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INTRODUCCION

La complejidad y riqueza del mundo maya prehispanico se reflejaban
en todas y cada una de sus manifestaciones culturales. Para estos pueblos, el
universo conformaba un todo organizado bajo una iégica y una coherencia
propias y, en este sentido, el hombre formaba parte de un mundo éu'ménico, y
estaba integrado a la naturaleza, igual que las plantas y los animales. En el
momento del contacto con los europeos, este universo indigena se ve
destruido en gran medida y profundamente alterado por las nuevas ideas,
précticas y costumbres del viejo mundo, muchas de las cuales se incorporan
al pensamiento americano, conformando un nuevo orden, mucho maés
complejo, y contradictorio. Ahora, para acercarnos al conocimiento de los
mayas prehispénicos es necesario tratar de desentrafiar sus signos y
evidencias, diferenciar entre estos elementos yuxtapuestos, mezclados y
aglutinados de dos culturas, que se han incorporado de tal manera que hoy
conforman una distinta de las que le dieron origen. Las ideas, los simbolos y
las costumbres, se-han ido integrando, con el paso del tiempo, unas veces en
forma casi inmediata y otras muy lentamente, para crear nuevas estructuras y
nuevas vias que permitan explicar la existencia. Por esto, nuestra labor como
historiadores, encargados de desenmarafiar los hilos de esta complicada
realidad, se presenta ardua y dificil, pero no por eso menos atractiva e
interesante.

Durante la época prehispénica el pensamiento maya estaba permeado
de una gran sacralidad. Las ideas sobre €l origen del cosmos y de la vida, que

eran esencialmente religiosas, influyeron en todos los ambitos de su universo,




un universo que se nos presenta fundamentalmente como sagrado, y en el que
encontramos una gran cantidad de seres investidos de fuerzas y poderes
sobrehumanos. Dentro de este contexto, los animales desempefiaran un papel
primordial y habra algunos que por sus propias caracteristicas, en
determinado ambito o momento se conviertan en hierofanias. Precisamente el
jaguar, misterioso y magico habitante de los boéques y las selvas americanas,
sera uno de ellos.

El jaguar es uno de los animales que aparece representado en forma
continua practicamente en todo el territorio de la vasta area cultural
mesoamericana y a lo largo de toda su -historia, convirtiéndose asi en un
simbolo fundamental en este universo.

Su presencia en practicamente todas las manifestaciones culturales de
Mesoamérica, nos resulta evidente desde las primeras representaciones en
piedra de los olmecas de la Venta, hasta los caracteristicos “Sefiores Tigre”
mexicas. De igual forma, en el 4rea maya, en todas las épocas, encontramos
numerosos testimonios de la presencia del felino. Durante el periodo
prehispanico cominmente aparecen restos de su osamenta, garras y colmillos
en ofrendas y entierros, o tenemos jaguares esculpidos en piedra, pintados en
ceramica o en muros, modelados en estuco, en fin, el animal esta representado
en una gran diversidad de materiales y de multiples maneras en las artes
plasticas. En los dibujos de los cddices y en la escritura jeroglifica, el jaguar
y muchos de sus atributos también son una constante, al igual que en diversos
textos coloniales escritos por indigenas, en alguna lengua autoctona y cuyo

contenido nos remite a la tradicion prehispéanica, que conforman el corpus de




la literatura maya.' En las fuentes espafiolas posteriores a la conquista
también se le menciona, aunque, claro esta, sin penetrar en su significado
como simbolo prehispanico. Por otro lado, cabe sefialar que el félido es el
personaje central de mitos, leyendas, bailes, fiestas y carnavales tanto de las
comunidades mayas novohispanas como de las contempordneas donde las
raices prehispanicas son evidentes.

En este trabajo me propongo tratar de ahondar en el analisis del
significado o los significados simbdlicos. del jaguar en la cultura maya
prehispanica, pues pienso que es uno de los simbolos religiosos

fundamentales de estos pueblos.

Algunas palabras en torno al simbolismo religioso

Existen dos operaciones basicas en*los procesos de expresion y
comunicacion: la representacion y la interpretacion. Segin Francisca Pérez
Carreflo, los simbolos tienen una capacidad representativa que se basa en la
existencia previa de una interpretacién convencionalmente admitida.”

Para los mayas la naturaleza, y el mundo en general, hablaba o se
mostraba a si mismo a través de simbolos, y estos siempre tuvieron un
caracter religioso.

Los simbolos son signoé visibles y activos que se revelan como
portadores de fuerzas psicoldgicas y sociales. La palabra “simbolo” viene del

griegos /M 60/’{0” V™ (symbolon) que quiere decir, entre otras cosas:

'"Vid. De la Garza, Literatura maya.
? Pérez Carrefio, Los placeres del parecido. Icono y representacion, p.12-13..
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“contrato, marca, sefial, contrasefia, tratado”.” Originalmente el término

designaba un fragmento de tableta que las partes contratantes de un pacto
conservaban celosamente asi, la uni6én de los fragmentos les permitia
reconocer su amistad y atestiguaba que la unidad habia permanecido intacta
durante la separacion. De esta manera, desde su origen, todo simbolo es
siempre la unidad de varias partes de una realidad que aparecen separadas, es
un signo de relacion por medio del cual se reconocen los aliados y se sienten
unidos los iniciados. Es una especie de contrasefia, una sefial de identidad, y
por lo tanto, una realidad misteriosa.* Como dice San Agustin: “El simbolo es
algo que ademas de la apariencia que muestra a nuestros sentidos, trae a la
mente algo distinto de si mismo, lo mismo que la huella de un animal, nos
informa sobre el paso de la bestia.”

Puesto que el hombre tiene una capacidad creadora de simbolos,
muchos de sus productos son simboélicos. Segin Mircea Eliade,’ para la
mentalidad de los hombres primitivos, el mundo habla o se revela a si mismo
a través de simbolos, y éstos siempre son religiosos porque apuntan a algo
real, entendiendo por real en este contexto cultural, lo poderoso, lo
significativo, lo viviente, y esto equivale a vivir la experiencia de lo sagrado;
ésta siempre adoptard el caracter de una revelacion, de una epifania. “Esta
experiencia s6lo se da cuando el contacto con el objeto va acompafiado de

circunstancias que hacen ver en €l algo que aparenta ser una cosa distinta a lo

* Pabon S. de Urbina, Diccionario manual. Griego espafiol, p.553.

* Meslin, Aproximacién a una ciencia de las religiones, p.201.

’ Citado en Jbid., p.202.

¢ Eliade, “Observaciones metodolégicas sobre el estudio del simbolismo religioso”, p.129.
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que es.”’ Ello quiere decir que las caracteristicas del objeto son percibidas
como signos de la presencia de algo diferente, algo que tiene una
significacion determinada y un contenido ideal peculiar; por esto a través de
ellos se puede acceder a la experiencia de lo sagrado

Asi, los simbolos religiosos son ese algo donde lo sagrado se
manifiesta, de hecho, introducen al hombre al ambito sagrado porque son
expresiones de lo sobrenatural. Estos simbolos revelan una estructura del
mundo, una modalidad de lo real, que no se presenta como evidente a nivel de
la experiencia inmediata, es decir, pueden transformar un objeto cualquiera en
algo diferente, en un signo de una realidad considerada mas elevada, mas

amplia o incluso mas trascendente al hombre. Para Eliade,

Los simbolos religiosos que sefialan la estructura de la vida, revelan una vida
mas profunda, mas misteriosa que la conocida a través de la experiencia
diaria. Revelan el lado milagroso e inexplicable de la vida y al mismo tiempo

de las dimensiones sacramentales de la existencia humana.8

Es por esto que el simbolo no es un mero reflejo de la realidad objetiva,
ni una alegoria o un simple signo, es mas profundo y més basico: es la imagen
de algo que la mayor parte de las veces trasciende a la conciencia humana.

La simbolizacién religiosa es la capacidad del hombre para elaborar un
lenguaje comprensible para un determinado numero de gente, que les permita
participar en una realidad divina. Se trata entonces de un lenguaje que actia

en y sobre la materia psiquica, sobre lo que Génon llama el supraconsciente

" Kéning, Diccionario delas religiones, citado en De la Garza, El universo sagrado de la
serpiente entre los mayas, p.16.
* Eliade, op.cit., p.129.
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(por estar en comunicacidon con lo suprahumano), donde el hombre siente
antes de comprender y encontrar una explicacion racional a su experiencia
inmediata.” Segin Carl Jung, esto se debe a que los simbolos siempre
responden a procesos instintivos, es de aqui de donde proviene su fuerza
motriz. De hecho, si los simbolos no dieran forma a los instintos
desordenados del hombre, éste perderia irremediablemente su camino.'® Es
asi que el simbolismo, aunque sea la expresiéon de una totalidad psiquica,
formada por el consciente y el inconsciente y que concierne a la totalidad del
ser humano, es intuitivo, y por eso mismo esencialmente sintético, lo que lo
hace mas apto que el lenguaje conceptual para servir de punto de apoyo a la
intuicion intelectual que esta por encima de la razon. Es por esto que la
religién no puede emplear un lenguaje utilitario y objetivo para expresar y
transmitir significados no conceptuales, sino que utiliza el lenguaje simbodlico
y éste se convierte en la expresion de lo sagrado. Esta manifiesta la
representacion de algo realmente vivido por el hombre o sugerido por una
analogia, con elementos deferentes a €l, o que lo exceden.

De esta forma, el simbolo pone en contacto al individuo con la realidad
misma de lo divino, perceptible a través de esas figuras o signos, porque los
simbolos mantienen contacto con las fuentes mas profundas de la vida,
expresan lo vivido como espiritual; es por esta razon que nos dice Eliade que
tienen un “aura numinosa”.'' Ademas le dan un significado a la experiencia
humana, porque son revelaciones fundamentales para el hombre religioso que

descifra su mensaje. Para éste, descubrir la estructura del mundo equivale a

* Génon, Simbolos fundamentales de la ciencia sagrada, p.36.
' Jung, Simbolos de transformacion, p.241.
" Eliade, op.cit., p.134.
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revelar un secreto o un significado “cifrado” de la obra divina. Los simbolos
dan continuidad entre las estructuras de la existencia humana y las cosmicas,
por lo tanto procuran al hombre seguridad y fuerza para no ser agobiados por
lo enorme del universo, para no sentirse aislados en el cosmos. Gracias al
simbolo el mundo se le muestra familiar y le sera posible descubrir su propio
destino como parte integrante del todo. Asi, para el creyente, los simbolos no
constituyen verdades exteriores, son psicolégicamente verdaderos, porque
sirven de puente de enlace entre la realidad inmediata y el universo divino.
Estos son necesarios en la medida en que convienen al individuo, tomando en
cuenta las caracteristicas de la naturaleza humana. Es en este sentido que

Eliade afirma que:

Quien comprende un simbolo, no sélo se “abre” al mundo de lo objetivo,
sino que al mismo tiempo logra salir de su situacién particular y alcanzar una
comprensién de lo universal. Esto se explica porque los simbolos tienen una
manera de hacer “estallar” la realidad inmediata, tanto como las situaciones
particulares (...) “Vivir” un simbolo y descifrar su mensaje correctamente,
implica una apertura hacia el espiritu y por ultimo un acceso hacia lo

. 1
universal.'?

Asi, los simbolos crean un lenguaje rico en significados, rico en
substancia y lleno de leyes secretas y principios divinos, que ademas,
cumplen una funcién social, ya que vinculan a cada individuo consciente o
inconscientemente con una comunidad religiosa mas amplia que comparta el

conocimiento de su significado. Es asi que los simbolos son signos visibles y

 bid,, p. 135.




activos que se revelan como portadores de fuerzas psicologicas y sociales;
pero solo tienen un valor real si son comprensibles, perceptibles o despiertan
determinadas intuiciones en toda una agrupacién humana, o si establecen
vinculos entre cierto grupo de hombres. Su fuerza radica precisamente en que
llevan en si el peso de toda una tradicion cultural y religiosa, e intervienen en
todas las relaciones del individuo con sus semejantes. Por lo tanto, el
conocimiento de estos factores es esencial para la correcta interpretacion del
sentido mismo del simbolo. De esta forma, considero que entender o tratar de
descifrar el lenguaje simbodlico de la cultura maya, nos- va a permitir
aproximarnos al conocimiento global de estos pueblos.

Por otro lado, todo simbolo es multivoco, es decir, no tiene un
significado unico, sino que conlleva en si una gran pluralidad de sentidos;
muestra y oculta al mismo tiempo realidades contradictorias y es por esto que
siempre requiere de una interpretacion. Al respecto nos dice Eliade que “una
caracteristica del simbolismo es su multivalencia, su capacidad de expresar
simultdneamente un numero de significados cuya relaciéon no es evidente en
el plano de la experiencia inmediata.”"

De este modo, las realidades heterogéneas pueden articularse en un
todo, o afn integrarse dentro de un sistema, ya que desde su origen, todo
simbolo, como se ha mencionado, porta multiples sentidos. Asi, una de las
funciones mas importantes del simbolismo religioso, es precisamente su
capacidad para expresar situaciones paraddjicas o contradictorias,
estructuradas en realidades ultimas que de otro modo serian totalmente

inexpresables. El hombre adivind que las polaridades podian articularse en

“ Ihid,, p.130.




una unidad, de manera que los aspectos negativos del cosmos y de las
deidades particulares encuentran una justificacién y los revelan como parte
integrante de toda una sacralidad. Aunque no toda la gente alcance a ver todos
los significados, esto no implica que no estén contenidos en él. De manera
que muchas veces el simbolo entrega su mensaje y completa su funcién aun
cuando su significado escape a la conciencia.

De igual forma, todos los significados de un simbolo son igualmente
validos e importantes. Esto se debe a que llevan en su estructura todos los
valores que le han sido revelados al hombre progresivamente en el curso del
tiempo. Su significado mas general es el que pueda articular las demaés
significaciones particulares, que a su vez se organizaran formando parte de un
sistema. De esta forma, la bisqueda de estructuras simboélicas no serd una

tarea de reduccion sino de integracion.

Esta investigacién

. La hipétesis general de este trabajo es que el jaguar, en tanto que
simbolo religioso, no tiene para los mayas un significado 0nico, sino que
conjunta en €l y en todos sus atributos una gran cantidad de acepciones, todas
igualmente vélidas ¢ importantes. Precisamente es debido a esta multivalencia
que requiere de un analisis cuidadoso y critico, en el que por supuesto, no se
pierda de vista el contexto historico.

Las fuentes con las que se cuenta para hacer un estudio de este tipo son
muchas y de muy diversa indole, y por este motivo, precisamente por la

propia naturaleza de cada una de ellas, en ocasiones el método de analisis
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empleado sera distinto. Pero a través del estudio y la comparacion de todas las
evidencias, podremos llegar a conclusiones que nos permitan vislumbrar el
sentido que tenia el jaguar para los mayas prehispanicos, que es el objetivo
central de esta investigacion.

Es asi, que en primera instancia se buscé en las artes plasticas de esta
cultura precolombina la presencia directa o indirecta del jaguar. Los simbolos
plasticos tienen significados y usos definidos. Normalmente, por medio de
pocos rasgos se puede representar un concepto, una idea, 0 un pensamiento
completo. En este sentido, los simbolos que adoptaron los mayas fueron
escogidos precisamente para expresar de una manera sencilla y clara, aunque
no pocas veces secreta, las ideas que debieran registrarse o preservarse.

