, que fue la
tnica que se salvé en las sagas florestales. Luego Ixquic, que protago-
niza la diosa lunar terrestre en estado de gravidez, huye hacia la casa
de la anciana Ixmucané. Este episodio puede ponerse en relacién con el
de ]a madre Luna, encinta de los gemelos, que vaga por e! mundo vy
llega a una casa habitada por una mujer anciana.

En las sagas florestales, los tigres matan a la diosa Madre y tratan
de matar a sus hijos. Segiin el Popol-Vuh, Ixquic y sus l}ljos, los gemelqs,
son maltratados por los nietos de Ixmucané, Hun Bdtz y Hun Chuén,
que tratan de matarlos. Ixmucané desempena en el BopoI-Vuh el papal
de la tigre-abuela en los mitos florestales, e Ixquic tiene su correspon-
dencia en la tigre prefiada. )

Los gemelos crecen rapidamente y cazan pajaros todos los dias como
en los mitos florestales. Un dfa regresan a casa de la abuela, que .ls)s
criaba como si fueran sus hijos, sin traer su acostumbrada provision
de pajaros, pretextando que éstos se habian q'uedado prendidos en los
arboles. Este episodio es similar al de los mitos florestales.

Un pajaro herido por los gemelos y luego c;uraf_:lo por ellos_ les re-
vela como fue la muerte de su madre. Este episodio de los mitos flo-
restales se escinde en dos partes en el Popol-Vuh. En una escena el
ratén denuncia cémo fue matado el padre de los geme}os. En otra
un pajaro portador de un mensaje para los gemelos es her.lf:lO por ellos,
pero Hunahpti le cura en seguida, ejemplificando la funcién de curan-
dero como en los mitos florestales. _ , .

Los gemelos del Popol-Vuh estan siempre muy unidos, actian como si
fueran una sola persona. En cambio, los gemelos de las sagas florestales
son disimiles, porque al contrario de los héroes miticos maya-quichés
nacen de padres diferentes. Los primeros 'ejer’nphflcap la perfecta horp’o—
genizacion que alcanzé el pueblo maya-quiché a través de una evolucién
milenaria. _

Al tener noticia de quiénes, mataron a su padre —madre en los mitos
florestales— comienza la carrera heroica de los gemelos en busca de
los asesinos de su padre para vengar su muerte. Al igual que en los
mitos florestales, emprenden un viaje lleno de pehgrgs en que sortean
todos los obstaculos. Los Camé son desfraudados continuamente por las
artes magicas de los gemelos. Al igual que en los mitos florestales, el
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viaje de los gemelos al inframundo ejemplifica el viaje post mortem y
toda escatologia. ,

Al igual que en los mitos florestales los gemelos parten en busca
de su padre, matan y decapitan a Camé, y al final de su carrera heroica
se elevan al sol y a la luna. La sabiduria est4d asociada al héroe solar
en todas las mitologias.

De esta manera los dioses de antes pasan a ser los demonios de
ahora y las virtudes del pasado los vicios del presente. Cambia la fun-
ci6n de Camé, mas no su nombre, que subsiste hasta el presente como
signo calenddrico y dios de la Muerte.

Estos apuntes de mitologia comparada bastan, en mi concepto, para
mostrar ¢émo los mitos primitivos fueron. reinterpretados para adap-
tarlos a nuevas situaciones, a partir de un prototipo que se mantiene
en las mitologias florestales.

APENDICE
Autoctonismo de las mitologias florestales—Se ha discutido acerca

de la originalidad de las mitologias indoamericanas. Algunos autores
creen notar en ellas influencias o relaciones con mitos eurasiaticos y

oceanianos. Pero los investigadores, por su larga convivencia entre

los indios y mejor conocimiento de su realidad espiritual, consideran
que las mitologfas florestales o primitivas son autdctonas. Este es el
criterio de especialistas cono Nimuendaji, Métraux, Cadogan, Shaden

y otros mas.

Cadogan manifiesta que el culto y el mito guaranis tienen caracteris-

ticas inconfundibles, con un sello distintivo de lo autéctono *.

Refutando a Georg Ecket, que supone la existencia de relaciones
entre los mitos suramericanos y los melanesios, Egon Shaden expresa
que «por sorprendentes que sean las analogias encontradas y sefialadas
por Eckert, justas tal vez en relacién con aquella parte de Oceania, no se
aplican a todas las regiones del mundo». Para el continente americano,
por ejemplo, donde la hipétesis de la difusién serfa impropia y hasta

absurda, es preferible la explicacién, mas simple y mas natural, de que,

admitida la unidad fundamental del espiritu humano, ocurrencias seme-
jantes en situaciones anélogas producen resultados semejantes ,

La mitologia—Al igual que la religién y la cultura de los selvicolas,
su mitologia se fundamenta en la deificacién de plantas y animales ori-
ginarios de América y desconocidos en el Viejo Mundo, en los tiempos
antiguos, como la yuca, el tabaco, el maiz, el jaguar, para no citar

4 1, Cadogan, América indigena, octubre de 1930.
s FEl Shaden, A Mitologia heroica..., op. cit., pag. 43.

- plantas y animales. Por otra parte, la as
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mAs que son tan autéctonos como las sagas que se 'Eejieron en torno a esas

tronomia americana no tiene
relacién alguna con la del Viejo Mundo, como lo demostré Lehmann-
Nitsche. Los mitos americanos reflejan una ecologia y un ambiente neta-
mente indigenas, como se comprobara en el curso de la presente ex-

posicién.
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LINGUISTICA COMPARADA

La unidad mitica-religiosa y las afinidades esenciales que presentan las
culturas tupi-guaranis y caribes con la maya-quiché, implican la exis-
tqgcia de un parentesco comun y, como corolario, un parentesco lin-
glistico. .

A este respecto conviene resaltar algunos paralelos lingiiisticos se-
halados incidentalmente en el curso de la presente investigacion.

El complejo Hurakdn-Camé-Ahpi—Como se ha visto, el complejo
Hurakdn-Camé-Ahpii caracteriza la teogonia registrada en los mitos de
la Segunda Edad del Popol-Vuh.

Esas figuras cimeras de la mitologia v la teologias mayas de esa
época existen, a veces, con los mismos nombres o apenas modificados, en
la mitologia y la teologia florestales.

Ya R. Lehmann-Nitsche, P. Ehrenreich, R. Schuller y otros especia-
listas habian llamado la atencién sobre la voz Hurakdn, que designa al
dios de la tempestad de los quichés, de los caribes antillanos y de otros
pueblos selvicolas.

Lehmann-Nitsche establece comparaciones etimolégicas v semanti-
cas entre Hurakdn, dios unipede del Popol-Vuh y de los caribes, y con-
cluye: «Comprobado el origen quiché de la palabra Hurakdn, ésta debe
considerarse como importada de la zona maya cuando aparece en el
idioma caribe. Efectivamente, entre los caribes de las Antillas, esta
palabra se halla algo alterada y con el significado de divinidad»®. Paul
Ehrenreich manifiesta que «el dios Uragan de las Antillas, autor de las
tempestades, es, probablemente, oriundo de la zona maya»®. Chavero
pensaba que «Hurakdn es préstamo del maya-quiché a la lengua aruaca» *.

El vocablo Hurakdn no es, de ninguna manera, un caso insélito en
el caribe, ya que otros lingiiistas, R. Schuller, por ejemplo, «después
de detenidos estudios y minuciosas investigaciones practicadas incesante-
mente durante muchos afios, logré establecer que existe estrecha afinidad
entre los idomas maya-quichés y las lenguas del grupo caribe-arudk. No
se trata de ninguna manera de una simple «conexién» ni de influencias
culturales...; me lisonjeo haber probado de una manera evidente que
entre esos dos grupos lingiiisticos existe estrecha afinidad genética e
histérica» *.

' R. Lehmann-Nitsche, «La Constelacién de la Osa Mayor», Revista del Museo
de La Plata, Buenos Aires, 1924, tomo XXVIII, pags. 12i-124,

! P. Ehrenreich, Die Mythen und Leyenden der Sudamerikanischen Urvilker.. .,
Berlin 1905, pag. 21.

3 M. Alfredo Chavero, en Memorias de la Academia mexicana, México, 1886,
tomo III, pags. 29-36.

* Rudolf Schuller, Las lenguas indigenas de Centro América, San José de Costa
Rica, 1928, pig. 99.
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Sinénimos de Hurakdn se extienden en todo el mar Caribe y en la
Amazonia °.

Lehman-Nitsche establece la equivalencia de Hurakdn con Irouca, Ore-
ka, Yuluca, Yuriko, Irocan, Yoroka Hyorocan, en diversos mitos de los
plantadores primitivos. .

Como hice notar, la figura de Hurakdn esta asociada, en el Popol-
Vuh, a la de Vak, el ave de la tempestad, que es su mensajero o alter ego.
Vac es una forma onomatopéyica que imita el graznido del cuervo.

Esta imagen verbal, compuesta de los mismos elementos, con el
mismo sentido y las mismas palabras, est4 presente en el mito caribe.
«Sa vak u, el ave del trueno era el pajaro que, por orden de Hurakdn,
produce las tempestades y truenos» (P. Laborde, cita anterior). Segun
Breton, Sa vak u, el que hace las Iluvias, es también una estr.ella. La voz
u es pronombre nominal o posesivo en las lenguas maya—qulchés, como
en las caribes (Schuller, oup. cit., pag. 108). Ya se ha dicho que en con-
cepto de los mayas, el ave de la lluvia se proyecta, en el plano astral, a
una estrella como entre los caribes. o _

Al igual que Hurakdn, Camé ticne su equivalente semantico, funcio-
nal y fonético, a veces ligeramente alterado en los mitos florestales.
El nombre de Camé, héroe civilizador y dios solar es frecuente entre los
caribes, tupi-guaranis y arawak (Egon Shaden, informe p_e1:s’onal).

Camé ocupa en los mitos florestales la misma posiciéon que en el
Popol-Vuh. Es el héroe mitico y dios solar de la Segunda Edad de la
mitologia maya-quiché, lo mismo que de los mitos florestales, cuyos
complejos existenciales se corresponden. Posteriormente, en la Cuarta
Edad, Camé es sustituido en funcién de dios solar y héroe cultural por
Hunahpt, que le reduce a categoria de ser maligno. Por consiguiente,
el dios Camé de los mitos y la teologia florestales no es comparable con
el Camé de la civilizacién maya, que es un demonio, sino con aquel dq
la Segunda Edad de los mitos del Popol-Vuh. En otros términos, Carmné
conserva entre los cultivadores selvdticos la posicién original y primi-
tiva que ocupa en los mitos del Popol-Vuh, que corresponden a la fase
inicial de la historia cultural de los maya-quichés.

Merece destacarse este caso concreto de diferencia entre la psicolo-
gia de los mayas de la Segunda Edad y de la Cuarta, a través del cambio
semdantico de la voz Camé.

El nombre de Camé es de filiacién maya-quiché. El origen del vo-
cablo se confunde con el mito que le da significacién. Camé es el in-
ventor de la primera muerte; su primera victima es Hun Hu;nthb'i. De
ahi que Camé significa muerte. También se relaciona etimolégicamente
con cad, ka = piedra o mortero y me despedazar (A. Villacorta, Popol-
Vuh, pag. 407).