Con el fin de acercarnos al significado que tuvieron las imagenes de
felinos para los mayas, se hizo un andlisis iconografico de las mismas, basado
fundamentalmente en el método de Erwin Panofsky.l'4 De esta forma, se
disiinguieron los tres niveles de contenido que propone este autor: primero se
identificaron las formas representadas como objetos naturales: animales,
plantas, hombres, instrumentos, etc. En segundo lugar se intentaron relacionar
los motivos artisticos y las combinaciones de éstos con temas o conceptos.
Asi, se analizé con qué objetos, hombres, deidades o ambitos se relacionaba
el felino y en que tipo de escenas podiamos encontrarlo mas frecuentemente.
Finalmente, a partir de este andlisis, se intentd dar una interpretacién del
simbolo.

Con todos estos datos, junto con el recuento de las veces y los espacios

en que aparecia el animal o algunos de sus atributos en los codices y la

" Panofski, Estudios sobre iconologia, p.18-23.




escritura, se elabord un listado a manera de catalogo pero que por supuesto,
no incluy6 todas las imagenes de felinos en el area maya porque la intencion
del trabajo no era realizar un estudio cuantitativo, y tanto el catdlogo como el
analisis iconografico solo se hicieron para poder ordenar la abundante y muy
variada informacion. Sobra decir entonces que ninguno de estos dos aparecen
como tales a lo largo del texto; en €l, unicamente se exponen las
conclusiones, ya que junto con las representaciones plasticas, se utilizaron
otras fuentes de informacion.

En segundo lugar se analizaron los documentos indigenas y espaiioles
de la Colonia en donde de alguna forma aparecia el felino. Los primeros
constituyen una de las fuentes mas ricas e importantes para aproximarnos al
conocimiento de este mundo prehispanico, ya que en el momento en que los
espafioles ensefian la escritura alfabética a los pueblos mayas, les dan una
herramienta importantisima para poder plasmar todo aquello que hasta ese
momento sélo existia en las inscripciones, los cédices o en la tradicion oral de
las distintas comunidades. Es verdad que estos textos requieren de un
cuidadoso anilisis, ya que en mayor o menor medida, recogen también parte
de la recién introducida tradicion occidental; sin embargo, son éstos los
testimonios de primera mano, que mas fielmente muestran las ideas y
conceptos que sobre el universo y la realidad inmediata tenian estos pueblos.

Por otro lado, los testimonios dejados por los espafioles en el momento
del contacto son muchos, pero el conocimiento que de los pueblos indigenas
nos presentan, normalmente ‘es fragmentado y disperso. Ademas, hay que
tomar en cuenta la gran incomprension por parte de los cronistas y frailes de

los primeros afios de la colonia, hacia este mundo que intentaban describir




con sus términos y esquemas occidentales. Es asi, que en ambos casos, es
necesario realizar un trabajo de andlisis critico de fuentes primarias para
poder entresacar de ese gran camulo de informacion, alguhas seilales y datos
que nos permitan tmaginar, aunque sea parcialmente, ese mundo
mesoamericano.

Por ultimo, las lenguas y costumbres de los grupos étnicos actuales que
conservan, aunque mezcladas con elementos occidentales, una gran cantidad
de tradiciones y practicas prehispanicas dentro de su vida y quehacer
cotidiano, constituyen también una fuente primordial de conocimiento. Asi,
fue necesario revisar, junto con algunos términos en lengua indigena, ciertos
mitos, leyendas, ritos, danzas y costumbres representativas de las
comunidades mayas contemporaneas en donde interviniera nuestro personaje
y que tuvieran alguna reminiscencia prehispanica. Sin embargo, es pertinente
sefialar, que muchas veces este tipo de analogias resultan muy aventuradas, y
es necesario sustentarlas, siempre que sea posible, con otros elementos de
analisis. Pero sin lugar a dudas, sélo a través de los testimonios etnograficos
aunados a las fuentes arqueoldgicas, los analisis iconograficos y los textos
histéricos, tanto indigenas como espaiioles, podremos acercarnos a diversos
aspectos fundamentales de la cultura maya en que interviene en forma
sobresaliente el jaguar. Es sélo a partir de la interpretacion en conjunto de
todo este material fragmentario, que por lo demés sugiere una continuidad
simbdlica y la permanencia de una tradicién por més de tres milenios, y que
refleja en cada una de sus partes el concepto de la estructura, el
funcionamiento y el origen del cosmos, que serid posible ahondar en el

conocimiento de esta cultura. Sélo asi, con base en un trabajo de analisis
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critico, y de comparacién de las fuentes, se podrdn entresacar datos y
consideraciones que ayuden a reconstruir una parte de este maravilloso pero

muy complejo universo de los mayas.

No obstante, aunque cada una de las fuentes requiere -como se dijo-, de
un método de andlisis particular, segliin su propia naturaleza, el enfoque
metodolégico general del trabajo es, en primera instancia, el de la
fenomenologia de la religién, que parte de la base de que en todas las
religiones existe una serie de estructuras y mecanismos comunes que se
manifiestan en cada creacion particular. Asi, este método intenta estudiar al
mismo tiempo la historia del fenémeno y su estructura significativa, y esto
ultimo sélo se logra' a partir de la bisqueda y comparacion de esta estructura
en diversas religiones. Eliade, el gran fenomendlogo de la religion afirma que
el historiador de las religiones se ocupa de la concepcién o experiencia
religiosa que el hombre tiene del mundo, y estudia los simbolos religiosos que
constituyen el lenguaje de lo sagrado.'s Es asi que conviene orientar el
esfuerzo del andlisis hacia la indagacion de las relaciones existentes entre las
simbolizaciones verificadas en distintas experiencias y contextos religiosos.
Por esto, aunque el trabajo estd centrado fundamentalmente en la cultura
maya, fue imprescindible investigar acerca del simbolo “jaguar” en las
expresiones religiosas de otras culturas ajenas a ésta y a veces a la
mesoamericana en general, haciéndose las comparaciones cuando éstas
resultaran pertinentes. En este sentido, las interpretaciones de otros

investigadores sobre las valencias simbolicas de nuestro animal en todo el

" Eliade, op.cit., p.118.
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continente, en .concreto, en América del Sur, fueron de gran utilidad, para
analizar al felino como un simbolo arquetipico en las culturas autoctonas
americanas.

Un arquetipo es la forma o imagen de la naturaleza colectiva, que se da
como constituyente de mitos, y al mismo tiempo como producto individual
autéctono de origen inconsciente. Jung define a los arquetipos como “formas
universalmente existentes y heredadas, cuyo conjunto constituye la estructura
de lo inconsciente.”'® Estas representaciones son imagenes simbélicas que se
producen en cualquier época o lugar y que varian en gran medida sin perder
su estructura basica; revelan un aspecto comuin de la naturaleza humana.
Segin Meslin, esto se debe a disposiciones innatas al hombre, a estructuras
universalmente idénticas del espiritu humano. No son entonces
representaciones heredadas o transmitidas por tradicion. Para €l los simbolos
son el “ropaje histérico” de los arquetipos, esto quiere decir que éstos solo
existen como manifestaciones conscientes de un arquetipo.”

Génon dice que deberia hablarse de una suerte de “memoria colectiva”,
que vendria a ser como una imagen o como un reflejo en el dominio humano
de esa “memoria c6smica”.'® Jung llama a este fenémeno el inconsciente
colectivo, y los simbolos y las imagenes que remontan involuntariamente de
un inconsciente colectivo, serian otras tantas fuerzas y cargas positivas que
vinculan al hombre, que se encuentra histéricamente condicionado en un

tiempo y una cultura concreta, con un mundo que es mucho mas rico que el

'* Jung, op.cit., p.240.
" Meslin, op.cit., p.214.
"* Génon, op.cit., p.37.
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universo inmediato en el que se encuentra y que a veces resulta ser demasiado
limitado.

Sin embargo, es pertinente sefialar que -como dice Meslin- se intentd
encontrar ¢l sentido de los simbolos tal y como fueron vividos en el marco de
determinada experiencia por una comunidad de creyentes, buscando su origen
cultural, explicando su coherencia, y precisando sus limites. Es decir, en este
trabajo se procura explicar la universalidad y la estructura del hecho religioso
en si, pero siempre ubicandolo en su propio contexto: en la cultura maya
prehispénica.w

Es por esto que el método fenomenoldgico propuesto por la ciencia de
las religiones, que como se dijo, contempla el estudio de la historia y la
estructura del hecho religioso, resultd una herramienta muy valiosa para
aproximarnos al conocimiento del mundo mesoamericano, y en particular al
maya, donde la vida entera giraba en tormno al pensamiento sagrado, siendo los
simbolos religiosos el lenguaje indispensable para expresar dicho
pensamiento.

Este analisis de un simbolo tan complejo y multivalente como el jaguar
en el ambito mesoamericano, y concretamente en el maya, se organizo de
manera tematica, ya que hacerlo de otro modo, hubiera traicionado la esencia
del propio método de trabajo. Asi, en cada uno de los apartados se hara
referencia a los distintos significados que tiene nuestro personaje entre los
mayas, en ocasiones saltando de una época a otra o de un lugar a otro.
Transitaremos junto con él, a lo largo de los dos ejes por los que se mueve a

placer, el tiempo y el espacio, ya que es dentro de ellos que el félido se

** Michel Meslin, op.cit., p.214.
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vincula con los demas actores del universo: los astros, las deidades, los
hombres, las plantas, los demds animales, en fin, todo lo que de alguna
manera estd inmerso dentro del cosmos maya.

La posibilidad de no seguir un orden cronolégico o geografico, la da el
hecho de que considero que en la cultura maya, igual que en la
mesoamericana, hay una serie de estructuras que subyacen por debajo del
acontecer mediato e inmediato de las comunidades indigenas, y que son las
que en determinado momento dan forma a las manifestaciones religiosas;
existe una continuidad simbélica esencial y la perpetuacion de una tradicion a
través de mas de dos milenios. Estas estructuras se insertan en lo que Braudel
ha llamado, el “tiempo largo”, que hace referencia a realidades histéricas que
son lentas de conformarse, lentas de hacerse efectivas y lentas en
desintegrarse; estos elementos que permanecen tienen efectividad en los
propios procesos histéricos a todos niveles. Segun el autor, las arquitecturas
de larga duracion seran las determinantes en cualquier cultura.”’

Es asi que pienso que es factible hablar de una continuidad religiosa
esencial, particularmente entre los mayas v en general en Mesoamérica. En
este sentido diferiria sustancialmente de las ideas que Kubler expone en su ya
clasico articulo “Renacense y disyuncion en el arte mesoamericano”,
publicado por primera vez en 1977, y en el que se manifiesta en contra de
que exista una unidad en el significado de las representaciones plasticas
mesoamericanas. El autor expresa, entre otras cosas, que el jaguar, como
simbolo, es uno de los ejemplos mas claros de la ruptura de formas y

significados religiosos en el pensamiento mesoamericano. Sostiene que la

* Cfr.Braudel, “La larga duracién” en La historia y las Ciencias sociales, p.60-106.
* Kubler “Renacense y disyuncién en el arte mesoamericano”.
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figura del felino que aparece de manera continua a lo largo de toda la
iconografia, fue experimentando frecuentes cambios en su contenido, y le
resulta dudoso que por ejemplo las imdagenes de los jaguares y hombres-
jaguares de Teotihuacan, tengan una correspondencia con las creencias

anteriores de los olmecas o las posteriores de los mexicas:

Cuando los nuevos pueblos posclasicos empezaron a utilizar la forma dei
jaguar-serpiente-pajaro (esto como atavio de ciertos personajes), ésta ya tenia
unos dos mil afios de vida y habia ido cambiando de significado desde un
hibrido hombre-jaguar olmeca hasta un espiritu trascendental compuesto de
varios poderes animales (...) Los compuestos originales del jaguar fueron

convertidos a otros pr0pc’)sitos.22

Concretamente Kubler dice que la representacion del felino es un ejemplo
de una expresion disyuntiva en la que se otorgan nuevos significados a una
forma antigua.

Si bien es cierto que al analizar las imagenes del hombre felino en
Mesoameérica, €stas aparentemente podrian mostrar distintos significados, ello
en ningin momento quiere decir que en esencia -por llamarle de algtin modo
a su contenido mas profundo- y como simbolo religioso, se haya
transformado. En otras palabras, para los grupos mesoamericanos, el
significado del hombre-jaguar no cambidé de manera sustancial a través del
tiempo, sino que debido a que como todo simbolo, conlleva en él diversas
valencias, a lo largo de la historia una u otra adquirieron mayor relevancia,

expresando en esencia el mismo concepto.

2 1hid, p.86.

25




Sin embargo, el tratar de agrupar estas valencias simbodlicas de alguna
manera para hacerlas inteligibles y encontrar una estructura coherente para la
investigacion, fue una de las labores mas arduas de la misma, porque en la
realidad, todas las acepciones del felino estan implicitas y mezcladas. Resulta
casi imposible determinar donde termina una idea o valor y empieza el
siguiente. Por lo mismo, hay que advertir que la division tematica del trabajo
en ocasiones puede parecer arbitraria y no corresponder del todo a la increible
y compleja realidad del universo maya, que rebasa por mucho cualquier
método de analisis. Por esto, el lector podra perdonar que en ocasiones a lo
largo del texto se encuentren repeticiones de conceptos en los distintos
apartados, 0 que tenga que esperar con paciencia ante la promesa de alguna

explicacion que se hard mas adelante.

El trabajo consta de tres apartados. El primero es una introduccién en la
que se intenta presentar una imagen global del jaguar desde el punto de vista
bioldgico y cultural. En esta parte se pretende ir de lo generél a lo particular
iniciando con la vision general que de los animales tenian y en ocasiones
siguen conservando los mayas, en contraposicion con la del mundo
occidental, para poder entender la importancia de éstos en el pensamiento
indigena. Posteriormente se habla de la biologia de los felinos y
concretamente del jaguar, ya que las costumbres y creencias mayas no son
obra de una mera “funcion fabuladora”, que le vuelve la espalda a la realidad,
sino que, como dice Claude Levi-Strauss, muestra los modos de observacion

y reflexién que han estado adaptados a los descubrimientos que autoriza la
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naturaleza a partir de la organizacidon y explotacion de su entorno.” Asi,
pienso que el valor simbolico que se atribuyé al felino, responde en’ gran
medida a sus caracteristicas fisicas, a su comportamiento y a sus habitos y por
eso hay que presentarlos. Ademas, es fundamental conocer a los félidos para
intentar identificarlos en las artes plasticas y en las fuentes escritas. La
dificultad y las implicaciones que presenta esta tarea se exponen en el ltimo
capitulo de esta primera seccion.

La segunda parte presenta los tres ambitos fundamentales donde el
Jaguar ejerce su poder en el cosmos. En primer lugar, su asociacion inmediata
y mas evidente serd con el sector oscuro del universo, que abarca el
inframundo, la noche y los astros que la rigen, y algunos lugares en el pland
terrestre que se consideran o bien puertas de entrada al mundo inferior, o se
presentan como demasiado “salvajes” o inaccesibles -y por lo tanto sagrados-
para el hombre comin. A lo largo de estos sitios y momentos del ciclo
temporal diario, los mayas conciben al felino moviéndose a sus anchas,
dejando sentir a cada momento su vigor y su fuerza.

Sin embargo, en la medida en que el animal estd indisolublemente
unido a la superficie y al interior de la tierra, lo estara también a la vida que
de ésta surge. Asi, aparecera vinculado igualmente a los ciclos de
regeneracidn periddica del cosmos, a las flores, las plantas, la agricultura, es
decir, a la fertilidad en general. Seguramente por esta liga, es que también se
le encontrara como el gran progenitor de los diversos grupos humanos, faceta
que se analizara junto con su papel en el origen de los tiempos, y su poder

destructivo que finalizar4 en un plazo determinado con este mundo.