5 J. Imbelloni, EI Génesis de los pueblos protohistdricos de América, Buenos
Aires, 1940, tomo I, pag. 563.
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En lenguas mayas o afines se observa una mutacién fonética regu-
lar de la raiz ka en'cha, tza o sa. Ejemplos: camé o kamé, chamei (chorti)
piedra = ka, kaa, en quiché y quekchi; 7za en mixe; sa o saa en lenca.
El metate o piedra de moler se dice: ka en maya y en mame, kq ru, en
cakchiquel, ka rin en galibi. El galibi (caribe) conserva la misma radical
ka que el maya, el quiché y el cakchiquel. En lenguas mayas Ia ¢ se
cambia también por che.

Importa conocer las leyes fonéticas de las lenguas mayas, puesto
que Jas mismas mutaciones regulares se observan en lenguas habladas
por los cultivadores primitivos. Camé de los bacairis, por ejemplo, es
Samé de los tupis.

Ahpi (de Hun Hunahpii = Uno Uno Ahpid) que protagoniza al dios
de la fertilidad en los mitos del Popol-Vuh, tiene también su equivalen-
te en los mitos florestales.

Apu-i es un dios dendromorfo, en un mito guarani, como lo es Ahpii
en el Popol-Vuh. Mari-Aipoc era el primer jefe de los mauhés. Aipu ku
es el primer hombre en un mito uomotina. Un nifio llamado Apecuato
fue el primer mauhé en otra versién de este grupo selvicola.

Al igual que Hurakdn y Camé, Ahpii es un dios caracteristico de la
Segunda Edad del Popol-Vuh. Nace, acttia y muere en el escenario de este
ciclo étnico. Después de su sacrificio no reaparece en la mitologia maya-
quiché, salvo al final, cuando los gemelos tratan de reconstruir su imagen
y ensalzan su memoria en ¢l Pucbal Chah, es decir, en su tumba. Es
una figura mitica exclusiva de la Segunda Edad, que corresponde al
nivel cultural de los cultivadores primitivos.

El complejo Hurakdn-Camé-Ahpii en los mitos florestales—Antes de
proseguir el presente examen comparativo, veamos algunas correspon-
dencias de los nombres y funciones de Hurakdn, Camé y Ahpti en mito-
logias y teologias florestales:

Hurakén (Popol-Vuh) Camé (Popol-Vuh)
Hurakin caribe ~Camé bacairi, sol, _

héroe

cultual (0. Zerries)
Yurakin galibi (Schuller) Camé arawak (Schmidt)
Yuraksin (Schuller) Camgé caingang {Cadogan)
Yerukin caribisi Schuller Camé dios

antropdfago (Métraux)
Yolokédn roucouyenne . Schuller Chamé tupi Métraux
Yoloco aparai Lehmann- Chamei duefio de los

Nitsche muertos (chorti) Girard

Yoloco apatay F. Ortiz Camé yurucare Tello
Yoloc Cuma-nawa sol, héroe

cultual Tello
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Yolokiamo

Yocahu

v Yoroko

Yorociam
Yorokin

* Yuluca

Yuru can
Yurokon

Yuereka

Yurikoyu-
vakai
Yuriko
Yarruka
Hyoracén
Ieune ca
Irukan,
Yorokan,
Yurukan,
Yruka
Yrocan

Huragi
Iuroko

Tureke

Oroan

Oreka

Iro ca
Oroica
Orekaju-
vakai
Urogan

Hyruka

tamanaco

taino

carin
chayma
chayma
caribe
galibi
caribe de
Guayana
ipurucoto

terena

caribe
guajiro
galibi
macusi

galibi
caribe
caribe de
Honduras

rio Yatapu
Brasil

makiritare

warrau

caribe
carifiacu
bacairi
terena
eyeri

arrga

Lehmann-
Nitsche

Krickeberg

L. Adam
F. Ortiz
Schuller
de Lalung
L. Adam
0. Zerries

L. Adam

Baldus

de Lalung

Roth

J, Chrétien

Schuller

Lehmann-
Nitsche

Nitsche
Nitsche

Nitsche
Nitsche

Civrieux

de Lalung

Schuller
Schuller
Altenfelder

Lehmann-
Nitsche
F. Ortiz

Kama,
Kamu

Kuma

Kuma

Kumapari
Kamutshi
Samé
Summay
Sumé
Sumé

Sumé
Sumé
Sumsé
Sumé o
Sumi
Sumi
Zumi
Zemi

Tamo
Tamacuri

Tamu
Tamucu

Tamoi

Tamoi

Tamoin
Tamosi
Tamol
Tamoi
Tamosi
Tarmutshi
Tamucu
Tamucu
Suma, Sama

o Cama
Kuma

tup{

tupt
diosa de los
Yaruro
shipaia
canmari
tupinamba
tupinamba
mundurucu
tupinamba

litoral del
Brasil
tupi

apapocuva
chaman en
omagua
caribe antillano
omagua

Haiti

abuelo caribe

héroe civili-
zador

canmari

caribe abuelo
dios caribe
antillano
sinénimo de
Camé, Sumé
antepasado
mitico de los
guarayus
variante de
Tamoi abuelo
caribe
tupi
abuelo caribe
de Cayena
caribe
Guayanas
jefe, abuelo
caribe de
Cayena
dios galibi
abuelo, padre
caribe antillano

sol, cashinawa

415

Métraux
Métraux

Shaden
Nimuendaju
Meétraux
Métraux
Métraux
Schmidt
Métraux

Métraux
Thévet

Métraux

Girard
T. Sampaio
Girard

T. Sampaio
Lehmann-
Nitsche

Métraux

Lehmann-
Nitsche

Lehmann-
Nitsche

Métraux

Métraux

Métraux
Métraux
Métraux
Métraux

Métraux

W. Roth -
Métraux
Métraux
Métraux
W. Roth
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ﬁggﬁ ]}éfroe mitico Popoi-Vuh

jefe, sol caribe R
Apo jefe quiché sindnimo de - Schuller

o cabeza
ﬁgt{: _]deite sol caribez

0s moseten Melénde:
ﬁpga padre shapra R. Girar?i
Ap (():hi padre jibaro R. Schuller
Apa.n dios creador shapra R. Girard
Agg 31;? jefe, hombre guarani Tastevin
Ape u (] mauyhé Nuadez Pereira
Ape awa hombre guarani Tastevin
Ape' tio materno trumai R. Schuller
Apie1 tia mauhé Niifiez Pereira
Api . madre camayaru Oberg
P _ ?cl:‘t;lelo materno mocovi Lehmann-Nitsche -
. a

Apoiane tupi i §

: guarani Métraux
ﬁpgul)anen . mauhé Nufiez Pereira
Apot jefe caribe - M. Maria Puig
Apoigue jefe tamanaco R. Schuller
Apu-S‘ u tupinamba Yves d’Evreux
Ap sipaya . ) shipaya Nimuendaji
Apu-1 arbol de vida

pu tapirape W
Aputu abuela o agavae
e A que zoque R. Schuller
_ guarda el fuego cita anteri
ﬁ]'muk jefe . macorige R. Schullex? i
A;gocu héroe mitico uomotina Cadogan
Mp g mauhé Nufiez Pereira
st ) padre arua Schuller
a abuelo paressi Schuller
Hpipun héroe cultual Lehmann-Nitsche
abi padlie (iIeI sol conibo Steward y Métraux
y la luna
Haburi héroe cultual arawak illi
Gillin, Roth
ﬁ:ﬂgkuﬁ S@beza pano Sclzhlilller0
P, l%s . Lehmann-Nitsche
upd cabeza galibi L. Adam
o chy Maire Pochy tupi Métraux
Pu cabeza caribe
Yapu ave de la
. tempestad mby'a Cad
ﬁgg ﬁﬁin tocado c}je phllmas galibi mhglg;riln-Nitsche
corona de plumas libi i
Apo to asiento P ggrli?)is Lehmann-Nitsche
Apo jefe Chile Schuller

De Iq anterior se desprende que los nombres de las deidades cimeras
de la mitologia y la teologia mayas, en la fase inicial de la agricultura
se han mantenido en los mitos florestales con una regularidad perfecta{
€n unos casos, y en otros, con alteraciones propias de la evolucién
fonética en el curso de los siglos. Otros vocablos como apo, apu, que
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integran la palabra: corona de plumas, apa el animal de fuego o apo to
que significa asiento en lenguas florestales, se relacionan etimologica-
mente con Ahpii, el héroe mitico del Popol-Vuh.

Si nos adentramos en el complejo mitico de Ahpii, encontramos las
relaciones de esos fonemas con el nombre de esa personalidad mitica.
La voz apu, apo, significa jefe o cabeza en maya, como en caribe; la
corona es un adorno de cabeza de uso exclusivo de los jefes y un atri-
buto de Hun Hunahpt, que fue el primero en lucirla. Este dios cosmo-
crata, de poder universal, es también un dios del fuego del cielo y del
fogén. Asimismo es el primero que usé el asiento ceremonial, reservado
exclusivamente a los jefes.

Otras figuras de los mitos florestales podrian relacionarse mas bien
con Kumé, el héroe solar de los chortis, que con Camé del Popol-Vuh.
Kumi, por ejemplo, hijo de Kuri yumu, héroe solar de los caribes.

Yum es también un vocablo maya, que significa Dios, Sefior o Padre,
en sentido reverencial. Ya se ha visto que tanto los mayas como los sel-
vicolas llaman a Dios «Nuestro Padre», pues proyectan su organizacion
familiar, social y politica al mundo de los dioses.

Camé tiene el tiulo de Ahpop Achi (El Sefior de la Estera), titulo
vigente en el organismo administrativo de los quiché. Achi, en quiché,
designa al hombre en la plenitud de su vida.

En conexién con estos vocablos tenemos Achi naon y Achi nun en
caribe, Ahiaie en mauhé y echi = hombre en la lengua de los pararigwan,
un subgrupo arawak. En cambio, los cashinawa designan al hombe con
el vocablo Hunik ui, que se relaciona con Huinik, hombre en chorti, o
con el Halach Winik de los mayas de Yucatan. ‘
. Los tupinambas llaman aua a la categoria de hombre maduro, vocablo
afin a los términos: ahau, ahagua, del maya y del cakchiquel, que desig-
nan: Sefior, hombre. En guarani, hombre se dice ape aua o ape wa
En esta categoria de palabras podria incluirse, en mi concepto, nom-
bres divinos de los mitos florestales con prefijos en hua, wa o gua,
como Guaguiona, Guahari, Guazalé, etc., lo mismo que aghua luna, segun
Schuller.

Sumé dio a los tupis el conocimiento y uso del fuego, es decir, que
invento el taladro. El fuego se dice Tatd, vocablo similar al nombre que
los chortis dan a su héroe mitico, simil de Hun Hunahpd, llamandole
Ka tatd. Ta tada es el Sefor del Fuego en un mito guarani.

Otras afinidades lingiiisticas.—En cambio otros nombres divinos co-
rresponden al de plantas en maya."Nhara, por ejemplo, un dios de la
mitologia caingang muere y se transforma en maiz. Nar le dicen los chortis
a la planta del maiz e ishim al maiz en grano (Girard, Los Chortis...,
op. cit., «Vocabulario», pag. 104). Esto no es sorprendente, ya que los
chortis equiparan el maiz a un dios. Hay nombres de plantas similares
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€11 maya y.en mitos florestales. Ule, de los yurucare€, corresponde a Uli
€n maya, y designa en ambas lenguas al arboi de caucho, un 4rbol mijtico,
como todas las especies botdnicas descubiertas por los indigenas. Ule,
el arbol mias brillante de la selva se metamorfosea en el hombre dios
de los yurucarés. :

Los paralelos se extienden, ademas, a la fauna mitica. Ya se ha ha-
blado de Sa vak u el ave del trueno de los caribes y sus relaciones
con vak del Popol-Vuh, Akawa, ¢l ave de Ia tempestad de los hatekina del
rio Jurtia, es metatesis de Vak. : '

Hay analogia fonética y semantica entre tukur = biho, servidor de
Camé en el Popol-Vuh ¥ rukerea, el buho de los mitos guaranis.

De interés para la lingiiistica comparada es el lazo morfoldgico que
une vocablos que, para nosotros, no ofrecen ninguna relacién: cabeza.
sonaja-calabaza, por ejemplo, humo-nube; pluma-pelo-cabello-hojas, etc.

Tanto los caribes como los arawak y los mayas usan la misma pala-
bra para designar a la cabeza —o craneo— y la calabaza (ruch en chorti).

Al igual que en las lenguas mayas, «en varios idiomas de las tribus
de la hoya amazonica existe la misma palabra para expresar la idea
de jaguar y la de hechicero» (Juan A. Coriat, op. cit.).

La luna se dice kati en caribe (Lalung); karti, en aruac (Schuller);
katii en guarani (Cadogan); ka ati, en quiché, y katu, en chorti (Girard) ®.
Ku es dios sagrado en maya yucateco (Recinos, pag. 105). La misma raiz
integra vocablos que tienen esta connotacién entre los selvicolas. Por
ejem%alo, kuat entra en la composicién del nombre que designa al sol y
al jefe entre los camayura (Oberg); kuaray es verano en mby’a y puku
a jery, el retorno de los soles largos (Cadogan). Sol es Kua en guarani.
Sol y verano se traducen por el mismo vocablo: kin, en chorti.

Nima o ima es una particula que connota la idea de grande en
quiché. Esta raiz es empleada como prefijo o sufijo aumentativo en
nombres divinos de los selvicolas, como lo hace notar Koch Griinberg
(ima, grande). Y asi forma nombres como Makunaima, Nimagakanira
(padre de Keri y Camé), Buinaima, Piaima, Kanaima, eic.

El tabaco, descubierto durante e] periodo inicial de la agricultura
tiene un nombre comtn en maya y caribe: sik (motilén). Sik aparece
por primera vez en el mito de origen del cigarro, registrado en el
Popol-Vuh; no ha variado en mame, quiché y pacalteca. El dios del
tabaco es llamado Zic ahau (El Sefior del tabaco), v fumar se dice zicar
0 sicar en ?uiché (Recinos, pag. 130). Este verbo pasé a designar al
cigarro, sicale o zicale, nombre que se daba antiguamente en las Antillas

cigarro, y pas6 al léxico internacional. Sic es medicina en otras lenguas
suramericanas.

4 La luna tiene nombres diferentes segtin sn aspecto antropomorfo o astral.

Como astro, es uh, en maya y chorti, y come dios, katit, en chorti, equivalente
de reina.

419
6. LA CIVILIZACION DE LOS PLANTADORES ANTROPOFAGOS

An es una raiz que entra en la composicién de la palabll;a ..alrr_ll:';i’:"1 ;an;g
en lenguas mayas como en tupinambas _(An, en tupinamba; pj \
Chogrll).péginas anteriores se ha dado una lista de palabras sgg;lrz:;:_s
que designan al tambor de madera en maya y en lenglia?tilil:gg? tundo;lz
tunkul {maya), tunkuli tundz);hi (aueto y jibaro), tun ,

na, antipa, huambisa), etc. . .
(agizli};ﬁsmo hsf; ’paralelismos entre los pronombres mayaaqguil':}élso éi;oy
que usan los selvicolas. 11\{Ii,hpor ?Jempll?r;éesi cﬂfﬁiﬁ lefalunzi glos horti) y
caribe; nu, en quich¢, cakchiquel y mame,  de
U posesivé en huasteco, comg clelpposelsgzhuccli);l It;)seg:;:a}:l?ﬁte- de uno, 56

dado en los mitos del Popol- Y 2 5
encgeurﬁ’ra en el vocablo ahumi chiri, que designa al ciclo anual de

i egiin Jean Chrétien. ) ) . ]
can}?:ﬁ& sque significa rio, mar, en tupi-gurani (Schuller), puede com

' alo, rio, mar, en quiché. . )
Parﬁ:ghgzgeﬁt nombre de la sementera divina en uln ng;;lz f:::eiti;zi:
mencionado pr’ecedentemente, se relaciona con Chac o OISOS s I:Iaquén e
lantes de la sementera, segin la tradicién maya, o con

i fa chibcha. o

8 Ill-llg;l%%lgablos maya-quichés que pasan de und'sentldgc gzrglc%l;\;oz
uno general. Por ejemplo, la pelota del juego se dice gu , en el Popol
Vuh, en tanto que wik es la denominacion del juego en uitoto, B e
es parte del ajuar del jugador que Villacorta tra_tduceuporan s &y
Rec?inos por anillos (Popol-Vuh, pag. 125). Lols lsamof‘1 . (?Eliere'de 5
pelota al patio de juego y al juego mismo, é)a abra q

designa al juego en el Popol-Vuh: juego, hom. s través de

Algunas palabras mayas pasaron al léxico internacion 2 través d
lenguas antillanas (huracén, cigarro,.etc.). A éstas hay que n?eg{é t% e mal,
vocablo que deriva del taino ma hiz, que, a su vez, es metaesis de
voz ixim ah del maya, que designa al grano de maiz para nacion.

Raices como im, am, ma, na o pa designan plantas o produ s ali
menticios confeccionados con esas plantas, en lenguas mayas y
melﬁt;a;gsa ipuntes tomados tan sé6lo del matelriag etnogréfiﬁoig Iflé{)(ic;lg;s;)é

: estra los resultados que podr :
expuesto precedentemente, muestra lo ltados que podrian obtenerse
tudio sistematico de lingiiistica comp . , ;
S:p?(r)l E;)Sara establecer el parentesco entre 1e117guas mayas y selvicolas,
paren,tesco ya notado por otros investigadores .

) i y el quiché

i i contré semejanza entre una lengua guarani ¥ ¢
: I?ﬁiﬁgi Bpg‘(igigllmcliee%\’iliiam'Cameron Towsen en 1967). Rudlolf Sggu;i_ir"ﬁ 2;
(c?"iuﬁ en varias publicaciones el parentesco lingiiistico que ung eh C?t e
:eli:sa lgnguas maya-quichés (R. S., «Zur sprach}léf‘l}enlg\llgligrz%n Sggz e e
iché mi ib-Arawak», en Awnthropos, s -1920, - . d
‘Ilelrl:;ggs I?r}tziigeeﬂscc?glCentro América, San José de Costa Rica, 1928). Otros estu
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Es obvio que la unidad mitico-religiosa tupi-caribe-maya, establecida
en el presente estudio, habia de tener su correspondencia en afinidades
lingiiisticas reciprocas, las cuales muestra como la historia puede orien-
tar a la lingiifstica y cémo el lingiiista necesita del historiador. '

Profundidad histérica de las lenguas mayas y tupi-caribes

Establecida la unidad de las mitologias y de las lenguas maya-quichés
y florestales, faltarfa saber en qué tiempo se separan esas mitologfas y
esas lenguas. La respuesta a este planteamiento ha de proceder de esas

mismas disciplinas.

Ya se ha visto cémo la mitologia comparada es capaz de establecer
las conexiones histérico-temporales entre la cultura maya histérica y las
culturas tupi-caribes, Estas corresponden al horizonte etnoldgico de la
Segunda Edad, o sea, a la primera fase de Ia historia cultural de los maya-
quichés, es decir, a la etapa inicial de la agricultura americana. Esa histo-
ria cultural se desarrolla en cuatro Edades, la tiltima es la histérica o
presente. Hay, pues, una diferencia de dos ciclos étnicos o Edades,
entre el horizonte de los plantadores primitivos y el de la civilizacién
maya-quiché. Tal es la distancia temporal que separa la cultura y las
lenguas tupi-caribes de Ias maya-quichés,

Este lapso sélo puede apreciarse, por el momento, en términos de
temporalidad relativa.

La lingiiistica podria darnos informes mas concretos sobre el parti-
cular. Basindose en criterios glotocronolégicos, Aryon Dall'Igna Rodri-
gues, que se ha ocupado de investigaciones acerca del tronco lingiiistico
tupi-guarani, manifiesta que «Teniendo a la vista la naturaleza del ma-
terial disponible, podemos evaluar la edad del tronco lingiifstico tupi-
guarani en unos 5.000 afios, y de la familia tupi-guarani es aproximada-
mente 2.500 afios. No se justifica, desde el punto de vista lingiiistico, una
divisién de la familia tupi-guarani en dos grupos principales, uno de
ellos subordinado al tupinamba y el otro al guarani»®,

Refiriéndose a esas investigaciones de Rodrigues publicadas en 1958,
J. V. César hace notar que entre esa datacién aproximada del tronco
de las lenguas tupis (5.000 aios) y el tiempo del comienzo {Anfangzeit)
de los pueblos tupi-guaranis queda un lapso de por lo menos 2.000 afios,
del que no se sabe nada. Es decir, que la cultura mas antigua de los
tupis permanece en la oscuridad de la prehistoria (Fruhzeit). Los testi-
monios conocidos de esa cultura son demasiado recientes para el estudio

diosos establecieron la unidad de las lenguas caribes y tupi-guaranfs. Véase, sobre
el particular, Moisés Bertoni, Civilizacidn guarani, Puerio Bertoni, Paraguay, 1922.

8 A. D. Rodrigues, «A Clasificagao do tronco linguistico tupi», reproducido en
la Rev. de Antropologia, vol. 12, nums. 1 ¥ 2, 1964, Sao Paulo, Brasil, pags. 103-104.

421
6. LA CIVILIZACION DE LOS PLANTADORES ANTROPOFAGOS

y conocimiento de su pasado mas Iejalglo, de su historia y migraciones,
que solo tienen un cardcter hipotético”.