® Levi-Strauss, E! pensamiento salvaje, p.35.
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En la ultima parte de la investigacion se expondra la relacion del jaguar
con los hombres. Este vinculo siempre se dara con las personalidades mas
destacadas de la comunidad, que en ocasiones eran varias personas, y a veces
todas las funciones eran ejercidas por un sélo individuo. Asi, nuestro
personaje aparecera asociado a los guerreros, que quisieran poseer sus
cualidades de depredador y gran cazador en la selva; a los gobernantes, a
quienes les gustaria obtener el control y el dominio sobre los pueblos y los
hombres, igual que el felino es amo y sefior de los bosques y ejerce su poder
sobre los demas animales; y finalmente a los hombres sagrados, los chamanes
que necesitan moverse por los espacios y ambitos por los que el jaguar
transita, con cautela y misterio, para conocer los secretos ocultos y las
verdades altimas.

Aventurémonos pues a ese intrincado y maravilloso mundo del jaguar,
que a decir de Mercedes de la Garza, “es el simbolo de las fuerzas
misteriosas, de los poderes ocultos e incomprensibles, de los lugares y

. . . . 924
tiempos inaccesibles al hombre comin.”

* De la Garza, “Jaguar y nagual en el mundo maya” en Studia humanitatis. Homenaje a
Rubén Bonifdas Nuro, p.133.
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PRIMERA PARTE

LOS FELINOS DEL NUEVO CONTINENTE.
“LEONES” Y “TIGRES” EN MESOAMERICA

La propiedad del tigre es que come animales como son
ciervos, conejos y otros semejantes; es regalado y no es para
trabajo, tiene mucho cuidado de si, bailase, y de noche ve los
animales que ha de cazar, tiene muy larga vista aunque haga
muy oscuro y aunque haga niebla ve las cosas muy
pequefias....." Sahagun, Historia general de las cosas de lu
Nueva Esparia, 1838, v. HI, p.147-148.




La interpretacion de todo simbolo requiere, como se ha dicho, de saber
reconocer sus caracteristicas esenciales para poder precisar sus limites y asi
identificar sus distintas valencias. Para dar este paso es fundamental analizar
la figura del jaguar tanto desde el punto de vista bioldgico, como la forma en
que se le encuentra representado y descrito en distintas fuentes. Asi, esta
primera parte del trabajo serd una introduccion en donde se presentara a
nuestro personaje desde distintos angulos y desde los enfoques particulares de

diversas areas y fuentes de estudio.

CAPITULO 1

Algunas notas sobre la importancia de los animales en el mundo

prehispanico

Es por todos conocido el hecho que, desde sus origenes, el hombre ha
empleado multiples formas para explicar y para relacionarse con el medio que
lo rodea; asi, nunca ha dejado de tomar en cuenta tanto a los fendmenos
naturales como a los seres vivos que estan en contacto directo con él. Los
animales en concreto, a lo largo de la historia humana, siempre han
desempefiado un papel determinante, por esto es posible encontrar sus
representaciones asociadas a elementos culturales desde la Era Glacial (es
decir, entre los afios 60 000 y 10 000 a.C.) en cuevas y otros lugares que por

sus caracteristicas propias se les puede identificar claramente como sagrados.
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En algunas cuevas el visitante moderno tiene que cruzar por galerias bajas,
oscuras y humedas hasta alcanzar el sitio donde se abren, de repente, las
grandes “cédmaras” pintadas. Este acceso dificultoso puede expresar el deseo
de los hombres primitivos de ocultar a la mirada comin todo lo que contenia

y ocurria en las cuevas, y proteger su misterio.'

Las pinturas rupestres del Paleolitico, consisten fundamentalmente en
figuras de animales, cuyos movimientos y posturas fueron observados al
natural y reproducidos con destreza artistica. El caracter simbélico de estas
representaciones es evidente. En algunos casos la imagen pintada tiene la
funcion de un “doble”, es decir, a partir de una forma de magia simpatética se
“caza” el animal de la pintura para asegurar su muerte en la caceria real. Es
probable que en otras ocasiones las figuras puedan haber servido para ritos
magicos de fertilidad; éste es el caso en que se muestran figuras apareandose,
donde al parecer la idea seria evidente.” Esto quiere decir que desde una
cultura infinitamente remota, los animales adquirieron un valor simbélico
esencial para el hombre, ya que poseen una serie de caracteristicas y
cualidades que no se encuentran en el ser humano, como el hecho de volar,

poseer garras, vivir bajo el agua, etc., rasgos todos ellos que los convierten en

' Jaffé, “El simbolismo en las artes visuales”, en Jung, et al, EI hombre y sus simbolos,
p.234-235.

? De la Garza, El universo sagrado de la serpiente entre los mayas, p.38-39. En esta obra la
autora hace un muy completo andlisis del papel de los animales en la religién maya. En este
capitulo inicial de mi trabajo no pretendo de ninguna manera agotar el tema, ni repetir todos
los puntos desarrollados por la autora; mi intenci6én es unicamente sefialar algunos
planteamientos que servirdn de punto de partida y que se desarrollaran mas adelante a lo
largo de mi propia investigacion.
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criaturas divinas.’ Esto se veria confirmado desde el momento en que también
estdn presentes en mitos y ritos de tiempos mas recientes.

De igual forma, es comln encontrar en diversas culturas cultos muy
complejos en torno a los animales, al grado de ‘ser venerados como entidades
sagradas. De hecho, en algunos centros ceremoniales de Mesoamérica, se han
encontrado no sélo animales asociados a ofrendas en entierros, sino entierros
de animales,’ lo que de alguna manera los individualizaria y nos demostraria
el papel primordial que desempefiaron dentro de la religiosidad prehispanica.

Entonces, podemos decir que concretamente para los pueblos
mesoamericanos los animales no formaban un universo aparte del mundo
humano. De hecho, dentro de su cosmovisién, todo cuanto existia y ocurria en
el universo, ya fueran hombres, animales, plantas, cuerpos celestes,
fendmenos naturales, etc., se integraban en una unidad, dentro de un perfecto
equilibrio, donde los ciclos cosmicos de vida, muerte y renacimiento se
repetian hasta el infinito.’

Un ejemplo tangible de la integracion del entorno natural al universo
religioso en Mesoameérica, son los jardines que, a decir de los espafioles,
rodeaban las edificaciones religiosas; incluso, tal parece que éstos formaban

parte del espacio sagrado del mismo templo, y que en ellos se cultivaban

* Ibid,, p.37-38.

* En concreto en Tula se hallé un entierro de un jaguar que data del Posclasico Temprano,
Blanca Paredes, comunicacién personal, 1990. Frente a esta prictica contrasta la postura
europea del momento. Torquemada dice al respecto: “Esto nos ensefia la razén y la misma
naturaleza, ordenando que los cuerpos de los hombres racionales sean enterrados y no los
de aquellos animales que carecen de razén; porque sélo la naturaleza humana es digna de
esta honra, por ser el hombre hecho a imagen y semejanza de Dios, y todos los demas
animales para su servicio; los cuales animales, en muriendo, acaban su ser y vida con la

muerte, por cuanto la que tuvieron era vegetativa y sensitiva y no racional...” Torquemada,
Monarquia Indiana, v.IV, libro 13, p.272.
* Brambila, Ef animal en la vida prehispadnica, p.7, 33.
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flores y arboles dedicados a las deidades. Igualmente, habia lugares especiales
donde se criaban animales que, al parecer, posteriormente se ofrecian a los

dioses:

También parece haber sido costumbre antigua entre gentiles tener dentro de
los cercados de los templos lugares particulares de florestas, jardines y
recreaciones, de cuyas flores se aprovechaban para el ornato y aderezo de los
templos, como parece, por las que este templo tenia y campos donde se
apacentaban ganados; de lo cual también usaron los indios nahuales de esta
tierra [...] y habia también otros lugares donde se criaban varias y diversas

aves y animales consagrados al demonio que en dicho templo se adoraba.’®

Por otro lado, corroborando la importancia de los animales a otro nivel,
en lo que toca a su contenido simbélico y a su relacion con los hombres, ésta
fue tal que algunos de éstos incluso eran considerados fundamentalmente
como signos de poder y de grandeza. Los mismos frailes comentan y ofrecen,
no sin cierta sorpresa, descripciones detalladas sobre las “casas de las bestias”

que el huey tlatoani Moctezuma tenia en su palacio:

pero por mas mostrar €l valor ilustre de su grandeza, tenia [Moctezuma] en la
misma cuadra y cerca, de sus casas otras diversas y cuartos maravillosos para
bestias, fieras y animales bravos que en jaulas y aposentos encerraban. [...]

En los cuartos bajos de esta gran casa habia jaulas de vigas muy gruesas y
fornidas, donde estaban leones, tigres, adives o zorros, lobos y otros muchos
animales de diversas especies; [...] demas del gusto que en verlos tenia, quiso

[Moctezuma] mostrar en esto su poder. [...]

® Torquemada, op.cit., v.Il1, libro 8, p.237.
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Los bramidos de los leones, los aullidos y silbos y estruendos que daban y
hacian las sierpes y los otros animales y aves cuando pedian de comer, no
eran para las orejas de nuestros espafioles tolerables, porque causaban

asombro y espamo.7

De igual forma, sefialan que entre los articulos que los indigenas
consideraban valiosos y que se ofrecian como presentes a los grandes sefiores,

estaban precisamente los animales:

Sacaban en sus bailes y juegos grandes atavios y riquezas, con muchas
invenciones a su modo; y los sefiores se hacian grandes presentes de esclavos
y ropas, de oro, plata y cobre, de leones, tigres, dguilas y culebras de extrafia
grandeza y de otros muchos animales de diversas especies y hechuras, y aves
de color peregrino, como son papagayos, guacamayas y monas de muchas
maneras, porque abundaban de estos géneros y en ellos mostraban los

8
sefiores su poder.

Concretamente para los mayas, los animales, que formaban parte de su
realidad inmediata, les fueron de gran relevancia en todos sentidos. En
primera instancia, desde el punto de vista practico, en tanto que éstos le
proporcionaban al hombre alimento, vestido, utensilios y herramientas de
trabajo. De hecho, la clasificacién que hicieron estos grupos de la fauna fue
fundamentalmente utilitaria y préactica, encaminada a satisfacer las
necesidades reales que en ese momento tenian. Es por esto que, a decir de

Cristina Alvarez, los métodos que emplea la biologia para clasificar a los

T Ibid., v.1, libro 3, p.406-407.
8 Ibid., v.I11, libro 10, p.425.
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animales, no corresponden a los que utilizaron los mayas, porque si se
clasificara a la fauna maya de acuerdo con los principios de esta ciencia, los
datos no quedarian unidos por temas Yy éstos se desarticularian, dando por
resultado que se perdiera el panorama general de la fauna que tenia esta
cultura.”

Pero también como parte de esta vision practica, y no por ello
desacralizada del mundo, los animales, ademas, fueron fundamentales en la
medida en que se les incorpord a su cosmologia y cosmogonia. De esta
manera, la estructura del cosmos espacio-temporal no carece de su aspecto
animal, y ademas éstos estan presentes en el origen mismo tanto del mundo
como de los hombres, de hecho en muchos mitos 1a especie humana tiene una

ascendencia animal.

Los animales para los mayas fueron, y son, simbolos asociados a las fuerzas
naturales, a los niveles cosmicos, al tiempo, a las energias vitales y a la
muerte; son epifanias de los dioses y al mismo tiempos sus compafieros, y a
la vez parte del alimento que los hombres les ofrecen; son ancestros de los
hombres, encarnaciones de una parte del espiritu humano e intermediarios,

en fin, entre el mundo de los hombres y el de los dioses.”

Incluso, los animales aparecen integrados al concepto mismo de

I s ey . :
“persona”, adquiriendo entonces un valor simbélico esencial. En los mitos
mayas, normalmente cuando se habla de animales, €stos son personajes

esenciales dentro de los relatos; de hecho, es a lo largo de estas historias que

° Alvarez, Diccionario etnolingilistico del idioma maya yucateco colonial, p.63.
 De la Garza, El universo sagrado ..., op.cit,, p.45.
W Vid Pitarch, Ch'ulel: una etnografia de las almas tzeltales.
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muchas veces encontramos la explicacion del origen de sus propias
caracteristicas fisicas. Ademds, se nos presentan como s€res con voz 'y
voluntad propia e intenciones claras; en algunas ocasiones son colaboradores
del hombre y otras lo enfrentan abiertamente. Como ejemplo, podemos citar
el pasaje del Popol Vuh, cuando Hunahpi e Ixbalaqué fueron mandados a
trabajar en la milpa, y por la noche, los animales, volvian a dejar el campo en
su estado original, de manera que pareciera que los gemelos no habian hecho

nada durante el dia:

Regresaron al dia siguiente [Hunahpi e Ixbalanqué], y al llegar al campo
encontraron que se habian vuelto a levantar todos los arboles y bejucos y que
todas las zarzas y espinas se habian vuelto a unir y enlazar entre si.

-;Quién nos ha hecho este engaiio?, dijeron. Sin duda lo han hecho todos los
animales pequefios y grandes, el ledn, el tigre, el venado, el conejo, el gato
de monte, el coyote, el jabali, el pisote, los péajaros chicos, los pajaros
grandes; éstos fueron los que lo hicieron y en una sola noche lo ejecutaron.
[---]

[Los gemelos espian a los animales y] era media noche en punto cuando
llegaron hablando todos y diciendo asi en sus lenguas: “jLevantaos, arboles!
iLevantaos bejucos!”

Esto decian cuando llegaron y se agruparon bajo los drboles y bajo los
bejucos y fueron acercadndose hasta manifestarse ante sus 0jos.

Eran los primeros el leén y el tigre y quisieron cogerlos, pero no se dejaron.
Luego se acercaron al conejo y al venado y sélo les pudieron coger las colas,
solamente se las arrancaron. La cola del venado les quedd entre las manos y

por esta razon el venado y el conejo llevan cortas las colas..."?

2 Popol Vuh, p.71-72.
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Por otro lado, a decir de Mercedes de la Garz.a,I3 la vision de estos
pueblos, en torno al hombre, los animales y la naturaleza, refleja una de las
bases del pensamiento dialéctico mesoamericano, en donde, como se verd
mas adelante, los contrarios no se repelen sino que se integran. En este orden
del cosmos, visto esencialmente como una dualidad,14 el ambito humano, es
decir, los pueblos, centros ceremoniales, campos cultivados, animales
domésticos, etc., es el espacio luminoso, racional, socializado y organizado
por los hombres, mientras que el mundo de la naturaleza es el sector
irracional, oscuro, el bosque y la selva donde viven las plantas y los animales
salvajes. Pero, continuando con la idea de la investigadora, estos dos 4ambitos
opuestos naturaleza-hombre, no constituyen dos unidades inconexas, aisladas,
muy al contrario, se interpenetran de tal forma a través de ritos y deidades que
puedan traspasar los distintos espacios, que es necesaria una para que exista la
otra. Y el punto de contacto mas claro entre ambos mundos serd precisamente
la creencia en un alter ego zoomorfo, en un animal compafiero que tienen
todos los seres humanos.'” Esta idea se retomard maés ampliamente en la

tercera parte de este trabajo.

3 De la Garza, “La armonia animal-hombre entre los mayas”, p.31-32
4 Esta dualidad se encuentra reflejada en todos los niveles del pensamiento mesoamericano,
por ejemplo:
supramundo - inframundo
sol - luna
luz - oscuridad
caliente - frio
orden - caos
racional - irracional
masculino - femenino
dia - noche
seco - himedo
'* De la Garza, “La armonia ...
op.cit., p.93-112.

113

, op.cit., p.31-32; ademas, cfr. El universo sagrado....,
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Sin embargo, el valor esencial de los animales dentro del pensamiento
indigena, no solo como mecanismo de la existencia material de estos pueblos,
sino como parte de su compleja vivencia espiritual y su papel trascendente en
el universo, cuando no escapé6 a los ojos de los espafioles, chocod
dristicamente con su propia ideologia. Esto se debio esencialmente a que para
el siglo XVI, sobre todo a partir de las ideas renacentistas, imperaba ya en
Europa una vision utilitaria y practica en torno a la naturaleza y los animales;
la liga de éstos con el hombre se habia ido haciendo cada vez mas tenue; la
integracién del ser humano al cosmos se habia ido dando en otros niveles y a
partir de parametros distintos. La antigua concepcion integral del universo
habia ido perdiendo vigor, al grado de olviddar la estrecha relacion que
guardaba el hombre con otros seres vivos. Los animales se habian convertido
en uno de tantos recursos que estaban en el mundo Unica y exclusivamente
para servicio del hombre.

Segun la idea judeocristiana, Dios habia creado a los animales para
provecho del ser humano quien a pesar de ser también una creacion divina,
estaba en otro nivel y por lo tanto podia hacer uso de ellos a su antojo, como
bien lo ilustra la frase del fraile franciscano Juan de Torquemada: “Todas las
cosas criadas las ordend Dios para servicio del hombre”. 16

Esta concepcion eminentemente antropocentrista y utilitaria de la
naturaleza, es una de las tantas que van a chocar con la ideologia
mesoamericana, en donde el ser humano formaba parte de un mundo
armonico y estaba integrado al orden del cosmos, igual que las plantas y los

animales. Con los conceptos introducidos por la evangelizacion, el hombre

' Torquemada, op.cit., v 111, libro 6, p.50. T e
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deja de ser el colaborador activo que en la época prehispanica mantenia el
equilibrio del universo, para convertirse en un colaborador pasivo.

Por otra parte, de igual forma, hubo muchos otros conceptos que los
conquistadores integraron al universo indigena, que mas que ser renacentistas,
los podriamos considerar como medievales, ya que era ésta la vision cristiana
del mundo que imperaba en términos generales en la vida cotidiana de la
Espafia del siglo XVI.

Precisamente una de las nociones mas comunes de la Edad Media que
se trasladé a América es la del Demonio,"’ y éste, en el pensamiento europeo
normalmente se asocié con alglin animal con rasgos fantasticos. De ahi que

muchas de las ideas y las representaciones prehispanicas en torno a los

- animales, se hayan considerado como demoniacas.

Por otro lado, el probar la presencia del Demonio en Ameérica era
esencial para los frailes evangelizadores, ya que uno de los objetivos
principales de su obra fue la de demostrar la universalidad del género
humano, y el hacer ver que los indigenas de América, al igual que todos los
demas pueblos del mundo, formaban parte de la Creacién; asi, uno de los
denominadores comunes que encontraron entre “los naturales de estas tierras”
con los demas pueblos, fue precisamente el Demonio. Esta consideracion es
importante, ya que desde la perspectiva de estos hombres del siglo XVI, si los
indigenas no fueran seres humanos creados por Dios, y con grandes virtudes,
Satands no se hubiera ocupado de ellos. Posiblemente sea gracias a esta
reflexion que sobre todo las obras de frailes estén plagadas de detalles de la

relacion de las comunidades autdctonas con los animales.

“En realidad los textos que hay sobre el Demonio son medievales, no biblicos
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De cualquier forma, las creencias prehispanicas se mezclan, unas antes
y otras después, con las occidentales, pero hay ideas que por su arraigo entre
la poblacién indigena, permanecen, ocuitas o camufladas, en los conceptos
cristianos. Tal es el caso de los animales asociados a las deidades. No es
casual entonces, que los santos de la iglesia catélica que se asocian a alguna
bestia, tuvieran mas culto que otros. Al respecto, Ximénez escribe en el siglo

XVIII la siguiente queja sobre la fe de los indigenas de Chiapas:

... que son los indios por la mayor parte sobre maliciosos y muy faltos de
entendimiento, muy inclinados a la idolatria y a la supersticion, muy
adversos a todo lo que es sagradamente serio, pues de las cosas sagradas,
segin su comun inclinacion, a lo que solamente concurren gustosos con sus
personas y caudales es a lo ceremonioso, a lo que tiene representaciones de
ceremonias, a 10 que trae consigo muchas trompetas y ruidos, cascabeles y
danzas, y a celebrar los Santos que estan a caballo como, Santiago y San
Martin, a los que tienen animales como son los evangelistas y San Eustaquio

y otros Santos.'?

Se puede decir que practicamente toda la fauna mesoamericana, en la
época prehispanica, tuvo un contenido religioso esencial. Sin embargo, hay
animales que destacan no so6lo por la continuidad con la que fueron
representados, sino también por los lugares y el contexto en los que se
encuentran. Estos son sobre todo serpientes, aves (de todo tipo, aunque
sobresalen las rapaces o las de plumaje llamativo) y por ultimo los felinos.

Por todas sus caracteristicas fisicas, que analizaremos a continuacion, resulta

"*Ximénez, Historia de la Provincia de San Vicente de Chiapa y Guatemala de la Orden de
Predicadores, v.3, p.261.
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obvio que el jaguar haya sido considerado como uno de los grandes “Sefiores

de los animales” y que, por lo tanto su relacion con el resto de las bestias haya

sido de primordial importancia para el hombre maya.
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CAPITULO 2

Los felinos del Nuevo Continente. !

Consideraciones biologicas generales

Con un maravilloso y extraordinario ensamblaje corporal, los felinos
son los representantes naturales de la astucia, la fuerza, la elegancia y la
flexibilidad. Como ejemplo de su belleza, la cabeza puede considerarse como
una obra de arte por su perfeccion de disefio, que mantiene unos magnificos
ojos almendrados encajados como dos piedras preciosas, que siempre han
ejercido una verdadera fascinacién sobre el hombre; en diversas culturas se
cree distinguir en ellos el reflejo del fuego y del sol.?

Sin poner en duda el que todos los animales carnivoros son cazadores
efectivos, los gatos son seguramente los mas eficaces de todos. Tienen un
increible y practico disefio para la caceria, sobre todo durante las horas de
penumbra, es por esto que poseen una excelente vista y utilizan la minima luz
disponible. También su oido es magnifico y es capaz de percibir sonidos de
hasta sesenta mil periodos por segundo; finalmente, para aumentar sus
posibilidades de movimiento en la oscuridad, emplean sus sensibles bigotes o
vibrisas, que funcionan practicamente como radares, y que les permiten
calcular la distancia entre objetos.

Los gatos deben en gran parte su agilidad a que su esqueleto tiene una

notable flexibilidad. Ademas de ser fuertes, los huesos son ligeros, lo que los

' La mayor parte de la informacién biolégica de este capitulo, me fue proporcionada por el
Biol. Arcadio Ojeda; cuando no sea asi, se indicara la fuente en una referencia a pie de
pagina.

% Chevalier y Gheerbrant, Diccionario de simbolos, p.523-525.
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capacita para dar esos prodigiosos saltos. La forma de andar es digitigrada, es
decir, caminan apoyando uUnicamente los dedos, sin que el talon toque el
suelo; esta caracteristica les imprime ese aire de elegancia y elasticidad.

Algo sorprendente en la anatomia de los félidos es la presencia de ufias
retractiles, de manera que éstas se pueden mantener guardadas cuando no les
son utiles, y sdlo las sacan en casos necesarios. Ademas, las ufias son armas
letales para sus presas, ya que ademas de ser filosas, estan fuertemente
ensambladas en las garras.

La dentadura posee todas las caracteristicas de un excelente depredador
carnivoro: estd compuesta por pequefios incisivos que le permiten sostener,
cuatro imponentes colmillos para desgarrar y que son su mejor arma mortal, y
los molares y premolares, llamados carnasiales, que son verdaderas navajas
afiladas y que sirven para cortar. Las mandibulas son muy poderosas, ya que
la forma en que se articulan no posibilita ningin movimtento rotatorio, como
en otros carnivoros.

A pesar de que los gatos son capaces de correr, trepar y eventualmente
nadar, hecho que les hace factible tener una dieta carnivora muy variada, es
claro que el comportamiento depredador en la mayoria de estas especies es,
por un lado, el acecho de sus presas en un pequefio territorio y por otro el uso
del elemento sorpresa, con un espectacular y rapido ataque mortal. Por esto la
mayoria de los felinos, si no es que todos, tienen pieles que les ofrecen la
posibilidad de esconderse perfectamente en la maleza y son
extraordinariamente silenciosos cuando se desplazan; asimismo, han reducido
notablemente la distancia vertical que hay entre la linea media de los ojos y el

punto maés alto del craneo, para poder "asomarse" sin ser descubiertos.
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La distribucién biogeografica mundial de estos animales es muy
amplia, ya que incluye todas las areas terrestres del mundo, a excepcién de
Madagascar, Japon, la mayor parte de las Filipinas, Nueva Guinea, Australia,
Nueva Zelanda, la Antdrtica y una gran parte del Artico.

En el mundo habitan 37 especies de felinos, de las cuales s6lo una es la
que tradicionalmente se ha domesticado, el gato doméstico (Felis catus).
Estas 37 especies se distribuyen en cinco géneros distintos: Felis
(cosmopolita), Lynx (Ameérica del Norte, Asia, Europa y Africa), Panthera
(América, Asia y Africa), Neofelis (Asia) y Acinonyx (Africa y Asia).’

El continente con mayor diversidad en cuanto a felinos se refiere es
Asia con 21 especies, le sigue América con 12, Africa con 9 y Europa con 3.4

El actual territorio mexicano estd inmerso en una zona biogeografica de
alta biodiversidad y, por lo tanto, contiene seis especies de felinos silvestres
distribuidos en tres géneros distintos. El género Panthera, que comprende una
sola especie, el jaguar (P. onca). El género Felis, con cuatro especies: el puma
(F. concolor), el ocelote (F. pardalis), el tigrillo (F. wiedii) y el leoncillo o
jaguarundi (F. yaguaroundi). Y, por ultimo, el género Lynx, también con una
sola especie, el gato montés (L. rufus).

Los ejemplares del género Felis son los gatos tipicos, es decir,
extremadamente ligeros y con pupilas que se contraen manteniendo siempre
la forma de rendijas verticales; los Lynx son felinos de cola corta y orejas con
un mechoén de pelos en la punta; y los Panthera son los mas corpulentos de la
Familia Felidae, tienen pupilas redondas y no pueden maullar debido a que el

hueso hioideo lo tienen parcialmente osificado.

8 Cfr. Guggisberg, Wild Cats of the World.
4 Ibid.
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De estas seis especies de félidos mexicanos, solamente una, el gato
montés, comienza en épocas recientes a colonizar territorios que pertenecian a
la cultura maya. Las otras cinco habitan desde tiempos inmemoriales esta
zona mesoamericana, ademas de haber sido, en su mayoria, sumamente
comunes y abundantes.

Los nombres de origen castellano, como leén americano, tigre, lince,
etc., obviamente fueron dados a los félidos americanos por los conquistadores
europeos, lo que cominmente ha ocasionado una gran confusion.

A continuacidn se hara una breve descripcion de cada una de estas
especies, excepto del jaguar, el cual serd tratado en el siguiente inciso.
Considero indispensable para este trabajo tomar en cuenta y exponer en
detalle las caracteristicas bioldgicas de los felinos, no sélo para su posible
identificacién en las artes plasticas, sino también porque estoy segura que
muchas de ellas, en la medida en que seguramente debieron de haber sido
conocidas por los grupos mesoamericanos, que siempre se caracterizaron por
ser grandes observadores de la naturaleza, fueron entonces fundamentales en
el principio o la causa para otorgarles a estos animales un determinado valor

simbdlico.

Los felinos de Mesoameérica
El jaguarundi o leoncillo (F. yagouaroundi), también llamado onza u
oncilla, es en realidad un felino muy pequefio: mas o menos del tamafio de un
gato doméstico, pero de cuerpo muy alargado, con las patas cortas, la cola
larga y la cabeza muy pequefia en relacién con el cuerpo; en todo caso, se

pareceria mas a una nutria que a un felino. Su pelaje tiene un gradiente de
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coloraciéon que va del negro al alazan, pero nunca presente mezcla de colores
ni manchas en su piel.

En Mesoamérica se distribuye por todo el trépico y subtropico, pero al
parecer es mucho mas abundante en las planicies costeras cubiertas de selvas
bajas espinosas.

Es un félido solitario que no trepa a los arboles, pero en cambio es muy
agil y veloz en el suelo. Su alimentacion consta sobre todo de roedores, pero
puede dar caza a conejos, pequefias aves y algunos animales acuaticos como
las ranas. A diferencia de la mayoria de los felinos, suele ser mucho mas
activo durante el dia que por la noche.

El jaguarundi, al parecer, tiene dos épocas reproductivas al afio, en
primavera y en verano, naciendo de dos a cuatro cachorros, después de un
periodo de gestacion de 63 a 70 dias. La pareja vive junta Gnicamente para
aparearse, y la madre suele hacer el nido en lugares como troncos huecos o
cuevas bien escondidas, donde su prole estara a salvo de posibles
depredadores.

Su maullido es en verdad extrafio, ya que se asemeja mas a un silbido
que al llamado de un gato. Es un animal factible de domesticar, sobre todo st
se adopta cuando es muy pequefio. Debido a que tanto su piel como su carne,
en términos generales han carecido de valor, a esta especie normalmente se le
ha cazado muy poco, excepto los granjeros actuales que lo persiguen porque
depreda sus aves domésticas.

El tigrillo, margay o pichigueta (F. wiedii), es el gato manchado maés
pequeiio de este territorio. Casi tan chico como el jaguarundi, pero no tan

largo y de patas y cabeza mas proporcionadas a su tamafio. Es muy parecido
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al ocelote, pero de mucho menor tamafio y con los ojos desmedidamente
grandes; su piel es muy hermosa, con manchas negras irregulares sobre un
fondo grisiceo-rojizo. Su distribucién en Mesoamérica es practicamente la
misma que la del jaguarundi, pero es mas abundante en las zonas tropicales
humedas.

También es solitario y se alimenta de animales de tamafio pequefio,
como los ratones y algunas aves. Es de habitos nocturnos y crepusculares, y
gusta de trepar a los arboles, donde suele pasar el dia durmiendo. Es una
especie muy rara, lo que, aunado a la persecuciéon de que ha sido objeto desde
siempre por el valor de su piel, lo han convertido en una especie que ahora
estd en inminente peligro de extincién.

Al parecer, el periodo de crianza es entre marzo y junio, época en la
cual nacen de dos a tres cachorros, los cuales son cuidados exclusivamente
por la celosa madre, que los mantiene guardados en alguna cueva muy bien
protegida. La época de apareamiento, que es la Gnica en que los dos sexos
permanecen juntos, es muy caracteristica debido a los intensos maullidos que
emiten durante las copulas.

El ocelote (F. pardalis), al que mucha gente llama erroneamente
tigrillo, también posee una bellisima piel manchada lo que, al igual que la
especie anterior, lo ha convertido en un animal a la fecha vulnerable, debido a
lo diezmadas que actualmente se encuentran sus poblaciones. En realidad se
le considera como un carnivoro de talla mayor, ya que los ejemplares mas
grandes incluso compiten en tamaifio con los jaguares mas pequefios, que son

los de la Peninsula de Yucatan.
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- En México ha habitado las dos Sierras Madres y sus respectivos planos
costeros, asi como toda la regién sur y sureste, sobre todo en las zonas mas
himedas, y que cuenten con cuerpos de agua superficiales.