Unidad lingiiistica—En junio de 1969, poco antes1 de Sue?‘élggg’lglagutf;-
io Swadesh elabora un cuadro acerca de las interrelacion re lengua
e afines al proto-maya, es decir, de las lenguas americanas da
gles un tronco comun, el proto-maya. Copia mimeogréfica de ESte].iI?aiaAI‘a:
o se la pag. 422) me fue facilitado por su esposa, Evangfl: 2 Ara
(veao iuda de Swadesh, en enero de 1970. Constituye la culmin, én
1d1: m;.,lC‘I?OS afios de intensa investigacién de las lenguas :-,1rne1“1cc(.;=1Jrz:a:)sr;rl gn :
desemboca en la unidad de esas lenguas a partir de un tron
e %I?t?;?iiz.illas que corresponden a cada lengua 1nves.t11ga;1a0£1tge1.rllri'32
los miimeros aue O et Iexico-csradistica, correspondiendo
Scni otocronolo ~ .
I;i)rgrltallpf)ecgltlllggar‘iie4l.?0(g) afios de segaracién d(elzl tr;r;%cl)ecp;‘gtgr?;}%é 4 lin
: rimera vez que se trata de ¢ :
"’l\iiocaesd:Stlz lglegror parte de los lepgua]es 1ndoanler1c‘z;alr1oess:t E(ziairc? :i
gu.lsdrc:» de Swadesh, madurado a través de muchos afios de ,
f: E:)bra cientifica de mayor relieve sobre el particular.

Respecto a la vinculacion del tupi-caribe con el proto-maya, estable-

cida por Swadesh, ésta ya habfa sido demostrada, de manera indepen-

ierne al ca-
i i : Schuller, en lo que conci
i or otros investigadores: R. en al e
gill()e::l-t ef, pBridgernan, para el guarani. Los especialistas qi,le 516:3 xl;lanachlgres-
de esas relaciones coinciden generalxllgente en derivar las lengu
la maya o del pronto-maya™. e o

talelikfltiria es 31[a concordancia entre los .mfor{nes _de la llng:;sggal com

arada y los resultados de mis propias 1mrest1gac1one§r aigzaos o oo,
?ologia la cosmogonia, la religion y la cultura en sus

)

i 5 tro de di-
mayas y florestales, que nos remite al drea maya, como cen
fusién de las culturas tupi-caribes.

] ri .—Tene-
Huellas arqueoldgicas de antropdfagos en la Amer:lcea E)in:ggi-caribes
mos informes aproximados acerca de la época er;1 nilos R pPecngringes
se van alejando de su patria primera, pelio ignor mos el tiempo de o
permanencia en ella. Su coexistencia con os1 maya G e aiiis
muy prolongada, a juzgar por las estrec_has’ re ac1o(§1r€;i culturales y ingre
ticas de dichas culturas con la _maya-qu}che, que ((::l ichaspculturas nismo ci
clo étnico. Tales relaciones intimas sugieren que

9 José Vicente César, Die Urnenbestaltung bei den Tupi-Guarani, S&o Paulo,

1965, pags. 89-104.
1 Varios lingiiistas co

locan al caribe en la gran familia macro-pem],ltisa,lé?lg%g:

firmaria, de manera indirecta, el parentesco flmclar}?elx{ltal Eétlltree ; Stia nguas
;:1?: ;rs caribes ya que en las primeras confluyen el hoka y P ,
recgnogdo desde mucho tiempo por los especialistas.
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tante uniformes en este tiempo. Tenian la misma religiéon, los mismos
dioses con los mismos nombres, la misma cosmovision, el mismo modo
de vida, las mismas costumbres con su rasgo sobresaliente: la antro-
pofagia ritual y una mitologia comimn.

El medio ambiente de la patria primigenia imprimi6 su sello inde-
leble en la fauna y la flora sublimadas a categoria divina, asi comno en su
sistema de alimentacién .

Esos rasgos comunes han sido conservados, en lo fundamental, por
los tupi-caribes del siglo xv1, que nos brindan la imagen de lo que fue
la cultura maya en la fase inicial del proceso formativo de su civili-
zacién, de la que no se sabia nada.

Mucho tiempo debe de haber transcurrido para la formacién de esa
cultura primigenia.

Podria darnos algin indicio sobre el particular el hallazgo en Tehua-
can de una cultura de antropofagos que data de tiempos muy remotos.
En una época tardia de la fase «El Riego» (6500-5000 a. de J. C., segin
fechas radiocarbénicas) se pasa insensiblemente de la recoleccion al cul-
tivo de las plantas (Mae¢ Neish). Marcados progresos se notan por enton-
ces. Comienza a desarrollarse la textileria, la cordeleria, la fabricacién
de canastas, de redes, de objetos de madera y aparecen toscos morieros
que, con los implementos de cacerfa, representan la industria de la
época; una industria que no difiere de la que caracteriza la cultura
material de Ios tupi-guaranis y caribes. Con la agricultura incipiente
comieza a desarrollarse un complejo ceremonial funerario y rasgos cul-
turales de excepcional interés, como: sacrificio humano y canibalismo.

En las sepulturas halldronse cuerpos decapitados, cabezas separadas
del tronco, huesos cortados y asados, craneos quebrados intencional-
mente, carne raspada y tostada, occipucio quebrado, que testimonian la
practica del canibalismo ¥, la cual se continta en la fase siguiente (Mac
Neish, informe personal).

Es significativo comprobar que el entierro ritual de los muertos, con
ofrendas alimenticias, canastos, cabertores y objetos que revelan la exis-
tencia de un culto funerario, expresivo de motivaciones religiosas, junto
con los sacrificios humanos y la antropofagia, hacen su aparicién con
la agricultura incipiente, hace mas de 5.000 a. de J.C. en Tehuacan.

Tales innovaciones ponen de manifiesto un cambio fundamental que

1 Para mayores informes sobre el particular, véase mas adelante el capitulo
referente al origen de las culturas agricolas. Respecto a la yuca, que constituye
la alimentacién bésica de los plantadores primitivos, ya se ha tratado del probable
ori%en del cultivo de esa euforbidcea en el drea maya del Pacifico.

2 Los datos de Tehuacén han sido tomados de: «Tehuacan Archaeological-bo-
tanical project», Report ne 2, pAg. 33, Science, 1964, vol. 143. ne 3.606; «The Food-
gathering and incipient Agriculture Stage of Prehistoric Middle America», en
Handbook of Middle American Indians, vol. 1, pag. 425, Texas Press, Austin, 1964
Y The Prehistory of the Tehuacan Valley, University of Texas Press, Austin, 1967.



424 HISTORIA DE YAS CIVILIZACIONES ANTIGUAS DE' AMERICA

ocurre por entonces en el orden social y religioso, paralelamente a un
cambio en la vida econémica y al incremento de la poblacién, que se
ha cuadruplicado.

Durante la fase «E] Riego», el maiz silvestre es recolectado y apro-
vechado como graminea, Pero ya comienza a cultivarse en la fase Coxca-
tlan (5000-3500 a. de C.), asi como una variedad de frijoles (alrededor de
4000 afios a. de C.). En la fase Abejas aparece el maiz tripsacoide, al-
rededor de 3000 afios a. de C. Durante el periodo Coxcatlin el modo de
vida es semejante al de la €poca anterior, la poblacién semisedentaria
es diez veces mayor que en la fase precedente.

De interés excepcional son los informes de Mac Neish acerca de las
secuencias culturales del valle de Tehuacdn, que permiten reconstruir el
historial més largo y continuo del hombre arnericano a través de 9000 afios.

Pero Tehuacan no es el centro primario de la civilizacién maya, ni de
ninguna alta cultura mexicana, tampoco de la agricultura. La yuca y
otras raices alimenticias, ast como el tabaco, que figuran entre las pri-
meras plantas cultivadas, no pudieron arraigar antiguamente alli por ra-
zones climdticas. Tehuacan ha sido una zoma marginal con respecto a
focos culturales mas antiguos del Pacifico v de la costa del Golfo, de
donde proceden influencias diversas, tanto en lo que respecta a la intro-
duccién de plantas de cultivo como de la ceramica (sobre el particular
ver detalles en Los Mayas, pags. 320-321). De ahi que sélo pueda ofrecer
un lejano reflejo de lo que ocurre en otras partes.

Si se emprendiese en el area maya del Pacifico, regién muy poco
explorada, una investigacién boténica-arqueolégica con la intensidad de
la realizada en Tehuacan, que es realmente un esfuerzo admirable de
tecnologia, tendrfamos seguramente una valiosa informacién objetiva
acerca de los plantadores primitivos y fechas mds antiguas atn sobre el
origen de la agricultura. Los arquedlogos estan de acuerdo en considerar
que el cultivo de las plantas comienza alrededor de 7000 afios antes de
nuestra Era, sobre la base de hallazgos encontrados fuera de] area maya.

Lo que interesa, por el momento, es el descubrimiento en Tehuacan
de una cultura de antropéfagos, durante el ciclo de la agricultura in-
cipiente, anterior a 5000 afios a. de J.C. Los objetos asociados a esa
cultura: textileria, cordeleria, fabricacién de redes, de canastos, de ob-
jetos de madera y toscos morteros son los mismos que encontramos en
las culturas tupi-caribes. El canibalismo ritual es tipico y exclusivo del
horizonte cultural registrado en la Segunda Edad del Popol-Vuh y en

las culturas tupi-caribes y similares ¥, como se vera mis adelante. EJ culto
a los muertos comienza en este horizonte cultural, y aparece en sepul-
turas de Tehuacdn, donde se hallaron huellas de antropofagia.

B Esas culturas influyeron en otras, los caribes transmitieron el complejo del

canibalismo a algunos grupos de arawak, por ejemplo (M. Acosta Saignes, informe
personal).
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Otro detalle interesante, que incide’ en el factor cronoil?oglco, q?n51:.;:

en la historia de la evolucién1 de:fl maéz a ptsilgltllrdtiesggg .30;;183 21 ‘é?aSJe-
ienza a cultivarse en la fase Coxca n, ; L,
gllllfrii‘gg.l Durante la épocg de la caza-lrecccl)lgc(:;;lczlr; 3% {;:(?I:fll?) seLnllE:ZCi(i);lc?
hierba. El mafz tripsacoide aparece alrede s 2 de Cristo,
i es, 3500 en otros, y el frijol alrec!edo;‘ de 4 } afios an

31; r‘:ﬁg:tgf%g Ambos cultivos parecen haber sido introducidos de otra
parte. El frijol se cultivaba en e} 700 a. de C. en Oaxac:T.' b (The Pre.

La figura siguiente, reproducida de la obra de Mac _‘emd The Pre.
history..., vol. 1, pag. 200) representa una recon;trucc1c1):n Era
vestre que data de alrededor de 5000 afios antes e nuestra f 1

Como se ha visto en la seccidn «Etnografia», los
tupi-guaranis cultivabarlx pocas variedades dei un nl;i‘laz
muy primitivo, lo comian como verdura o %gum er;
Su importancia en la dieta indigena era secundaria en
comparacion con la1 yuc?, elb 9;\_1'({31;);6 y la jicama, q

lantas culturales basicas.

erallli‘,sljsmlzliz primitivo podria compararse con elAqufe
se cultivaba en Tehuacdn o en otras partes de la rrllze-
rica Central antes de su hibridacién con tripsacu. Es
decir, que los tupi-caribes se alejan de su patria prllmirz;
cuando la yuca y el camote eran las principales plan att
de cultivo, antes que el maiz llegafa.a ser propiamente
el alimento y la planta cultural bésica.