Es un excelente trepador que caza frecuentemente en los arboles,
aunque en tierra es también muy agil, pudiendo dar muerte a animales del
tamafio de un venado temazate. Se alimenta por lo general de pequefios
vertebrados, pero gusta mucho de recorrer las riberas y cazar algunos
invertebrados como los cangrejos de rio, actividad que le ha justificado el
nombre de tigre cangrejero, que le dan algunos pueblos.

Es extremadamente nocturno y crepuscular, y en el transcurso del dia
permanece escondido entre las ramas, generalmente durmiendo, aunque al
parecer, en lugares donde no hay gente suele también activarse durante el dia.
Hay quien dice que viven en pareja, como Leopold quien opina que: "Aunque

son solitarios normalmente, a los ocelotes con frecuencia se les encuentra en
5
1",

3

parejas, una hembra y un macho, y ambos sexos cazan simultdneamente
pero es mucho mas aceptado el hecho de que sea un animal solitario que se
une en parejas sélo durante la época de apareamiento.

El periodo de gestacion dura alrededor de 70 dias y en cada parto nacen
de dos a cuatro cachorros, en cualquier época del afio. Estos viven con la
madre cerca de un afio, momento en el cual comienzan su vida independiente.

El segundo gato mexicano en lo que se refiere al tamafio, ya que
generalmente es rebasado Unicamente por el jaguar, es el puma (F. concolor),

comunmente llamado también, aunque de manera errénea, leén americano.

* Leopold, Fauna silvestre de México, p. 536.
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Este es un felino de coloracion muy homogénea, que varia del café
grisaceo al café rojizo, segun las latitudes a las que se encuentren sus
diferentes poblaciones.

Su distribucidon en el actual territorio de México y Centroamerica
abarcaba hasta hace pocas décadas toda la extensién territorial, pero
recientemente ha sido exterminado de grandes areas, sobre todo porque ataca
al ganado doméstico; a pesar de esto, es posiblemente el gato silvestre mas
abundante de todos. Al parecer, la tnica condicion para que el puma subsista
es que en el lugar donde habite abunden los venados, que son su presa
favorita.

El puma es un animal solitario y territorial; el macho suele delimitar
continuamente su territorio con marcas odoriferas y visuales, aunque no llega
a defenderlo activamente. La hembra tiene una circunscripcién mas pequeiia,
que generalmente se sobrelapa con la del macho. Se alimenta.de cualquier
mamifero que se encuentre, asi como, esporadicamente, de otros vertebrados.
Sus Unicos competidores naturales son el lobo y el jaguar.

Después de un periodo de gestacidon de 90 dias aproximadamente,
nacen de dos a cuatro crias, que tienen una coloracion diferente a los adultos,
ya que presentan manchas negras en su pelaje. Esta coloracion se mantiene en
los cachorros hasta que cumplen un afio, edad en la que tienen ya el tamaiio
casi de un adulto. Esta caracteristica de coloracion de los cachorros ha hecho
que en ocasiones se les considere como una especie aparte, sobre todo entre
algunos campesinos y cazadores inexpertos, y en la antigiiedad, por los

mismos europeos, quienes se encargaron de describir la fauna americana.
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Del puma se ha dicho que es una especie peligrosa para el hombre, ya
que se aficiona a comer carne humana, pero al respecto Leopold, por ejemplo,
desmiente esta afirmacién, diciendo que en general, los pumas no son
peligrosos para los hombres y aunque un animal herido o acorralado puede
pelear e incluso llegar a mutilar o matar a una persona, esto por fortuna
ocurre raras veces. De hecho, en toda la América del Norte hay s6lo unos
cuantos informes que prueban que el puma ha devorado una victima humana.
Esto es porque a pesar de su tamafio y fuerza, los pumas temen y respetan al
hombre y evitan encontrarse con €l siempre que pueden.6

Por altimo resta mencionar al gato montés (L. rufus), al que también se
le conoce como gato rabon, y en ocasiones es confundido con su primo
hermano del norte, el lince (L. canadensis). De hecho, hay mucha gente que
erroneamente le sigue llamando lince.

Este Onico representante del género Lynx en México, es un animal de
tamafio mediano con coloracién muy disruptiva, fondo café grisdceo con
manchas oscuras irregulares, vy con dos caracteristicas que lo hacen
inconfundible: una cola muy corta en proporcién al cuerpo, y un mechoén de
pelos largos rematando la punta de cada oreja.

Su distribucion abarcaba todo el norte del territorio mexicano, hasta las
altiplanicies templadas de la zona centro, dejando fuera al area maya, sin
embargo, la transformacion del habitat que el hombre ha ocasionado, talando
las selvas y favoreciendo el crecimiento secundario de matorrales, ha
permitido que esta especie comience a colonizar zonas mas surefias de lo que

era su area de distribucion original en Mesoamérica. Es importante mencionar

® Ibid,, p. 545.
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que el nicho ecoldgico que pudiera ocupar esta especie en los tropicos en
buen estado de conservacion, lo tienen copado otros felinos como el ocelote y
el tigrillo.

Sin embargo, al igual que el coyote (Canis latrans), €] gato montés ha
logrado integrarse de excelente forma a la colonizacion por el hombre de
4reas silvestres; asi, no tiene ningin problema en habitar zonas vecinas a
poblados humanos, siempre y cuando tenga algiin buen escondite en las
cercanias.

Es un hecho demostrado que los grandes felinos en ocasiones hacen
presa de los gatos silvestres més pequeiios; es debido a esto, probablemente,
que el gato montés escasea en los lugares donde abundan los pumas.

El gato montés es solitario y territorial, los Gnicos grupos sociales que
pueden observarse son el de una madre con sus cachorros, mismos que son
abandonados en cuanto aprenden el arte de la caceria.

Este felino se alimenta sobre todo de liebres y conejos, y en menor
medida de otros animales. Su madriguera constituye siempre un refugio bien
escondido, tanto de enemigos como del frio, especialmente en el caso de la
hembra, ya que es ahi donde pare a sus crias; éstas, suelen ser de dos a cuatro,
después de un periodo de gestacién de dos meses aproximadamente. El
apareamiento suele producirse a finales del invierno, para que los cachorros
nazcan en la época mas favorable. Al parecer, las hembras crian cada dos

afios.
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El jaguar. Caracteristicas, distribucion y comportamiento

En torno a las fogatas en México, no hay animal del que mas se hable
en forma romantica y fascinante que “el tigre”. El fuerte rugido del
jaguar por las noches hace que los hombres animen el fuego y se
junten alrededor de él cubriéndose con sus sarapes; se suspende el
ladrido de los perros y los caballos comienzan a enredarse en sus
amarres. Al anunciar su presencia, en la obscuridad de la noche, el
jaguar pone un marco de animacién al mundo. Por esta verdadera
razén es el animal mas interesante y excitante de toda la fauna

silvestre de México.

Es cierto, sin duda alguna uno de los animales mas fascinantes de la
fauna mexicana es el jaguar (Panthera onca), situado entre los cinco felinos
silvestres mas grandes del mundo, y el mayor de todo el continente
americano, y por ende de Mesoamérica.

Durante el afio 1500, Américo Vespucio menciona a las "panteras”
entre los animales de Venezuela, lo que podriamos tomar como el primer
informe de los europeos sobre la existencia de jaguares en el Nuevo Mundo.?

Este nombre de "pantera", rapidamente cambia y los conquistadores
comienzan a llamarlo "tigre”, denominacién que ain conserva entre la
mayoria de los pueblos de habla hispana de Latinoamérica. La palabra jaguar
proviene de la lengua tupi-guarani, que se extendia del Amazonas hasta lo

que hoy es el Paraguay, y hasta el este de los Andes bolivianos. El término

? Ibid, p.527.
® Guggisberg, op.cit., p.274.
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original es yaguard, que significa "bestia salvaje que mata a su presa de una
mordida".’

Linneo, quien designé cientificamente a esta especie como Felis onca,
probablemente se basé en el término "onga", voz con la que los brasilefios se
refieren al jaguar. Actualmente se le ubica dentro del género Panthera,” ya
que, como o mencionamos anteriormente, tiene las pupilas redondas y el
hueso hioideo esta parcialmente osificado, caracteristica que no le permite
maullar, sino Ginicamente rugir.

El jaguar es un animal de cabeza redondeada y grande en proporcion al
resto del cuerpo; de pecho fuerte y muy ancho, cuerpo robusto y compacto,
piernas cortas fuertemente musculadas, y la cola de una tercera parte de la
longitud que suman la cabeza y el cuerpo. Mide, en promedio, 2.13 m de
longitud, con una altura aproximada de 75 cm a la cruz, y un peso de entre 60
y 130 kg; las hembras son en general mas pequefias.

El pelaje es bello y abundante, y su coloracion varia desde el amarillo
palido al amarillo rojizo, y del rojo amarillento al pardo rojizo, siendo blanco
en los carrillos, garganta, bajo el cuello, el pecho, el vientre y la parte interna
de las patas. Tiene pequeflas zonas negras en la cabeza, cuello y patas; y
grandes lunares negros en las partes bajas del cuerpo. Los hombros, la espalda
y los flancos estan marcados con manchas que forman grandes rosetas, las
cuales encierran uno o varios puntos en el centro. A lo largo de la parte media
de la espalda corren también una serie de mmch#s negras, pero éstas son
alargadas, y tienden a formar una linea media, la cual es como una huella

digital, ya que no hay dos individuos que la tengan igual. La parte posterior

® Ibid.
° 1hid.




de las orejas es negra con un pequeilo punto blanco en el centro. La cola,
blanca a lo largo de su parte ventral, tiene una serie de marcas negras mas o
menos anulares y crecientes, con dos o tres anillos del mismo color en el
tercio terminal; la punta, asimismo, usualmente es negra.ll

Fray Bernardino de Sahagun, en el siglo XVI describi6 asi al animal:

...es bajo y corpulento y tiene la cola larga, las manos son gruesas y anchas,
y tiene el pescuezo grueso; tiene la cabeza grande, las orejas son pequeiias,
el hocico grueso y carnoso y corto, y de color prieto, y la nariz tiene
grasienta, y tiene la cara ancha y los ojos relucientes como brasa; los
colmillos son grandes y gruesos, los dientes menudos, chicos y agudos, las
muelas anchas de arriba y la boca muy ancha, y tiene ufias largas y agudas,
tiene pezuiios en los brazos y en las piernas; y tiene el pecho blanco, tiene el
pelo lezne y como crece se va manchando, y crécenle las ufias, y agarra,
crécenle los dientes y las muelas y colmillos y regafia y muerde, y arranca

con los dientes y corta, y grufie, y brama, sonando como trompeta. '’

Los individuos meldnicos, que son a los que cominmente se les
denomina panteras, y a los cuales solo se les ven las manchas con luz de
incidencia oblicua, no son muy comunes; de hecho, en el pasado se les
consideraba como una especie aparte. Aun en la actualidad, muchos indigenas
americanos creen que estos jaguares son mdas grandes y feroces que los
manchados; es mas, algunas grupos aseguran que los jaguares negros cazan

Unicamente tapires, y que los manchados se alimentan de pecaries. De

"' Ibid.,, p.248-250, Alvarez del Toro, Los mamiferos de Chiapas, p.98, Goodwin, “The
natural history of the jaguar (Felis onca)” en O’Connor, The Big Game Animals of North
America, p.188-190, Leopold, op.cit., p.527.

'* Sahagan, Historia general de las cosas de la Nueva Espafia, 1938, v.111, p.147.
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cualquier forma, lo que es un hecho, es que estas panteras no son mas que una
variedad recesiva de la especie P. onca. Por otra parte, el albinismo sélo ha
sido registrado por Rengger en 1930, en la region del Parag;,ruay,l3 pero en
realidad, estas formas albinas, en definitiva, no han sido confirmadas.

Originalmente, la distribuciéon mundial del jaguar abarcaba desde el
norte de México y algunas regiones del sur de los Estados Unidos, a través de
la América Central, hasta la Patagonia, exceptuando las altas cumbres de los
Andes sudamericanos,'® asi como las zona més surefias de Argentina. Esta
distribucion se ha visto reducida y actualmente los jaguares solamente habitan
las pocas areas que no han sufrido alteraciones importantes hechas por el
hombre. En México el animal habitaba los bosques tropicales del sureste, las
dos Sierras Madres y los planos costeros, hasta la desembocadura del Rio
Bravo en el Golfo de México y las serranias de Sonora, en la vertiente del
Pacifico.'” Esta distribucién, al igual que en todo el continente, ha sufrido
grandes cambios, y son pocas las poblaciones de jaguar que aun habitan en
estos lugares.

La taxonomia del jaguar se ha hecho con base en las diferencias que
existen en tamafio, patrén de coloracidn, y estructura y dimensién craneal. Se
han descrito ocho subespecies, de las cuales cuatro habitan en lo que fue el

territorio mesoamericano: P. o. centralis (centro y sur de Chiapas hacia el sur

" Guggisberg, op.cit., p.249.

" De cualquier forma, hay testimonios de la época prehispanica que nos indican que hubo
desde siempre una relacién permanente entre la selva amazénica y los Andes, de manera
que los indigenas de la gran cordillera “importaban” ejemplares de las selvas tropicales, e
incluso los llegaban a criar en cautiverio para ceremonias especificas; Benson, Man and
Jeline in mochica art. p.26 Vid. tercera parte de este trabajo. Este hecho nos habla de la
increible adaptabilidad del jaguar al medio.

'* Leopold, op.cit., p.527.
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a través de la América Central), P. 0. goldmani (la Peninsula de Yucatin y
una pequefia porcion de la parte mas noreste de Chiapas), P. o. hernandesii
(del sur de Sonora, por toda la Sierra Madre y el plano costero, hasta la region
central de Chiapas) y P. 0. veracrucis (desde el sureste de los Estados Unidos,
a través de la Sierra Madre y el plano costero, hasta la region noreste del
territorio chiapaneco).16 Las otras cuatro son: el jaguar de Arizona (P. o.
arizonensis), el peruano (P. o. peruviana), el amazonico (P. o. onca) y el
argentino (P. o. palustris).

En cuanto al tamafio, que es muy variable, los jaguares mas pequefios
son los que habitan en Centroamérica, de la Peninsula de Yucatdn hasta
Colombia, mientras que los mas grandes son los del sur del Mato Grosso en
Brasil y el Chaco argentino, asi como los del norte de México y sur de los
Estados Unidos.

Con respecto a los habitos de la especie en vida libre, es poco lo que se
conoce; se sabe mucho mas de los otros grandes felinos, esto se debe sobre
todo a que el jaguar es un animal nocturno y crepuscular, y de costumbres
extremadamente sectarias. Ademas, su piel es sumamente criptica, es decir, se
mezcla perfectamente con las caracteristicas de su entorno. De hecho, Bruce
narra, por ejemplo, que a pesar de la omnipresencia del felino en la vida de las
comunidades lacandonas, concretamente en Naji, ninguno de los nifios
lacandones habia visto jamas uno. Incluso, cuando el investigador les pidié
que dibujaran al carnivoro, los muchachos realmente hicieron pumas con
manchas afiadidas segin las indicaciones de sus padres.'” De manera que los

escasos conocimientos con los que contamos, se basan principalmente en las

'® Hall y Kelson, The mammals of North América, v.1I, p.952-955.
" Bruce, Textos y dibujos lacandones de Naja, p.56.
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consejas e historias de la gente nativa de su 4rea de distribucion, asi como en
los relatos de anécdotas de algunos naturalistas, exploradores y cazadores.

Este félido habita preferentemente en las regiones tropicales y
subtropicales, aunque puede llegar a encontrarsele en zonas desérticas y
bosques templados, asi como en areas con cierto grado de perturbacion
humana. Sin embargo, prefiere las selvas densas o pantanosas, con buena
cobertura forestal y facil acceso a los cuerpos de agua, pero en caso necesario
se establece en terrenos abiertos. Asi, generalmente se le localiza en lugares
cercanos a rios, lagunas, o cenotes, ya que es un excelente nadador que
incluso, en ocasiones, se le ha visto hasta sumergirse totalmente por algunos
segundos, debido a que su alimentacidon comprende peces, tortugas,
cocodrilos y algunos anfibios, ademas de venados, pecaries, sensos,
armadillos, roedores y lagomorfos, entre otros, asi como ciertas especies
arboricolas como son los monos y algunas aves. Existen también ciertos
relatos sobre la forma en que el jaguar es capaz de dar caza a grandes
animales, como son los tapires y los manaties, lo cual no es de sorprender,
puesto que sabemos de la gran fortaleza fisica de este animal.

Por lo general, los jaguares cazan durante las noches claras o durante el
crepusculo y el alba, bajo la luz de la Luna, pero es raro que lo hagan en las
noches oscuras o durante el dia, aunque en lugares remotos si es posible
verlos activos bajo la luz del sol. Asi, en el transcurso del dia, la mayoria de
los jaguares suele dormir entre las ramas de algin arbol, ya que, en definitiva,
es uno de los gatos que mejor trepa y se mueve por el dosel arbéreo; de igual
forma comUnmente descansa en grandes y profundas cuevas, y es ahi donde la

hembra casi siempre pare a sus cachorros.
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En una de las Relaciones geogrdficas elaboradas en el siglo XVI,
Francisco Montero de Miranda comenta sobre estos felinos en su descripcion

de la Provincia de la Verapaz:

...todo el dia duermen y reposan en sus cuevas o encima de arboles y a la
tarde salen a buscar comida, y su manera de caza es a traicion, porque no
corren mucho sino subense a las brefias o arboles que caen sobre las veredas
de los venados o cabras o puercos y cuando ven cerca la caza abaldnzanse
con tanta ligereza que no es sentido hasta que esta sobre el animal y lo tiene

. .18
cubierto con sus grandes y agudas uiias.

La habilidad de acechar sin ser visto por la presa es, sin lugar a dudas,
lo que vuelve al jaguar, al igual que a los demas gatos, el mas perfecto de los
depredadores; como se menciono, la distancia entre la linea media de los ojos
y el punto mas alto del craneo es extremadamente reducida, caracteristica que
le permite esconderse muy bien. Este es un elemento de felinizacidn, dado por
factores evolutivos de seleccion natural.

El jaguar generalmente usa una mordida mortal especifica, atacando de
un salto por la espalda de la presa, y mordiendo por la nuca, perfora los
huesos de la region occipito-parietal de sus victimas con los grandes
colmillos, a diferencia de otros félidos que desconectan las vértebras
occipitales de sus presas. Seguramente fue debido a esta peculiar técnica de
caceria que los guaranies le dieron el nombre de yaguard.m

Al parecer, estos gatos mantienen territorios individuales que defienden

contra otros de su misma especie, y sobre todo de su mismo sexo. Es probable

'® Montero de Miranda, “Descripcién de la Provincia de la Verapaz”, p.347.
' Vid nota 9.
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que los machos adultos, duefios de un buen territorio, toleren Unicamente
hembras y subadultos como residentes permanentes. Asimismo, es muy
factible que el tamafio del territorio de un jaguar, dependa del namero de
recursos disponibles dentro del area.

En México, son muy pocos los estudios de campo que se han
desarrollado con jaguares; entre éstos, contamos con la investigacion de
Marcelo Aranda, quien calculd, a través de huellas y otros tipos de rastros,
que en la Selva Lacandona existe una poblacion de 250 especimenes en un
area de 6,000 km2, estimando una densidad de un jaguar por cada 20-30
km2.”° Este mismo autor reporta que en la Reserva de la Bidsfera de
Calakmul, en Campeche, la densidad estimada es de un jaguar por cada 26-32
km?2; considerando la parte sur de esta reserva y el Petén guatemalteco, la
poblacién seria entonces de aproximadamente 400 a 540 individuos, lo que
significaria que esta region contiene, a la fecha, probablemente la poblacion
mas grande de jaguares de toda Mesoamérica.”’

La reproduccion, de la cual también se conoce muy poco en vida
silvestre, al parecer puede llevarse a cabo en cualquier época del afio. El
periodo de gestacion dura entre 93 y 105 dias y la camada consta de uno a
cuatro cachorros, con una gran probabilidad de que sean casi siempre dos. Las
crias son cuidadas por la madre hasta que cumplen los dos afios, que es
cuando estan practicamente desarrolladas. Esto hace suponer que las hembras

tienen camadas cada dos afios, aproximadamente.

2 Aranda, “Habitos alimentarios del jaguar (Panthera onca) en la Reserva de la Bidsfera de
Calakmul, Campeche” en Medellin Rodrigo A. y Gerardo Ceballos (eds), Avance en el
estudio de los mamiferos de México, p.231-237.

2 Ibid.
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Con respecto al comportamiento reproductivo que presenta en
cautiverio, Ibarra y Ojeda, estudiando tres especimenes (dos hembras y un
macho), observaron una marcada preferencia del macho por una de las
hembras y estrechas relaciones entre los sexos durante todo el afio. De igual
forma, sefialan una impresionante frecuencia copulatoria, ya que reportan
alrededor de 38 copulas por dia, de un promedio de 115 montas o intentos de
copula diarias.”

Estos ultimos datos nos harian suponer dos cosas importantes. Por un
lado, que el jaguar puede ser un felino con ciertas relaciones sociales, no muy
complejas, pero importantes desde el punto de vista de su estructura social, y
por otro, que la alta frecuencia copulatoria de la que se hace mencién, podria
ser el resultado de no tener enemigos peligrosos en su ambiente natural, lo
que tendria como consecuencia una estricta seleccion sexual en lo que a vigor
y capacidad de respuesta sexual del macho se refiere.?

Como sucede con todos los grandes gatos salvajes del mundo, sobre el
jaguar se han contado todo tipo de historias sobre su aficion a comer carne
humana, pero lo cierto es que, a pesar de que existen algunos casos
confirmados de ataques de jaguares al ser humano, este bello felino no es, ni
con mucho, un devorador de hombres; por el contrario, suele rehuirle a las
personas a las que al parecer, respeta demasiado.

Es pertinente sefialar que actualmente no existe la gran cantidad de
jaguares con la que debieron de haber compartido territorio los grupos

mesoamericanos de la época prehispénica, y en especial los mayas, debido,

* Ibarra y Ojeda, Estudio sobre los patrones bdsicos del comportamiento del jaguar
(Panthera onca) en cautiverio, p. 72-75. Ojeda, “Importancia del estudio del
comportamiento reproductivo del jaguar (Panthera onca) en cautiverio”, p. 75-78.
% QOjeda, op.cit.
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entre otras cosas, a la gran demanda comercial que tienen sus pieles y
cachorros, a la destruccién irracional de su medio natural, y a la mala fama
que se le ha dado como supuesto depredador de ganado doméstico. Ademas,
la caceria en forma intensiva se empez6 a dar desde los primeros afios de la
Colonia, como bien sefiala el fraile Francisco Montero de Miranda: “Después
que entré la cristiandad y comenzaron a tomar 4nimo los indios y fe en Dios
han muerto muchos de estos tigres y no se osan burlar con ellos y aun parecen
ya muy ralos.”?*

Asi, este felino que durante cientos de afios tuvo una presencia
constante en el mundo indigena es, a la fecha, una de las especies de fauna

silvestre que se encuentran en inminente peligro de extincidn, en toda su area

de distribucién original en el continente americano.

Los restos arqueoldgicos

Los restos de fauna en cualquier contexto arqueolégico siempre son
abundantes, pero de éstos, los que nos interesa destacar son los de felinos, y
especificamente los que se encuentran dentro de los espacios rituales, en la
medida en que estos animales hubieran cumplido en determinado momento
con una funcién simbdlica esencial. En este inciso unicamente me limitaré a
sefialar el tipo de evidencia arqueoldégica con la que se cuenta, para
posteriormente analizarla a lo largo de los distintos apartados de este trabajo

En primera instancia, es comun encontrar en las excavaciones restos de
la osamenta de felinos, ya sea completa o algunos huesos sueltos, y sobre

todo craneos, garras o colmillos, éstos ultimos muchas veces formando parte

 Montero de Miranda, op.cit., p.347.
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de collares o pectorales. En las mas importantes tumbas de Kaminlajuyi y en
Nebaj, por ejemplo, se hallaron varias mandibulas de jaguar, asi como en
Zaculeu otras de diversas especies menores de la familia de los felinos.”® De
igual forma también existen restos de sus pieles, o evidencias de éstas. El
contexto en el que normalmente aparecen estos elementos es: como parte de
ofrendas,’® en cuyo caso, toda la fauna desempefia un papel fundamental
formando parte del lenguaje de la ofrenda misma y siguiendo patrones bien
establecidos; en tumbas reales, donde los personajes ademds de que portan
atributos de poder de jaguar, eran enterrados envueltos o colocados sobre
sendas pieles del felino; y, finalmente en los bultos ceremoniales hallados en
contexto arqueoldgico, en los que nunca faltan las garras y/o colmillos del
animal.

Por otro lado, existen evidencias de jaguares sacrificados. En Copan,
por ejemplo, cuando Yax Pasah, el Gltimo gobernante dinastico del sitio,
consagra el altar Q, donde aparecen él y los quince mandatarios que lo
precedieron, se sacrificaron en una ceremonia igual nimero de jaguares,
seguramente en honor de los dirigentes muertos, que se identificaban con el
felino.”” Por otra parte, los restos de jaguares que se han hallado sacrificados,
comunmente aparecieron con ofrendas asociadas, lo que indicaria que de
alguna manera se les “individualizd”. Asimismo, normalmente estos
ejemplares se han encontrado decapitados; este tipo de practica ciertamente

recuerda la técnica de caceria del felino que se explico en el inciso anterior,

% Thompson, Historia y religion de los mayas, p.193.
?® Hay que decir que las ofrendas de jaguar se hacian inicamente en ocasiones rituales muy
importantes. Miller y Taube, The gods and symbols of Ancient Mexico and the Maya, p.102

?7 Stuart, “Las criptas reales de Copan” en National Geographic, v.1,no.2, dic.1997, p.80-
1.
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asi que es probable que tenga que ver en parte con ella, sin hacer a un lado el
valor simbdlico intrinseco de la cabeza.

Pero los testimonios del culto y de la importancia simbolica de los
felinos en el Area maya no se limita, por supuesto, a los restos fisicos que de
ellos se han hallado en contexto arqueolégico; las evidencias van mucho mas

alla en imagenes plasticas y escritas que datan de épocas muy remotas.
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CAPITULO 3

Imagenes felinas en el 4rea maya

Las imagenes de felinos sin lugar a dudas fueron unas de las mas
constantes y mas complejas en toda Mesoamérica; en el area maya se pueden
encontrar en distintos tipos de fuentes. Estas las hemos dividido para su
analisis basicamente en tres grupos, ya que considero que cada uno de éstos
presenta caracteristicas distintas y por lo tanto requiere de enfoques y
métodos particulares. Asi, trataremos de presentar aqui la problematica y la
informacion que ofrecen por un lado las representaciones plasticas, que
manejaremos como signos visuales. Por otra parte, abordaremos el simbolo
concreto del jaguar en alusiones escritas en textos elaborados ya en caracteres
latinos pero que nos presentan informacion prehispéanica; €stos pueden ser de
la época colonial o incluso contemporaneos. Incluyo aqui estos documentos
porque considero que, igual que las representaciones plasticas, ellos nos
proporcionan otras ideas que complementan a las primeras, ademas, estas
descripciones, en Ultima instancia, también nos presentan imdgenes del felino,
son una especie de “retratos escritos”, que resultan fundamentales cuando se
trata de integrar el o los conceptos generales que los mayas prehispanicos
tenian en torno a este animal. Finalmente nos referiremos a los glifos, con su

peculiar tipo de analisis.
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Las artes plasticas. Problemas de identificacion

La manera de ver el mundo de los mayas de la época prehispanica fue
expresada en gran medida a través de su cultura material. El estudio del
simbolismo y la informacién que contienen objetos que se encuentran en los
propios sitios arqueoldgicos, en los museos o incluso en las colecciones
particulares, es de primordial importancia para entender ese universo en su
contexto particular. Todos ellos han llegado hasta nosotros de muy diversas
maneras, ya sea por causas del azar o porque han sido recolectados y
estudiados en forma sistematica a lo largo del tiempo. Ademas, éstos en tanto
que fuentes de informacion como hechos histdricos, nos ayudarérn a reconocer
conceptos que subyacen en el seno de esa cultura y que han permanecido de
alguna forma guiando la vida espiritual de los mayas por més de dos milenios.

La gente del 4area maya del periodo precolombino, representd animales
desde épocas y culturas muy tempranas, como los pobladores del litoral
chiapaneco en las figurillas zoomorfas de fases ceramicas tan antiguas como
la de “Ocds”, que se ha fechado entre el 1 500 al 1350 a.C.; en ésta ya es
factible encontrar motivos que semejan felinos,’ y esta tradicion continuara en
forma insistente hasta momentos antes de la llegada de los espafioles. Asi,
podemos encontrar imagenes de estos animales o alguno de sus atributos en
todo tipo de materiales que van desde los liticos, los ceramicos, los estucos,
los metales, los 0seos, hasta el papel de amate; ademas se utilizaron también
una gran diversidad de técnicas: modelado, esgrafiado, escultura de bulto

redondo, pintado, labrado, etc.

' Tomas Pérez Sudrez, comunicacién personal, 1997.
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La cantidad de figuras que de diversas maneras aluden a los felinos nos
salen al encuentro por todas partes provenientes de distintas épocas, y
considero que cada una de ellas es un signo (icono) en tanto que establece una
relacidon de semejanza con el objeto rf-:prf::sentado,2 y es una obra de
comunicacién’ en la medida en que es portadora de un mensaje gque nos
remite a una parte fundamental de la concepcion del cosmos de los grupos
mesoamericanos, concretamente de los mayas. Sin lugar a dudas, ahondar en
el andlisis del contenido simbdlico de estos signos, posibilitard también el
poder profundizar en la compleja, rica e intrincada estructura de este
maravilloso universo cultural. Sin embargo, para ello es fundamental tener
un conocimiento previo de la cosmovision de estos pueblos, ya que esto serd
lo que nos permita colocar estos elementos en su adecuada posicion,
Recordemos que las obras hablan solas unicamente cuando el que las esta
viendo sabe algo de ellas, de lo contrario muchas veces la imagen carece de
sentido para el espectador.

Una de las primeras dificultades de andlisis que presenta todo este
material, es la correcta identificacion del félido. Es probable que éstos como
familia (familia Felidae) compartieran una funcién o un significado simbdlico

. 4 . - . . .
equivalente,” variando mas la intensidad que la esencia del concepto, pero

* Vid. Morris, La significacion y lo significativo, y Writings on the General Theory of Signs.
* De acuerdo con Alfredo Lopez Austin, entiendo a estas “obras de comunicacion” como
aquellas: -de valor convencional (en la medida en que estan basadas en precedentes o
costumbres sociales), -de valor comunicativo (en tanto que son portadoras de un mensaje),
- que su mensaje sea de contenido intelectual, aunque posea otros contenidos, -que su
mensaje sea visual, - que estén registradas sobre un soporte material, -que su mensaje se
refiera a un plano de ideas. Lépez Austin, conferencia “Propuestas conceptuales para el
estudio de la iconografia mesoamericana”, octubre de 1997.