Los datos de la ar%uei)lolgla .}_f’dgg: boténica parecen

con los de la lingiiistica. _ _

Conl%lc;u?rﬁgf)rtancia excepcional es el testlmcl)mo z::lr-
queoldgico acerca de la presencia de una (:1(11 tura ?
antropofagos en la América Central, en vista d g que e;_
problema del origen de las culturas tupi-cari esfpe.
manecia, hasta la fecha, en el misterio; la C?ntropo }flg;i
ritual es, como se ha dicho, un rasgo tipico y exclusivo de este ho
zonte cultural. o
OnPrevalecié durante mucho tliempo (lia Orimlfrcl;l Sfe(slu;rli?rfig:rlggagzi (fliirsl
el centro de origen de las culturas de planta .
investigaciones agrqueolégicas de Meggers y Evans en Ia}s Glrlr?g:mn&se 131( 32
el Amazonas, establecieron que esas regiones const11:1u1an
4rea de refugio y no un centro primario de dl’ChaS culturas. ¢ como

Especialistas de las culturas tupf-guaranis y surarnerlcanac,u gomo
Métraux, Pottier, Nordenski?ld,_ Kglckebgl;ge,gggrl:sacifler&ré rqtl:e l%iiil culturas

i rte, sin especificar de qué . Norder

;1 t]:.:\111?1}3t:::[retlorl:IiOsitﬁ.am la gatria primera de los plantador{asdpr1ms1tgg§i :;1
la América Central, pero no aportan pruebas en apoyo de su 'cales-

En su monumental estudio acerca de los instrumentos musi
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indo i i i
o zg:;egg:;x:)osél Kczg;ln glﬁmk%wnz concluye que la maraca de los selvico-
las, jo chamanistico y el tab i
instrumento, tienen su orj crica oo monlados @55
rigen en la América Central. P
C > _ . Pero : is i
a h%potilems for later investigations to prove» ! agrega: «This is
n . - :
desapasecﬁgr{ei <l:le los milenios, lg cuttura de los plantadores primitivos
ot g ?oi r;egqti de (lialAIr)nen;:a Central y de México. La razén es
a. istros del Popol-Vuh, la cul .
O ia, SeEun los ] , la cultura de los grupos esta-
area maya evolucioné hacia f A )
blecic 1 el ormas mas elevadas,
an vel]:');f;él: ;'élétig:ltféleoatban%ona}da por otros tipos de sacrificios, cgnfg
: . Otros fenémenos inciden en lo imi i
gratorios: la presién demografi entes miticas 3 1o
: grafica, atestada en las f iti
arguologia, asi como el cari iné s ¥ 1
ql , ara i
arquolo cter seminémada de los plantadores pri-
(Hu€2iz?1n ggﬁge;lg;):os erpi)grar 3111 Sur, llllevando consigo a sus dioses
A mas) y a las semillas d 1 i
By fakdn, Came ¥ o e sus plantas de cultivo
ribales, no son 1 i i i '
o s religiones os dioses los que emigran, sino los
S L .
com : e(iaclizc;:, H}:ﬁsoiﬁgal}:(::?ﬁ]de Llclil método de aproximacion al pasado
mo parada, que es un método histéri '
eficacia. Complementad ingiiisti Ottty g, S
o por la lingiiistica y 1 i
eic t y la etnografia comparad
gleren que en un tiempo muy remoto de su historia los maya-c};uichss’

14 . . L
Karl Gustav Izikowitz, Musical instruments of the South American Indians

A comparative ethnographical study, Goteborg, 1935, pag. 125
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EL ARTE DE LOS PLANTADORES

El arte de los plantadores antropéfagos es un arte esencialmente
religioso. Se expresa en el canto y la danza, la musica, la plumaria, la
pintura y adornos corporales, las piedras semi-preciosas, el tatuaje,
idolos de cera o de madera, poste-efigie, cruz foliada, la maraca, pipas
ceremoniales, canastos, objetos de madera decorados con figuras geo-
métricas, vasos de corteza de calabaza pirograbados, pintados o decorados
por incisiones, ceramica, petroglifos, hachas risticas y toscas piedras
de moler.

Los testimonios de su vida estética y espiritual, los conocemos a través
de la literatura colonial; sobreviven en su mayor parte, pero no
dejado huellas arqueolégicas, salvo la ceramica, las figuras rupestres y

algunos objetos de piedra.

La cerdmica

¢Elaboraban los tupi-guranis una ceramica propia desde la fase
inicial de la agricultura o desconocian el arte alfarero?

Excepcional interés histérico reviste esa cuestion, ya que la cultura
de los plantadores primitivos corresponde al horizonte etnolégico mas
antiguo de la agricultura americana. Resolver este problema es resolver,
a la vez, el de los origenes de la alfarerfa en el Nuevo Mundo.

Dificilmente podria obtenerse una conclusion satisfactoria al respecto,
sélo sobre la base de los materiales conocidos, por su dispersién consi-
derable y el hecho de que los testimonios arqueolégicos de dichas cul-
turas corresponden a una €poca relativamente reciente. Nada se sabe de
su pasado mis remoto. Ademas la cultura material de los plantadores ha
sufrido fuertes influencias de culturas superiores con las cuales estu-

vieron en contacto. .
En tales condiciones debe acudirse a los informes de la mitologia que

registran los valores fundamentales de la cultura y los modelos ejem-
plares del arte. ‘

Invento de la alfareria en los mitos americanos.—Con la fidelidad
que las caracteriza, las mitologias florestales, como la maya-quiché, re-
gistran el mito de origen de la alfareria americana, en el ciclo de la
agricultura incipiente. Coinciden en que los propios dioses, creadores del
hombre y de las plantas, son también dioses alfareros, estableciendo de
este modo la contemporaneidad del-invento de la ceramica con ¢l de la
agricultura. .

Randeruvusu, por ejemplo, dios de los apapocuva es el primer cera-
mista. Bl mito especifica que fabrica una vasija de barro y la cubrié
(Nimuendaji). Wanadi, el creador de los makiritares, tomo tierra, la
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model6 y con ella hizo al hombre, asi nacié Ia nueva gente, hecha con
tierra del cerro (De Civrieux). El dios creador de Jos jibaros es también
el primer alfarero. Decepcionado de su creacion imperfecta con cera, el
héroe mitico de los taulipang Ia hace de nuevo con arcilla endurecida
bajo el calor solar. Debe hacerse notar, de paso, que la cera es un in-
grediente sagrado y con ella los plantadores fabricaban idolos, lo mismo
que los mayas, como puede apreciarse en la grafica 1.

Importa resaltar la expresa mencién del uso de la cera, antes que el
barro en la fabricacién de objetos, pues en los mitos ninguna referencia
es arbitraria. El trabajo que resulté defectuoso con el uso de la cera,
se repitié de nuevo con material de mayor consistencia, es decir, con
arcilla endurecida al sol. Esas técnicas diferentes revelan, en mi con-
cepto, los ensayos y tanteos de los primeros ceramistas para fabricar
objetos de barro. Tal hipétesis se apoya, ademds, en técnicas usadas
todavia entre los indios suramericanos de bajo nivel cultural.

Los caingang, por ejemplo, usan todavia canastos impermeabilizados
con una gruesa capa de cera como recipientes para liquidos (Marcelo
Bérmida, informe personal). Otras tribus fabrican vasos de barro crudo,
mezclando cera y arcilla . Pero la mayorfia de los grupos florestales ela-
boran cerdmica secada al sol y luego cocida al fuego.

Esas diversas técnicas permiten observar, in vivo, todo el proceso
evolutivo de la fabricacién de ceramica, a partir de los primeros bal-
buceos del arte alfarero.

La invencién de la ceramica responde, en el plano tecnolégico, a la
necesidad de disponer de recipientes resistentes al fuego, desde que el
hombre cambié su sistema de preparacién de los alimentos cambiando
el de tostar, usado por los cazadores, por el de hervirlos en recipjentes
de barro.

Aparte del mito de origen de Ia alfareria, los mitos florestales men-
cionan concretamente la existencia de recipientes de barro. Los que
tratan de la madre de los gemelos, por ejemplo, hacen referencia a una
gran tinaja de barro, cassiri en mby’a, bajo la cual se esconde esa mujer
para librarse de la voracidad de los tigres canfbales. Los mitos flores-
tales nos brindan el modelo de por lo menos tres artefactos modelados
en barro: vasija con tapadera, olla o tinaja grande y figurillas de arcillas,
que han de considerarse, en mi concepto, como las creaciones mds anti-
guas de la alfarerfa de los plantadores primitivos.

Al igual que los mitos florestales, el Popol-Vuh atribuye el invento
de la ceramica al dios creador, al comienzo de la Segunda Edad, es decir,
de la agricultura. Su funcién especifica de dios alfarero se expresa en
su propio nombre: Ak bit, «<El que hace cosas de barro» ?,

! Jehan-A. Vellard, «La médicine indigene sud américaine», en Bulletin de la
Soc. Suisse des Américanistes, n® 31, pag. 3. Genéve, Suisse, 1947
? Como se ha dicho, las mitologias americanas atribuyen el invento de la
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Pero todo comienzo es dificil. Ak bi’t es el arquetipoddel agfaregg
inhabil cuyas obras «se deshacian, se cafan, estaban ag}g:l ass. u?:do
trata de formar figuras humanas de arc1llab ;)la cara se le iba por un R

uello era la cara...» (Recinos, pag. . . N
561(;3‘.10 parrafo anterior no podria expresar con mayor eloc111enc1a 110: g:)
ficiles comienzos del arte de modelar objetos de barro, a los cuale

dia dar forma ni consistencia. . .
5 IEFI’ Il’)gpol-Vuh hace referencia, ademas, a ollas, jarras, relclpte%tie(:isap?gli
hervir liquidos, recoge savia de los 4rboles y almacena la be

tada.

merjl&l tratar de los mitos de la Segunda Eda.d dpl PopoI-Vr,lth, se h?‘?s d;g:
informes de otras fuentes maya-quichés, c_o1nc1der_1te§ en osqutf1 ; iliado
a las primeras experiencias de los ceramistas prlmltivos.t S ?.le fuera't
entre otros, al padre Hierinitn Roman, que en 159 L, ante %e Juera
conocido el Popol-Vuh, nos habla de «vasos, ollas y jarros» q

en aquel tiempo. _ § .
borgzﬁa?lismo cél Chilam Balam de Chumayel registra la Cre?ménscil:t;lr?gir;
bres de barro y la decepcién del dios alfarero por la incon

de su obra:

5 i ti labré el cuerpo
I, sucedi6 que tomé agua y mojo tierra y
del ‘Eélm%lrg reE(;f é%kg‘:n’) ?Clan, su::ledié que se rompio %u agngl)mo por lo malo que
habia creado» (Chilam Balam de Chumayel, op. cit., pag. .