“Incluso, como veremos mas adelante, en los diversos diccionarios en lenguas indigenas no
siempre hay una distincidn sustancial en los términos empleados para denotar a cada una de
las especies y esto responde a que se trata de otro tipo de clasificacion.
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habia que hacer las precisiones cuando éstas fueran posibles. Para ello fue
necesario, en primera instancia, tomar en cuenta las caracteristicas biologicas
de cada una dé las especies. La marca distintiva del jaguar en las
representaciones plasticas es sin lugar a dudas, la presencia de manchas como
rosetas, ademas de su larga cola negra, sus pequefias orejas, y sus colmillos y
garras prominentes, elementos que por lo general comparte con el puma.

Sin embargo, en muchas de las representaciones plasticas aparecen
rasgos fisicos que nos permiten suponer que se trata de uno de estos animales,
pero no contamos con elementos suficientes en la sola imagen para saber de
cual de ellos se trata. Por eso, siempre se tiene que recurrir a otros datos que
nos proporcionen esta informacion tales como el contexto en que esta el
animal, otros seres asociados a él, su importancia dentro de la escena, etc. Por
ejemplo, si en determinado momento, en una imagen, por las caracteristicas
del animal no se puede distinguir a un jaguar de un ocelote, ya que a pesar de
que la piel de la bestia se represente manchada, no resulta facil asegurar si se
trata de rayas o de rosetas, el testimonio sobre el género del ¢arnivoro que
tenemos delante seguramente nos lo proporcionaran otros elementos. Asi, si
el animal acompaiia, o es parte del atuendo de un gran sefior, serd evidente
que se trata de un jaguar y no de un ocelote, ya que los soberanos, como
veremos mas adelante, lo que querian era identificarse con el depredador
mayor, con el mas poderoso de los felinos, y no con uno de los de menor
fuerza y tamafio. De igual forma, si existe por ejemplo, una pinturé de un
felino rojizo en un ambito celeste y vinculado con la potencia del sol,
seguramente sera un puma y no un leoncillo. Haciendo un recuento y un

analisis profundo de todas estas imagenes, podemos suponer que la mayor
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parte de las veces que se encuentran representados felinos, éstos son pumas o
jaguares, los dos carnivoros mas grandes y vigorosos de América.

La identificacion de los dos félidos en muchas ocasiones es facil ya
que, como se dijo, uno de los distintivos del jaguar son las rosetas negras de
su piel, mientras que el puma carece de manchas. Asi, comiinmente cuando se
representa a un felino manchado, se trata de un jaguar. De igual forma, por
estas mismas caracteristicas, reconocer al animal en una pieza policromada,
resulta relativamente sencillo. El problema se presenta cuando no existen
ninguno de estos dos rasgos: ni color, ni manchas en la piel. Sin embargo,
podemos adelantar que utilizando el método de analogias y sustituciones en
imagenes o escenas paralelas, intercambiando los elementos en los casos en
que si ha resultado factible la identificacion positiva del felino, a los que no
ha sido posible,” de ambos camivoros sobresalen por su numero ¢
importancia los jaguares.

Por otra parte, un problema mas con el que nos enfrentamos para la
correcta identificacion de estas figuras, es que una de las caracteristicas de la
mentalidad religiosa maya es la de crear animales fantasticos; es decir, es
usual combinar en un solo ser atributos de varios animales, para integrar
dentro de éste las valencias simbdlicas de cada uno de ellos. Asi, por ejemplo,
es comUn encontrar felinos-anfibios que estarian destacando el caracter

ctonico y acudtico del personaje; felinos-murciélagos que acentuarian las

* Por ejemplo, en un sinnimero de vasijas y vasos de cerdmica maya del clasico, se pueden
distinguir tronos de gobernantes forrados con la piel del jaguar o en forma de jaguar. En
estos casos resulta evidente que se trata de este felino, porque cominmente se distinguen
las rosetas de su piel. Por esto podemos suponer que los sitiales de felino labrados en
piedra, encontrados en los sitios arqueolégicos, y que no presentan ningun rasgo distintivo
entre €l puma y el jaguar, estan representando a estos ultimos.
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cualidades noctambulas de la bestia; jaguares con rasgos de perros (véanse
por ejemplo las figuras 1 y 2), que probablemente estarian incidiendo en una
de las caracteristicas de este animal, la de ser psicopompo, guia de las almas
en el inframundo; o serpientes felinas, que podrian estar haciendo alusién al
cielo nocturno o al poder como esencia sagrada. De manera que en estos
casos no solo se trataria de saber a qué felino se quiso representar, sino
también con qué animal esta mezclado.

Por eso, para tratar de sistematizar todas estas imdgenes y poder asi
interpretar el sentido que tuvieron los felinos, y concretamente el jaguar
dentro del universo maya prehispdnico fue necesario clasificar las

_representaciones de la siguiente manera:

En primera instancia se procurd, como se explicd, identificar al jaguar o
alguno de sus elementos (normalmente, repito, el elemento distintivo seran
las manchas de la piel), para distinguirlo de otros felinos o para reconocerlo
como parte de animales fantésticos.

En segundo lugar se hizo una primera divisién con respecto al soporte
material de las imagenes. En este sentido se identificaron representaciones
aisladas o como parte de la arquitectura, hechas en piedra (estelas, dinteles,
-esculturas de bulto, etc.), estuco, ceramica y pintura mural, ademas de los
codices de papel de amate y objetos menores como huesos, conchas y jades.
Todas estas a su vez se agruparon, siempre que fue posible conocerlas, por la
época y el lugar de origen de la pieza o representacion.

Posteriormente, se intentd distinguir como aparecia el felino, s1 estaba
solo, con otros animales, con deidades o con hombres, y en este caso habia

que destacar si aparecia como “compaiiia”, como tributo, como “adomno”,
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como atuendo, como trono, como emblema de poder del personaje, o incluso
como parte intrinseca de un individuo, dando como resultado personas
felinizadas. Luego resultaba fundamental conocer en qué contexto o dmbito
del cosmos se encontraba, ya fuera en un espacio celeste, en uno ctdnico o en
el universo infraterrestre, y si estaba asociado a la luz o a la oscuridad.
Ademas, era indispensable ver con qué elementos estaba vinculado, tales
como el agua, determinadas plantas, flores o vegetacién en general, algunos
astros, o fendmenos meteoroldgicos o astronémicos como rayos o eclipses.
Finalmente, habia que destacar en qué tipo de escena aparecia el animal, para
ver con qué actividades se le podia relacionar. De esta forma hubo que
distinguir entre las alegorias asociadas a la agricultura y a la fertilidad, al
poder politico, a las practicas chamanicas, y a la destruccion y la muerte.

~ El proposito de esta clasificacion no fue de ninguna manera el de
realizar un catdlogo completo de figuras felinas en el 4rea maya, sino que su
funcion fue la de brindar elementos para interpretar correctamente, dentro de
su contexto, la informacion prehispanica que estas representaciones en
determinado momento nos podian ofrecer para dar una idea sobre las

valencias simboélicas del jaguar entre los mayas prehispanicos.
Los textos coloniales y contempordneos
En los textos de tradicion indigena maya, escritos en las lenguas
autoctonas, tanto de la colonia como los de la época actual, los jaguares

nunca han dejado de aparecer. Estos van a ser protagonistas de cuentos y

leyendas populares y fungirdn como actores importantes de los principales
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mitos de las distintas comunidades. Sin embargo, al revisar los testimonios
coloniales de los espafioles, las dudas que habian surgido para Ia
identificacién del felino en las -artes plasticas,- no quedan del todo
esclarecidas, ya que los europeos. agruparon a todos los felinos en las
categorias de “leones” y “tigres”.

La referencia que tenemos de Francisco Montero en su Descripcion de
la Provincia de la Verapaz, sobre los distintos gatos, sus caracteristicas y su

comportamiento, tal vez sea de las mas amplias para el 4rea maya:

En las montafias hay leones no de los reales africanos sino leones que
llamamos pardos, no porque ellos lo sean, porque antes son bermejos y
bayos, aunque en la vejez vuelven en pardos que tiran a negro, crecen mucho
y toda su fuerza y valentia es el pecho y brazos y pescuezo; [...] Los tigres
son casi de la misma naturaleza, traidores y carniceros, aunque mayores y
mucho mas braves, y antiguamente hacian tanta ruina en los pobres indios
desnudos y sin armas y estaban tan encarnizados que de sus mismas casas los
sacaban arrastrando y los despedazaban y comian, y lo que peor era que
doquiera que el indio veia al tigre le tenia por dios o por diablo y luego se
arrodillaba y humillaba rogéndole no le comiese, y esto era lo que el otro
queria. Dicen que tienen ponzoiia en las uiias y asi vemos que algunos que

fueron de ellos arafiados nunca curan de la herida hasta morir.

Posteriormente el mismo cronista asienta:

Sospecho grandemente que hay en esta tierra gatos de algalia aunque no es
visto este animal ni los indios me saben dar razéon. De su licor he visto

pellejos manchados verdaderamente semejantes a los gatos de algalia que vi

* Montero Miranda, “Descripcién de la Provincia de la Verapaz” p. 347
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muchas veces en Espaifia, y por ventura los hay sino que los naturales no han

dado en esta curiosidad de algalia.’

Seguramente, tanto en esta cita, como en la mayor parte de las
referencias europeas, dentro del término “leones” estan incluidos los felinos
de piel lisa, dejando la palabra “tigres” a los de piel manchada, aunque en este
caso, podriamos pensar que éstos se referirian exclusivamente a los jaguares
por la alusion del autor al tamafio, y por la distincion posterior a los “pellejos
manchados” de los gatos de algalia,8 los cuales es factible que fueran pieles
de ocelotes pequefios, de tigrillos o incluso de cachorros de puma.

Por otro lado, no hay que perder de vista que todos los cronistas y
frailes de la época, utilizan términos y conceptos europeos para describir este
Nuevo Mundo, ya que se enfrentan a una realidad tan distinta, que muchas
veces no encuentran la palabra adecuada que les permita explicar lo que estan
viendo, o simplemente ésta no existe en la lengua castellana. En el caso
concreto de los animales esto es evidente, ya que en América habia muchas
especies desconocidas en el antiguo continente, a las que les tratan de
encontrar semejanzas con las de su universo conocido. El mismo Montero
Miranda hace referencia a uno de ellos asi: “El mayor de los animales
terrestres que se halla en esta tierra es el que comunmente llamamos danta,

pero solamente consideradas sus facciones y hechura es el que el doctor

7 Ibid., p.348

* Los gatos de algalia son oriundos de Asia, de 1 m de largo desde la cabeza hasta la
extremidad de la cola, que mide cerca de 40 cm; de color gris con fajas transversales
negras, estrechas y paralelas, crines cortas en el lomo, y cerca del ano una especie de bolsa
donde el animal segrega la algalia, que es una sustancia untuosa, de consistencia de miel,
blanca, que luego pardea, de olor fuerte y sabor acre; se emplea en perfumeria. Diccionario
de la lengua espafiola, p.60, 658.

73



Laguna llama hipopc')tamo”g. En este otro ejemplo Landa intenta hacer una

descripcion de los manaties:

Lo que yo digo de ellos (es) que son tan grandes que se saca de ellos mucha
mas carne que de un buen becerro grande, y mucha manteca; engendran
como los animales y tienen para ellos sus miembros como hombre y mujer, y
la hembra pare siempre dos y no mas ni menos, y no pone huevos como ios
otros pescados; tienen dos alas como brazos fuertes con que nadan, el rostro
tiene harta semejanza al buey y sécanle fuera del agua a pacer yerba a las
orillas, y los suelen picar los murciélagos en una jeta redonda y llana que
tienen, que les da vuelta al rostro, y mueren de ello porque son muy
sanguineos a maravilla y de cualquiera herida se desangran como el agua. La
came es buena, especialmente fresca; con mostaza, es casi como buena

vaca. 10

De igual forma, la descripcion del mismo fray Diego de Landa de los

armadillos también resulta muy significativa en este sentido:

Hay otro animalillo pequefio, como un lechoncillo recién nacido, y asi (tiene)
las manezuelas y el hocico y (es) gran hozeador, el cual esta todo cubierto de
graciosas conchas que no parece sino caballo encubertado, con sélo las
orejuelas y los pies y manos fuera, y su pescuezo y testera cubiertos de

: 11
conchas; es muy bueno de comer y tiemo.

Las obras de los espafioles estan plagadas de descripciones de este tipo,

esto quiere decir que el europeo tiene que acostumbrarse a ver las cosas en

’ Montero Miranda, op.cit., p.347.
' Landa, Relacion de las cosas de Yucatdn, p.122.
" Ibid,, p.136.
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América y tiene que encasillar la realidad del Nuevo Mundo dentro de sus
patrones anteriores. Asi, muchas veces es necesario recurrir a ios propios
términos indigenas para identificar al animal al que se hace referencia. En este
sentido los diccionarios, en ocasiones nos proporcionan mas datos que la
simple traduccion de las palabras.

En nahuatl al jaguar se le designa como ocelotl, por lo que a veces se le
confunde con el ocelote; sin embargo tal parece que a éste se le llamaba
tlacocelot! en donde el prefijo tlaco estaria haciendo alusion a “mediano, que
estd a la mitad, ordinario, que no es grande ni pequeﬁo,”12 y aunque en
realidad la traduccién que hace Siméon del término es: “lince, cuadripedo
muy parecido al tigre o al leopardo pero de menor tamafio”," YO pienso que
por la descripcidn debe tratarse de un gato manchado (ocelote o en todo caso
tigrillo), y no del lince o gato montés. Por otro lado, en esta lengua al leén
americano o puma se le conoce como miztli, (aunque también el jaguar entra
en la traduccion de esta palabra) con sus diminutivos miztontli, miztepiton,
mizconetl para hacer referencia a los leoncillos o cachorros.'* Pero ademas
con el mismo vocablo se distinguen otros animales, que a veces incluso por
sus caracteristicas podriamos pensar que se tratara de distintas especies como
el macamiztli, “que se parece al ciervo”, el citlamiztli “leén grande y gris
parecido al lobo”, el tlamiztli “pequefio de talla pero muy feroz” y el

» 15

quamiztli “el que se acerca al ledn ordinario”.”” Ademas, en ocasiones miztli

. . : o oo 16
se usa también como sinénimo de valiente e intrépido.

** Siméon, Diccionario de la lengua nahua o mexicana, p.571.
3 Ibid, p.572.

" Ibid, p.281,

s Ibid, p. 139, 281.

's Ibid., p.281.
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En cuanto al universo de los mayas, muchas veces ellos describen su
mundo real y objetivo a través de las expresiones que corresponden a los
nombres de animales. En ellas encontramos ciertas asociaciones y relaciones
que tienen las bestias con. el lugar que habitan, con otros animales, con
plantas, e incluso con el tiempo que corresponde al ciclo biolégico de cada
especie; en otras ocasiones los nombres son descriptivos del aspecto o de
alguna caracteristica del animal, que a veces podria corresponder a dos o tres
clases de animales. ' Este seria el caso concreto de los felinos; asi, cabe hacer
la aclaracion de que aunque los términos en maya relacionados con los gatos
por lo regular no sean tan claros como para distinguir entre unos y otros -
igual que sucede con las imagenes plasticas-, esto de ninguna manera
implicaria que los mayas, grandes observadores de la naturaleza, no supieran
diferenciar entre las distintas especies. Pienso que ello responde
fundamentalmente a que de hecho, no les interesa resaltar las diferencias entre
los animales, sino preponderar sus rasgos y caracteristicas generales, ya que
son éstos los que les dan valor como grupo, y a los que se les puede asignar
una carga simbdlica determinada. Ademas, siempre se cuenta con algun
recurso lingiiistico -o plastico- cuando se requiere destacar de qué felino se
trata.