Tal coincidencia entre los mitos florestales, los del Po(iofiz;iz zlfgl-
Chilan, que ofrecen datos concretos acerca de los comlllenz de la alta
reria a{mericana, no son sorprendentes, ya.dque1 toif-?gdz gz ls; e Toue

i i i onde al pe
mismo horizonte etnolégico que corresp ) 2 pgrich |
incipi i ltura que fue comin a mayas y .
incipiente vy a un tipo de cu B  Sevico 8 o
ilusio nte el fracaso de lo NG

El tema de la desilusién del creador ante &7 ehsayos
inici j barro es evidente también en algu
iniciales para modelar objetos de r | o

i i 0, el de los taulipang.
mitos florestales. Se ha citado, por ejemplo, : e
i i tural de la agricultura incip
Es precisamente en el horizonte cul la : te
i i i la ceramica deben enfocar
donde los investigadores del origen de la n ¢ u
i 5 los origenes de la agricultura y
atencién, por ser el mds cercanoc a k : ( agrict el
i i testimonios mitologicos, se
comienzo de la alfareria. De los citados t ¢ "
Ami i entada contemporaneamen
rende que la cerdmica americana fue inve: _
laD la agr?cultura, causa eficiente de la creacién de objetos de barro. Hay

paralelismo entre el Nuevo y el Viejo Mundo sobre el particular. Al

igual que en América, el hombre del neolitico crea la primera ceramica

cuando cmpieza a cultivar las plantas.

i ifi de sus nombres.
i expresan esa funcuﬁp especifica en uno 3
%liaggnﬁigloiﬁaggr’(}zam;n Poma, del Perii, por ejemplo, el %ead%r fgrll) r?;:c;ﬂg
de dios alfarero es llamado Allpa manta rurac, que significa «El qu
barros (ver la Mitologia, de Guaman Poma).




e T e Gl

i
il
i

430
HISTORIA DE LAS CIVILIZACIONES ANTIGUAS DE AMERICA

L .(l:.gr?erfzmzca americana es autéctona.—No hay indicio alguno de que
2 COHT;:qa cliel dl_\Iue_vo Munda sea de procedencia extracontinental.
A extiendno,la distribucién geogréfica de la alfarerfa americana sélo
e et e E as areas ocupadas por pueblos agricultores o influenciados
or cllos. qdvastos territorios al norte y al sur del hemisferio, que
lI\)/I und%n ;(glrés]idzrg;selcomq 1Ias lﬁlertas de entrada del Viejo al Nuevo
, alcanzd la influencia de los i Amni
o deoy ¥ dond. agricultores, la ceramica
Cﬂ§§5;2£§ran, aldel?és, la veracidad de los mitos, el hecho de que los
recolectores americanos ignoraban la fabricacid
- r - rlc

de objetos de ceramica. acion y el uso
hecﬁs o anterior se concluye que ’Ia alfareria americana es autéctona,
1o ya Il‘eCOFOCJdo por la mayorja de los arquedlogos americanistas.
s gun las: uentes miticas, la invencién de la ceramica es concomi-
mg et: cog a invencion de la agricultura, es decir, que se implican mutua-
rA ]e.t on?tltuye una de las grandes conquistas del hombre americano.
do i ra.11113 o]rma{ medla.nt.e_ el calor del fuego las condiciones normales
l a arcgl a, logré la posibilidad de crear recipientes durables que sirven

al arquedlogo para establecer sus secuencias culturales.

La cerdmica tupi-guarani y caribe

Después de esa introduccién conviene hacer un breve examen de la
alfarerfa de los plantadores de tubérculos. Los primeros informes que
tenemos acerca de la cerdmica tupi-guarani y caribe proceden de viajes
del siglo xv1 y xvi1. Hans Staden describe cémo las mujeres tupinambas
preparan la pasta de arcilla para elaborar los recipientes que necesitan
para su uso, c6mo la cuecen y c6mo pintan sus artefactos de barro, En
paginas anteriores se ha reproducido una fuente y una vasija con so-
porte anular, ilustrado por el citado viajero. El vaso estd adornado con
lsllg];Illany un circulo con un punto en el centro. Claude d’Abbeville nos

abla de «una mujer afemada por su talento en decorar cerimica, que
{:)Iizz;bat sobre’la parte viscosa de la macana algunas figuras que pi‘oba-
Relig?élnf.}..,teggglltll'?)l.a significacion particular» (cita en Métraux, La
_ La técnica tupinamba de preparar pasta de barro para modelar reci-
pientes es la misma que usan todavia los cocamas y omaguas, usando

como desgrasante ceniza de la corteza del apacharama, como puéde a
clarse en la gréfica 2. Puede verse, a un lado, una I;ila de cortezap;-r?:
clinada sobre la batea, una mujer amasando la pasta, mezclada con
ceniza y formando bolas de pasta que coloca a un lado; atrds, otra
que muele Ja corteza. La alfareria es una artesanfa exclusivamente fe-
Eirlu?a, qu;e se tlémsmite de madres a hijas desde tiempos inmemoriales
as pelotas de pasta hacen una tira que colocan en espiral, empe-
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zando por el asiento, hasta obtener la forma deseada. El borde lo
hacen después. Luego pintan la vasija y la dejan secar al sol. Pulen
la superficie con una piedra fina, negra o verde; ejecutan los dibujos

ponen los recipientes al fuego, cubriéndolos con corteza. Al sacarlos
del fuego los colocan sobre una tabla donde los «curan» con copal
(Hymenaca courbaril) para impermeabilizarlos. El brillo exterior lo dan
con una resina (Vismia guianensis). Toda la alfareria arqueolégica de
tradicién tupi-guarani estd hecha por la técnica del enrollamiento espi-
ralado y tiene cocimiento incompleto (J. P. Brochado).

Elaboran ollas de cocina, uu ri shiro, sin pintar y ornamentadas con
lineas acanaladas, hechas con las ufias o la presién del dedo. Tinajones
de gran tamafio para almacenar el masato (chicha), kamu shiro, pintados
de rojo y blanco; cantaros para depésito de agua, uni shiro, ricamente
decorados con figuras policromas, tinajas pequefias, artisticamente ador-
nadas, que utilizan a guisa de joyeros; cajetes, mocagua, para tomar
masato; tazas y grandes ollas globulares, monocromas, para cocer ali-
mentos. Las tinajas cacomas para acarrear agua, tini, son artisticamente
decoradas con figuras geométricas y fitomorfas, de vistosa policromia.
Fabrican también jarros de formas diversas, provistas de un asa lateral,
cubetas o grandes platos hondos y un tipo de olla para cocer al vapor,
usando una preparacién de barro diferente, llamado uhadzo.

Exceptuando las grandes ollas globulares o semiglobulares, adornadas
con incisiones hechas con la ufia, o la presién del dedo, para almacenar
chicha, y algunos otros vasos monocromos, la ceramica omagua v la co-
cama son de vistosa belleza, hechas de arcilla fina, bien pintada y puli-
mentada.

Pero esa cerdmica artistica es diferente de la alfareria de otros
grupos tupi-guaranis y acusa una fuerte influencia de los chamas (shipibo-
conibo) sus vecinos y aun de culturas andinas.

Los chamas son los herederos de la cultura arqueolégica Napo-Marajo-
are, como se verad mas adelante, al tratar de esas culturas, y €sta influyo
también en la tupi del litoral.

En el curso de mis investigaciones etnograficas de la Amazonia pe-
ruana, enfoqué mi atencién al problema de las relaciones chama-oma-
guas. Los tupis peruanos adoptaron algunos rasgos de la cultura shipibo,
entre otros, técnicas y figuras geométricas de su bellisima cerdmica
policroma. Algunos disefios parecen meras copias de producciones shi-
pibas, pero los tupis no lograron reproducir los disefios mas complicados
de aquéllas, ni los bellos vasos-efigie o las estatuas de madera ricamente
decoradas, que caracterizan la cultura chama.

Los omaguas adoptaron también la prensa de calabaza para deforma-
cién craneal, pero abandonaron esa costumbre desde mucho tiempo.
Fue el tnico grupo tupi que se deformaba la cabeza. En cambio los
shipibos conservan esa costumbre hasta la fecha por ser propia de ellos.
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Esa practica no alcanzé siquiera a los cocamas y cocamillas de la misma
region, pero més alejados de los chamas.

Rasgos elementales culturales tan parecidos sugieren que fueron
introducidos entre los omaguas por mujeres chamas que éstos cauti-
varon en la guerra.

Como buenos tupfs, los omaguas eran temibles guerreros que sem-
braban el panico y la desolacion entre sus vecinos. El padre Samue] Fritz,
llegado de Espana en 1686, informa que los omaguas «realizaban expe-
diciones guerreras por las innumerables vias fluviales de la cuenca del
Amazonas y penetraron en regiones remotas. La extension del habitat tupi
abarcaba ambas margenes del Alto Amazonas... y los cursos inferiores
del Ucuyali y del Marafion, colindando con los chama...» %

«Realizaban expediciones bélicas en grupos de hasta 45 canoas para
cautivar prisioneros. Celebraban su triunfo con grandes mazateadas y
danzas en torno a cabezas-trofeos...» *.

Importa puntualizar esos fenémenos de aculturacién de los omaguas
por los chamas, para evitar errores de interpretacién de esas culturas®.

Ya Métraux habia hecho notar que «los tupi que emigraron en el
Alto Amazonas adoptaron la ceramica de sus vecinos (los chamas) asi
como otros elementos de su cultura» b Se refiere, ademas, a elementos
tipicamente andinos y a los objetos de metal (oro, plata, cobre) que los
tupi-guaranis adquirieron de otras culturas.

Notorias son las influecias de la cultura marajoara en las culturas
tupis, asi como las influencias arawak. Al tratar de la cultura material
se ha visto que el telar tupi-guarani, donde lo hay, es una pobre imita-
cién del telar arawak. El soporte circular de un vaso tupinamba, ilus-
trado por Staden, es un rasgo tipicamente arakaw, como lo ha demos-
trado Mario Mattioni’, v los recipientes de forma cuadrada acusan in-
fluencia de la cultura marajoara. Rasgos de culturas superiores son igual-
mente notorios en la alfarerfa de los chiriguanos.

Tantas influencias diversas de culturas superiores en la ceramica tupi-
guarani —y mi exposicién estd lejos de agotar el tema— plantean un
problema: ¢Cudles son las caracteristicas propias de la alfarerfa tupi-
guarani?

Métraux las clasifica en tres tipos diferentes: 1) Alfareria simple-
mente pulida, sin ornamentos. 2) Vasos cuyas paredes presentan depre-

3 Edmundson, Journal of Travels and Labours of Father Samuel Fritz in the
River of the Amazons, between 1686 and 1723, London, 1922,

4 A, Métraux, en Handbook of South American Indians, vol. 3, pags. 689-690.

5 Véase al respecto, «Estudio comparativo de Ias culturas amazénicas y sus
vinculaciones historicas con otras culturas», en mi libro Indios selvdticos de la
Amazonia peruana, 1958, pags. 283-350.

6 A, Métraux, La civilisation metérielle..., op. cit, pag. 245,

7 M. Mattioni, Art précolombien de la Martinique, Musée Départemental de la
Martinique, 1972,
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siones hechas con la ufia, con la punta del dedo o una espatula de
madera. Esta ornamentacién es tan frecuente que debe ser considerada
como un rasgo caracteristico de la ceramica de los antiguos guaranis.
3) En todos los vasos que fueron pintados originalmente, los motivos
trazados sobre las paredes exteriores o interiores son de una extrema
simplicidad. Consisten, generalmente, en dibujos lineales rojos o negros,
siendo los mas corrientes la greca, la escalera, los tridngulos, los lgberm—
tos, las curvas sigmoideas, etc. (A. Métraux, La civilisation matérielle...,
op. cit., pag. 239).

La grafica 4 ilustra fragmentos de vasos con las paredes go;rugadas
mediante la técnica descrita por Métraux, que se considera tipicamente
tupi-guarani. Pereira de Godoy encontré en Pirassununga una urna fune-
raria decorada exteriormente con esa técnica tradicional de la cultura
tupi y hace notar que ha sido quemada interior y exteriormente de ma-
nera imperfecta. Encontré también fragmentos de platos «crude in cons-
truction, not thoroughly fired, but showing a notable variety of patter-
ning and colours»®. Métraux ilustra una urna guarani del delta del
Parana, decorada con bandas pintadas sobre el f.ondo liso del artefacto,
como puede apreciarse en la reproduccion sigutente 5, )

Refiriéndose a la alfareria de los
tupinambas histéricos, Gordon R. Wi-
lley establece sus relaciones con la
ceramica guarani del Paraguay. En la
cerdmica pintada se usan dos o tres
colores: rojo, negro y blanco. Los
motivos decorativos son lineales, los
vasos son pulidos. Esos tipos de ce-
rdmica se encuentran en asociacion
con los vasos decorados por impre-
siones digitales, es decir, que esas
técnicas son contemporaneas .

José Proenza Brochado establece
que la tipologia de la alfareria de
tradicién tupi-guarani estd basada
principalmente en las técnicas de tra-
tamiento de la superficie que con-
siste en: a) ceramica ordinaria sin decoracion; b), con deqorac1én plas-
tica; ¢) con decoracién pintada. La decoracién plas_tlca mas popular es
casi siempre corrugado complejo, corrugado complejo espatulado, corru-

8 Pereira de Godoy, «Tupi guaranj potf.ery at Pirassunanga», en Thirtieth Inter-
national Congress of Americanists, Cambridge, 18, 23, agosto, 1952, pag. 244,
9 A, Métraux, «The archeology of the Parana River», en Handbook of South
A i Indians, vol, 3, pag. 67. ) i
mﬁncggrdgan. Willey, Hrzmgdbook of South American Indians, vol. 5, «Ceramics»,

bagina 188.
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gado complejo digito unguicular o ungulado, corrugado complejo oblicuo
o imbricado, corrugado simple, estampado unguicular o cepillado.

La decoracién pintada incluye: lineas finas y/o fajas mas anchas y
a veces lineas de puntos en rojo y/o negro y/o marrén, sobre un engobe
blanco; lineas blancas y/o negra sobre un engobe rojo; engobe o bafio
rojo, mucho mas raramente negro; fajas rojas aplicadas directamente,
sin engobe previo; fajas rojas y/o negras pintadas con los dedos, con
o sin engobe previo. Son caracteristicas de la tradicién: las bases cé-
nicas o redondeadas (biconvexas), los perfiles dobles cénicos con cuello
y hombros, los bordes angulares reforzados externamente y los platos
y palanganas de boca oval o cuadrangular, asi como la ausencia de asas.
Acompafian en general a la alfareria: hachas pulidas petaloides de pe-
quefias dimensiones y tembetas en forma de T. Ocurren también: pe-
quefias lascas cortantes, pulidores planos, choppers o chopping-tools,
cuchillos, raspadores, pulidores, coincidentes con la distribucién de los
tembeta .

Krickeberg manifiesta que los tupis poseian su propia ceramica tipica,
cuyas caracteristicas son grandes urnas con tapadera y ornamentos de
impresiones digitales, pero este arte era relativamente primitivo (W. Kri-
cheberg, op. cit., pag. 211).

Desde luego, esas grandes urnas son originales y tipicas de los tupt-
guaranis, ya que figuran de manera destacada en su mitologia. Servian
para almacenar la chicha o bebida fermentada, que es uno de sus in-
ventos caracteristicos también registrado en su mitologia.

En un grabado de Staden, ilustrado precedentemente, se ven unas gran-
des ollas para almacenar chicha, terminan en forma cénica para ser
fijadas en tierra. Las mismas urnas se utilizaban para cocinar a las
victimas del festin canibalistico. En los mencionados grabados de Staden
se ven, ademds, grandes platos de barro.

En su notable estudio de la cerdmica tupi-guarani, A. Métraux corre-
laciona la alfareria descrita por los viajeros de los siglos xv1 y XvI1 con los
hallazgos arqueolégicos de la costa del Brasil y los realizados por Am-
brosetti y Maytzhusen en las riberas del Alto Paran4, haciendo notar que
la cerdmica es idéntica en los diferentes niveles arqueoldgicos y anéloga
a la que se elabora en la actualidad (A. Métraux, La eivilisation...,
op. cit.,, pag. 238).

Egon Shaden considera que hay relacién de continuidad entre la ce-
ramica arqueolégica de los tupi-guaranis y la que elaboran en la actua-
lidad, aunque en las vasijas pequefias las formas estan hoy parcialmente
modificadas (comunicacién personal).

1t José Proenza Brochado, «Migraciones que difundieron la tradicién alfarera
tupi-guarani», Rev. Relaciones de la Soc. Argentina de Antropologia, Buenos Aires,
1973, pags. 89.
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Es decir, que no hay testimonios de desarrollo interno ni de degene-
racion en la alfareria tupi-guarani, sino de continuidad.

A la par de su ceramica artistica, que deben a influencias alégenas, los
omaguas y cocamas contindan elaborando ollas grandes, monocromas,
decoradas segiin la técnica tradicional de impresiones digitales, como
puede apreciarse en las graficas 5 y 6.

Indudablemente las grandes ollas globulares y campanuliformes con
tapadera son genuinamente tupi-guaranis.

En cuanto a la técnica decorativa por presién digital o ungular, que
es otra caracteristica de la alfareria tupi-guarani, tiene una considerable
distribucién geografica. La encontramos hasta en el Sureste de Norteamé-
rica, como puede apreciarse en numerosos ejemplares de ollas deco-
radas por este procedimiento, expuestas en museos de los Estados
Unidos y en niveles muy antiguos de la América Central. Por ¢jemplo,
en el sitio de Tacuazin, cerca de la capital de El Salvador, Stanley
H. Boggs encontré tres grandes urnas funerarias conteniendo osamenta
humana pintada de rojo. El cuello de una de esas urnas esta decorado
con una cinta en relieve, marcada con impresiones digitales. Se utilizd
como desgrasante arena pumitica. Esta alfareria estaba sepultada bajo
dos gruesas capas de ceniza volcdnica, separadas por una de humus ™.

La distribucién continental de esa técnica, que se usa aun por los
guaimis de Costa Rica, revela su gran antigiiedad.

En suma, la alfareria que los arquedlogos identifican como tupi-guara-
ni se reduce a pocas variedades morfoldgicas: grandes urnas, platos,
tazones, vasos de forma hemisférica u ovalada y cantaros para acarrear
agua. Los mauhés, los caingua, los guarayu, los pauserna y los curuaya
hacen vasijas de barro sin adorno (Métraux). Los motivos decorativos son
de una extrema simplicidad, esgrafiados o pintados. Esos motivos con-
sisten en lineas cruzadas, rombos, zig-zags, grecas, escaleras, tridngulos,
sigmas, curvas sigmoideas. Algunos de esos motivos se repiten en el
adorno de canastos, remos u objetos de fibras. La técnica de trazar lineas
o puntos con instrumentos puntiagudos, el raspado y algunos motivos
recuerdan técnicas y motivos del arte rupestre, cormo se vera mas adelante.

Los guaranis hacian, ademas, pipas de barro, algunas adornadas con
figuras geométricas o antropomortas, como la que ilustra J. Vicente
César en Argueologia de Aparecida, Sao Paulo ».

La ceramica caribe esta fuertemente influenciada por la arawak. Sin
embargo, se distingue de ella por su aspecto primitivo. Miguel Acosta
Saignes cita entre los elementos culturales de los caribes venezolanos,
registrados en fuentes antiguas, 1a existencia de ceramica simple. Se

2 Stanley H. Boggs, «Pottery Jars from the Loma del Tacuazin», en Middle
American Research Records, vol. ITI, nims. 1, 5, pags. 177, 185, New Orleans, 1967.
196;3 En XXXVIII Internationalen Amerikanistenkongresses, Stuttgart-Miinchen,
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completaban los recipientes necesarios con el uso de calabazas. Los
caribes usaban, ademas, la calota craneal a guisa de envase para beber ™.

Envases de calabaza, que los mayas denominan guacales, se asimilan
al craneo de Hun Hunahpi en los mitos de la Segunda Edad del Popol-
Vuh, que nos da el mito de origen de esos recipientes usados por los
plantadores. La equivalencia es tal, que los chortis usan el mismo vocablo
para designar al craneo y al guacal.

La técnica decorativa por impresiones digitales es comtn a tupis y
caribes. En un sitio caribe del rio Memo, la expedicién Dupouy-Requena-
Cruxent encontré artefactos de barro cuya técnica de ornamentacién con-
siste en aplicacién de pequefias tiras de arcilla, presionadas con los
dedos; cinta anular que circunda el punto de unién del gollete con la
panza del vaso; incisiones formando una greca; ornamentacién lineal
burda y muy irregular; puntos hechos con un instrumento puntiagudo;
dibujos incisos triangularoide-romboidales, etc. ',

El R. P. Pichon establece el contraste entre la ceramica arawak y
la caribe de la Martinica en los términos siguientes: «Sites caraibes
situés pres de la mer, en bordure d’'un marigot sont charactérisés par
une potterie grossiere...; les autres arawaks, situés sur de petites éléva-
tions de terrain, se charactérisent par une potterie fine, colorée et des
vases a trois pans soudés» 6

Mario Mattioni, director del Musée Départamental de la Martinica, me
escribe que: «La alfareria caribe esta netamente diferenciada de la arawak.
Le enviaré mi obra Art précolombien de la Martinique, que contiene 100
documentos graficos, usted podra observar por si mismo esas diferencias.
La decoracion de vasos con impresiones digitales es propia y tipica de
la alfareria caribe. No Ia he encontrado en ningtin ejemplar de cerdmica
arawak. No hay confusién posible entre los restos arqueoldgicos caribes y
los arawak, aunque se encuentran rasgos comunes en el modus vivendi de
esos pueblos (carta: 13 de diciembre de 1972).

Las graficas 7 y 8 representan muestras de ceramica caribe de la
Martinica, que debo a la cortesia de M. Mattioni.

Su citada obra ofrece muchos ejemplares de alfareria caribe y ara-
wak que permiten apreciar sus diferencias tecnolégicas. La primera es
tosca vy generalmente monocroma, en comparacién con la arawak, de va-
riada morfologia y estilos decorativos. Llama la atencién una figurilla
de barro caribe insélita, que representa a un ser humano en actitud
de oracién, que se ilustra mas adelante. El modelado es burdo, pero

14 M. Acosta Saignes, Estudios de Etnologia antigua de Venezuela, op. cit., pé-
gina 52.

13 Dupouy-Requena-Cruxent, «La estacion arqueoldgica del rio Memo, Estado
de Guarico, en Acta Venezolana, tomo III, julio, 1947; junio 1948, pags. 29, 62.

16 R. P. Pichon, «Recherches précolombiennes a la Martinique», Journal de la
Société des Américanistes, Paris, 1966, pag. 681.
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Grifica 2.—Alfareras
cocamas en plena ac-
tividad.
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Grafica 1.—Al igual

que los plantadores,

los mayas y chortis ha-

cen idolos de cera.

Cruz de cera en el altar
de Tunuch.
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Gréfica 5. —Miguelina .

Sori, alfarera omagua, I

meoestrando una olla |

monocroma, decorada

seglin la técnica tradi-

cional de impresion di-
gital.

T et

Grifica 3. —Fragmentos de cerdmica corrugada, tipica de la alfareria tupi-guarani. (Cortesia de Jens Yde.
Museo de Copenhague.)

Gréfica 4. — Alfareria cocama actual.

Grifica 6.—Alfarera

cocama, con una olla

decorada con la misma
técnica.
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Grificas 7 y 8.—Cera-

mica caribe de la Mar-
tinica.

(Clichés: Studio Fort-
de-France, Cortesia de
Mario Mattioni.)
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enérgico y muy expresivo. Es la tinica escultura pequefia de barro en-
contrada en las Antillas.

Clifford Evans realizé algunas excavaciones arqueolégicas en la isla
Dominica, donde encontré ceramica caribe de la época historica de fac-
tura tosca, entre ella una embrionaria figura humana «crudely modeled
face, prominente nose and eyes» '’

Acerca de la alfareria tupi-guarani caribe se dispone de abundante
material. Pero lo expuesto basta, en mi concepto, para mostrar que este
material corresponde a un bajo nivel cultural.

Clasificacién de Meggers y Evans,—Las conclusiones anteriores con-
cuerdan en sus lineamientos generales con las que estdn registradas en
el cuadro clasificatorio de los niveles de cerdmica suramericana (inclu-
yendo las Antillas), establecido por Betty J. Meggers y Clifford Evans,
sobre la base de sus caracteristicas generales.

«Del examen extenso y muchas veces repetido de mas de 150.000 piezas
arqueolégicas, representando culturas de la baja Armazonia, suplementado
por la observacién etnografica de caracteristicas de la ceramica de las
Guayanas», los citados investigadores clasifican la alfarerfa tupi-guarani-
carifv)e, que llaman tipo «Selva Tropical», bajo el rétulo de «Simplex.

La definen por los rasgos que especifican a continuacién:

1. Formas de vaso limitadas a un pequefio mimero de modelos para uso do-
méstico; falta de simetria caracteristica. Muy pocas formas sin destino de reci-
piente. S
2. El borde es de contorno extremadamente variable para un mismo vaso
o de un vaso para otro. .

3. Superficies generalmente alisadas, pero no propiamente lisas, regulares o
pulidas; ninguna capa de revestimiento tipica.

4, Decoracién aplicada a menos del 5 por 100 de los vasos. o

5. Ornamentacién hecha més frecuentemente por incision, lijado, raspado, pun-
teado, impresién de la ufia o de la punta del dedo o por pintura de un solo color,
raramente en dos colores. La aplicacién modelada es grosera, simple, estilizada,
sin gran amplitud de empleo. Motivos simples y ejecucion inexacta con parale-
lismo irregular, espacios desiguales y otras indicaciones de falta de pericia pro-
fesional. La decoracién cubre apenas una parte de la superficie, usualmente el borde
o ¢l gollete o la parte superior de la panza del vaso.

6. En lugar de estilos reconocibles de decoracion, hay muchas veces una parte
considerable de decoracién fortuita, grosera y sin modelo, que debe ser fruto
de improvisacién.

Teniendo en cuenta sus diferenciaciones morfoldgicas, asi como sus
elementos especificos, los citados investigadores clasifican la alfareria

17 C, Evans, «The Lack of Archeology of Dominicas, Proceedings of the 2nd
International Congress for the Study of Pre Columbian Cultures in the Lesser
Antilles, Barbados, julio, 24-8-1967, piag. 99.

26
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de Suramérica en tres niveles, que corresponden a distintos estadios
culturales: .

1. Cerdmica «Simple», que corresponde a Ia cultura de tipo «Selva Tropicals,
colocada en el nivel inferior. Representa el horizonte mas antiguo de la alfareria
suramericana.

2. Cerdmica «Regulada», que corresponde a las culturas de tipo circumcaribe,
segiun la nomenclatura de Steward (nivel medio).

3. Cerdmica «Avanzada» o de nivel superior, que corresponde a las culiuras
andinas centrales 18,

Se reproduce en la pagina siguiente el mapa de distribucién geo-
grafica de la cerdmica suramericana.

Critica del mapa de Meggers y Evans.—Si bien el sistema clasifica-
torio de Meggers y Evans, que coloca la cerdmica tupi-gurani en el nivel
inferior de su periodizacién, considerandola como la mas antigua, parece
esencialmente correcto, no lo es el mapa de distribucién geogréf]ijca de
la cerdmica llamada «Simple» que abarca la casi totalidad de los terri-
torios situados al este de los Andes. No expresa la compleja realidad
cultural histérica de esa extensa regién suramericana, porque omite una
serie de culturas superiores, como la arawak, la de tipo Formativo Tem-
{Jrano, que se extiende por el Parana antes de la invasién guarani, y las
lamadas culturas amazénicas, que se escalonan a lo largo del Amazonas,
y corresponden a un ciclo étnico superior. La cultura tupf-guarani es
etnolégicamente més antigua que aquéllas, pero, cronolégicamente, re-
ciente en el 4rea selvatica.

Dichas culturas formativas, como la del horizonte policromo Napo-
Marajoara, por ejemplo, que sobrevive en la shipibo-conibo, se carac-
teriza por una organizaciéon social, politico y econémica superior, una
cultura material y una cerdmica artistica sin par en la Amazonia. Esas
culturas han desempefiado un importante papel en la aculturacién de
los tupis, sus vecinos.

Los arqueélogos han notado esas relaciones. Por ejemplo, J. P. Bro-
chado me escribe que «la pintura policroma y algunas formas de vasijas
de la tradicién tupi-guarani presentan semejanzas con la cerdmica de la
fase Marajoara del Bajo Amazonas, y esto plantea el problema del origen
amazdnico de la ceramica tupi-guarani» (carta, fecha: 20 de diciembre
de 1974). Son muchos todavia los que confunden las culturas amazénicas
con las de tipo «Selva Tropical».

Debido a la falta de un criterio identificativo de dichas culturas, se
ha distorsionado de tal manera el panorama cultural histérico de la
Amazonia, que aun investigadores serios, como Donald W, Lathrap, han

18 Betty J. Meggers y Clifford Evans, «Indentificacao das dreas culturais e dos
tipos de cultura na base da cerdmica das jazidas arqueolégicass, publicado en
Arguivos do Museu Nacional, vol. XLVI: 9, 33, 4 est. Rio de Janeiro, 1958, pags. 12-24.
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atribuido culturas amazénicas de alto nivel a la influencia tupi-guarani,
lo que significa una total inversién de juicio. Se ampliaridn esos infor-
mes al tratar de las culturas amazodnicas. o

Ciertamente, los guaranis han influenciado culturas inferiores como
la querandi. Los coroados copiaron la alfareria de los tupis en épocas
recientes. Los fendémenos de contacto en la zona florestal nos muestran
yacimientos arqueoldgicos sin ceramica pero con huellas de cultivo y otros
con tosca ceramica, pero sin agricultura aparente. Los gés ignoran la alfa-
reria pero cultivan algunas plantas. En las zonas de contacto de los
plantadores con cazadores recolectores, cerdmica y cultivo no estan
organicamente integrados. En cambio, en las culturas tupi-guaranis,
agricultura y ceramica estdn integradas en una unidad.

Interesado en investigar la originalidad de dichas culturas por el
método interdisciplinario, a fin de distinguir sus rasgos propios de los
adquiridos, realicé una investigacién etnografica en la regién amazénica.
El resultado de este estudio se publicard mas adelante en los voliimenes
2 y 3 que tratan de las culturas del horizonte Formativo.
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ARTE RUPESTRE

J. Vicente César manifesté en el 38 Congreso Internacional de Ame-
ricanistas, en Stuttgart-Miinchen (1968), que el problema de las inscrip-
ciones rupestres en el Brasil no ha merecido la debida atencién de los
estudiosos de la arqueologfa brasilefia.

En vista de las escasas manifestaciones iconograficas registradas en
la cerdmica, conviene examinar si los tupi-caribes expresaban sus sen-
timientos religiosos en grabados rupestres. Aqui surge una pregunta.

;Conacfan el arte rupestre esos grupos florestales?

Para averiguarlo hay que acudir a las fuentes miticas, que son, como,
se ha dicho, las fuentes del arte indigena.

_El origen divino y el caracter sagrado del arte rupestre tupi-guarani
y caribe resalta en los mitos que atribuyen al héroe cultural el grabado
de los primeros petroglifos.

Amalivaca, el héroe mitico de los tamanacos, grabé, con sus pro-
pias manos, en la roca de Tepu Meremé, la imagen del sol, de la luna,
del tigre y del lagarto. Hoy se encuentran numerosos petroglifos en
esa region. : _

Un mito taulipang especifica que el héroe solar grabé los petroglifos
que se ven en la regién de Nicodemas. En el mito mundurucu, dado a
conocer por Donald Orton, Karusakaibo trazé figuras rupestres en las
rocas de esa misma region. '

Ahora se plantea otro problema: ¢cémo puede identificarse el ‘arte
rupestre de los plantadores primitivos? - ‘

Tal identificacién no siempre es tarea fécil.

Varios factores deben tomarse en cuenta al tratar de establecer la
filiacién probable de las inscripciones rupestres; su situacién geogra-
fica, su relacién con los grupos que habitaron determinados territorios
en determinado tiempo v la correlacién, hasta donde es posible, entre
simbolos y causas religiosas.

Los paralelismos entre figuras rupestres y simbolos usados en la
decoracién de la ceramica, de canastos, remos, objetos de fibra y tatua-
jes, son de mucha ayuda, asi como las técnicas decorativas, por pun-
teado, raspado, dibujos pintados, etc.

En referencia con los simbolos, se presenta el inconveniente de su
universalidad en las culturas agricolas del continente, ya que todos ellos
expresan el mismo pensamiento mégico-religioso que dimana de una
mitologia comtn. En este caso, la-técnica y el estilo del dibujo nos
brindan el criterio identificativo de niveles culturales. En el arte rupestre
de las culturas Medias o Formativas, los trazos sobre la piedra son
generalmente mas firmes, mas regulares, el surco més hondo y ancho
y, por ende, el dibujo mas perfecto que en culturas inferiores.