Pricticamente en todas las lenguas mayances se usa la voz balam, con
sus variantes como bolom en tzotzil, y bahlum en chol, para designar al
jaguar. Alfredo Barrera Vasquez piensa que el término se compone de dos
elementos, bal, ocultamiento y am que se refiere a un actor;13 si pensamos en

el felino, tal vez estas caracteristicas aludirian a su capacidad de aparecer y

'" Cfr. Alvarez, Diccionario etnolingiiistico del idioma maya yucateco colonial, p.63.
¥ Barrera Vasquez en Brinton, E! Folklore de Yucatdn, p.44.
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desaparecer sin que los humanos puedan precisar de qué modo. Sin embargo,
esta palabra también la comparten varios animales, ya que se utiliza para
nombrar a cualquier animal bravo.'® Asi tenemos, por ejemplo, que en maya
yucateco fundamentalmente esta voz estaria haciendo referencia al jaguar o
incluso al puma;”® pero ademas, ah balam cab significa “abeja brava”, y
aludiria a cierto tipo de abejas silvestres criadas debajo de la tierra; ah balam
Chi’ch’ es “ave brava” y se refiere a las aves de rapifia; balam chan se podria
traducir como “vibora brava” e indicaria una especie de lagarto, mientras que
balam t’ul es “conejo bravo”, el que es grande y sirve como padre.21

Lo mismo sucede con la particula coh, que se traduce como “feroz”
pero que también es “leoncillo”. # Por su parte, la entrada koh en el
Diccionario Maya Cordemex, indica, por un lado “cosa preciosa y de estima
rica”, y ademds, asigna al término entre otros significados, “ledn de esta
tierra; ledn animal conocido en esta tierra; leoncillo; puma; el puma de
Yucatan”? Ademas, en el Diccionario de la lengua maya de Juan Pio Pérez,
se distingue al leoncillo como kohil, a “una especie de jaguar” como kab kohil
o kab koh, mientras que esta Gltima palabra en el Vocabulario de Mayathan
quiere decir “lobo”, en el Diccionario Motul y el Diccionario de San
Francisco se traduce como o0so, particularizando posteriormente Ralph Roys

esta especie como 0so melero, micoleén o kinkajﬁ,24 El Motul indica también

** Sucede lo mismo en zapoteco, donde el término merz alude al jaguar y a cualquier bestia
salvaje.

* Diccionario Maya Cordemex, p.32.

* Ibid,, p.32-33, y Alvarez, op.cit., p.63.

2 jbid, p.63 y 327.

* Diccionario Maya Cordemex, p.326.

* Ibid., p.279.
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el término chakbolay para el puma,” que literalmente significaria “fiera
roja”, ya que boolay es también el nombre genérico de todo animal bravo y
que mata.”® Asimismo, se distinguen también al kan boolay, el gato montés
manchado de amarillo, y el kan coh que seria leoncillo amarillo.”’

De igual forma, entre los tzotziles del siglo XVI, bolom es también
“bestia fiera”,?® y en realidad, en esta lengua éste era el término general para
los felinos salvajes. La idea se conserva hasta la fecha, y actualmente en
tzotzil estan diferenciados todos los felinos que habitan en esas latitudes con
un vocablo previo. Asi, al ocelote se le nombra c'ib bolom, en donde c’ib
puede ser Gnicamente la raiz del sustantivo o la piel que se usa para escribir;”
el jaguarundi, considerado como el mas fiero de los felinos, es cahal bolom;
aqui el prefijo quiere decir “hundido en agua o el lodo, enterrado”.*® Por su
parte, el tigrillo o margay es el k’os bolom, que estaria hactendo referencia a
pequefio, joven o cachorro,”’ mientras que el jaguar es el mol bolom, el mas
grande, el mayor. 32 Existen algunas variantes regionales en los prefijos, en el
tzotzil de San Andrés, por ejemplo, actualmente al jaguar se le denomina de
distintas formas: ts’ib bolom, muc’tic bolom, muc’ta bolom, en donde el
vocablo muc indica “grande”; mientras que al ocelote se le designa como

ts "inté bolom. Asimismo, en Chenalho jaguar se dice ti 'val bolom. 33

* Ibid. p.326.

* Alvarez, op.cit., p.328.

2 Ibid, p.327-328.

* Laughlin y Haviland, The Great Tzotzil Dictionary, v.1, p.168.

®Laughlin, The Grear Tzotzil Dictionary of San Lorenzo Zinacantan, p.102 .

*Ibid., p.99 .

U Ibid, p.197.

“Ibid, p.84-85, 239, 457.

* Hurley vda. de Delgarty y Ruiz Sanchez, Diccionario tzotzil de San Andrés con
variaciones dialectales, p.318.
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En la lengua tzeltal colonial pasa mas o menos l¢ mismo: balam se
traduce como “tigre”, jaguar, con el Unico distintivo de que en Bachajon el
término es bahlam. Sin embargo, posteriormente se distingue al canbolay
balam o c’an bahlam, y el canbolay chog, y a ambos se les traduce como
“tigre”. En este caso podriamos pensar que el primero es propiamente el
jaguar, mientras que el segundo seria el puma, ya que el término chogh es,
igual que en maya yucateco, entre otras cosas, “ledbn”. Aqui entonces, la
particula canbolay estaria haciendo alusion a la ferocidad de los animales, tal
como sucede en el yucateco colonial, donde, como se dijo boolay es fiero. 3

Por otro lado, en tojolabal contemporaneo b’ajlam es la palabra que
designa al ocelote, mientras que al jaguar se le nombra como niwak b’ajalm,
donde niwak quiere decir “grande, adulto, enorme”; en esta lengua al puma
también se le designa como choj o chojal, pero el nombre genérico para
animal grande o bestia es chante. 33

Entre los lacandones de Naja tanto al jaguar como al puma se les llama
balum en general y para particularizar, al primero se le designa como hach
balum y al segundo chdk balum; pero por el uso a veces indistinto de los
términos, segun Bruce, tal parece que existiera una deidad que pudiera tomar
cualquiera de las dos formas.*®

Finalmente, tal parece que la palabra hix, era también uno de los
nombres maya para el jaguar, pero ésta sélo ha sobrevivido con esta acepcién

en kekchi y en el nombre del signo del dia del calendario tzolkin.”’

* Ara, Vocabulario en lengua tzeldal, folios 8v, 17v. y 25, p. 248-249, 270.
¥ Lenkersdorf, Diccionario espafiol-tojolabal, v. 2, p. 400, 418, 601, 739.
* Bruce, Textos y dibujos lacandones de Najé, p.56.

" Thompson, Maya Hieroglyphic Writing, p.82.
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Asi, a partir del analisis de los términos con los que se designa a estos
animales, vemos que ademas de ser voces descriptivas que aluden a su
tamafio o a su color, también hapen referencia a sus caracteristicas de bestias
no domésticas, resaltando su fiereza. De manera que en la concefacién
indigena siempre se ha identificado al jaguar en particular y a los felinos en

general, con el ambito salvaje de la naturaleza
Los glifos

No es mi intencién aqui realizar algun tipo de estudio epigrafico, ni
profundizar en el valor fonético o ideogrifico de los glifos mayas.
Unicamente pretendo presentar algunos de los glifos mdas importantes
identificados y ya estudiados, que se relacionan con el jaguar y que han sido
previamente analizados por especialistals.38 Es verdad que éstos, en tanto que
imagenes, también son signos y en cierta medida, obras de comunicacion, sin
embargo, considero pertinente tratarlos por separado de las representaciones
plasticas, ya que en la medida en que forman parte de todo un sistema de
escritura, su método de analisis es distinto al de la iconografia.

En primera instancia, cabe sefialar que por lo general la palabra para
“jaguar”, balam, podia ser escrita como una imagen de la cabeza del gran
felino manchado, en este caso, aunque ésta sea una representacion del animal,
no tendria un contenido simbédlico, ésta seria fundamentalmente un signo

pictogréfico, una “palabra signo”, llamada logografia. Ademas, a ella por lo

** Es verdad que existen muchos glifos que presentan al jaguar o alguno de sus atributos,
Sin embargo, algunos sélo tiene un valor fonético y otros no han sido descifrados, como el
de un jaguar decapitado que aparece frecuentemente en la escritura maya. Miller y Taube,
The gods and symbols of Ancient Mexico and the Maya, p.102.
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comun se le afiadian signos silabicos al principio o al final, los complementos
fonéticos, para especificar como se debia pronunciar la consonante inicial o
final; esto evitaba que hubiera confusién en la lectura de la palabra. Por
ejemplo, se podia anexar el signo para la silaba ba al frente de la cabeza de

jaguar o el de ma al final, dando la pronunciacion de ba-balam o balam-ma.”

balam - ma ba - balam - ma ba-ia-m(a)

balam ba - balam

De cualquier forma, como seiialé, este tipo de imagenes, en tanto que
pertenecen a un sistema de escritura y carecen de contenido simbdlico, no
seran tema de este estudio.

Por otro lado, en cuanto a los glifos de los numeros y de los ciclos
temporales, hay varios que se vinculan con el felino, o que incluso son
jaguares; este ultimo es el caso del signo ix y del namero siete.

Veinte signos y trece numerales, formaban el tzolkin o “la cuenta de
los dias”, y en este calendario los dias se seguian uno a otro, formando una
sucesion ininterrumpida y trayendo cada uno su carga de prosperidad o
infortunio. Dice Thompson que esto se debia a que tanto los signos de los dias
como los numeros que los acompafiaban, eran vistos por los mayas como
dioses. De alguna manera, opina el investigador, eran personificaciones de las
deidades dibujadas desde sus muy variadas categorias, y la combinacion de

r » 40
ambos traia como consecuencia la buena o mala fortuna.

* Schele y Freidel, A Forest of Kings. The Untold Story of the Ancient Maya, p.52.
“ Thompson, op.cit., p.12.
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Una de estas divinidades, a decir del estudioso, era precisamente el dios
jaguar (figura 3), reconocido en primera instancia por Seler, y los atributos

con los que se le puede identificar son:

una gran oreja de jaguar estilizada, con las marcas circulares del jaguar; una
curva que pasa bajo los ojos Y se retuerce en un disefio semejante a nuestro
numero ocho por encima del caballete de la nariz; ojos redondos (que
denotan la derivacién animal); “bigotes” en forma de una linea curva
nivelada de la nariz a la mandibula, que casi con toda seguridad representan
los bigotes del jaguar; incisivos salientes afilados en la mandibula superior,
que simbolizan el dios del sol, o un colmillo como el que distingue al jaguar
en cada angulo de la boca; a veces, pero de especial importancia, una barra y -
dos puntos, o sea el nimero siete, en los pomulos; y a veces, el nenufar,

atributo bien reconocido del jaguar.*'

Segun Thompson, esta deidad, “no sélo lleva a veces el nimero siete,
sino que de hecho es el dios de ese nimero y del dia Akbal, séptimo de la
serie de dias que empieza con Caban”,* y empezando con este signo, hay una
gran correspondencia entre os dioses de los dias y los de los numeros.”’ Las
cabezas del dios del nimero siete son algo raras, pero muy faciles de
reconocer por la curva bajo los ojos retorcida sobre la nariz, que se describid
anteriormente. Ademas, tiene una orejera oval y un pendiente a manera de
flama con una lengiieta mas larga que la otra; los ojos son cuadrados y la

nariz roma; los incisivos de la mandibula superior son en forma de “T”, y

también tiene dos o tres pequefios circulos bajo el ojo, que Thompson ha

“t Thompson, Historia y religién de los mayas, p.354.
“ Ibid,, p.354-355.
“ Thompson, Maya Hieroglyphic..., op.cit., p.88.
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identificado como parte del grupo del inframundo y que tal vez sean las
manchas del jagua.r.44

Sin embargo, considero que si bien es cierto que el siete es y se
representa como un jaguar, no estaria de acuerdo con Thompson en que el
animal sea propiamente una deidad; incluso él mismo afirma que de hecho no
aparece en los codices jeroglificos como tal. Mi opinidn es que el felino rige a
este nimero, con todas sus valencias y cargas simbolicas.

Lo mismo sucederia, por ejemplo, con el dia Akbal, que significa
oscuridad, y cuyo glifo corresponde al interior de la tierra, y al que esta
asociado el nimero siete. En la lista de Kaua de augurios para los dias, a éste
le corresponde el yalam como animal, que significa en general animal joven y
en particular hace referencia a un cervatillo,* sin embargo Thompson piensa
que pudo haber sido un error del copista, y que el término correcto debié de
haber sido balam.*® Asi, tendria augurios que corresponderian, por lo tanto, a
los del jaguar en la medida en que éste es un simbolo con una serie de
caracteristicas peculiares, que se vinculan igualmente al significado del dia.

Por otra parte, estd el décimo cuarto dia del calendario que se llama Ix,
Hix o Balam (figura 4). Este corresponde en el tonalpohualli a ocelot! y segin
Thompson, el término Aix debid de haber sido un equivalente en lengua maya
a la palabra en nahuatl.*’ El glifo es muy estilizado, pero el elemento
constante son tres manchas negras que bien se podrian identificar con las del
jaguar; de hecho Seler ve en él una oreja con pelo y las manchas del felino,

identificacién con la que esta de acuerdo, Thompson, ya que segin €l la idea

“ Ibid,, p.134.

* El libro de los libros de Chilam Balam, p.124.
* Thompson, Maya Hieroglyphic ...., op.cit., p.73.
7 Ibid., p.82.
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se reforzaria con la imagen obvia de una oreja del animal que aparece en el
codice Fejervary-Mayer para representar el dia ocelot! que seria su
equivalento&:.48

Por otra parte, ix también era uno de los cuatro cargadores del aiio
durante el Posclasico; éste estaba asociado al rumbo del norte y al color
blanco, y sus augurios en términos generales eran negativos, pues estaba
vinculado a la carestia, a la sequia, al hambre y a las guerras. Landa dice al

respecto:

Este afio en que la letra dominical era Ix y reinaba el bacab Zaczini tenian
por ruin afio porque decian que habian de tener en €l muchas miserias como
gran falta de agua y muchos soles, los cuales habian de secar los maizales, de
lo que le seguiria gran hambre, y del hambre hurtos, hurtos de esclavos y
vender a los que los hiciesen. De esto les vendrian discordias y guerras entre
si propios o con otros pueblos. También decian que habria mudanza en el
mando de los sefiores o de los sacerdotes por razén de las guerras y

. . 4
discordias.*®

Posteriormente el franciscano hace una descripcion detallada de los
ritos y ceremonias que se tenian que llevar a cabo para contrarrestar los
efectos de este dia, y termina diciendo que “Estas borracheras y sacrificios
tenian por muy gratos a los idolos, y como remedio para librarse de las

miserias del pronnt’)stico”.50

“® Ibid.
* Landa, op.cit, p.67.
* Ibid., p.68.
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Por ofra parte, en la primera lista de Kaua que tradujo Barrera Vasquez
se lee como augurio de este dia: “La ferocidad del jaguar. Sangrienta su
fauce; sangrientas sus garras. Un asesino también. Devorador de carne.
Asesino de hombres.” En la lista de Mani también se alude para este dia a la
ferocidad del animal con su hocico y sus garras sangrientas.ﬂ Asi, podemos
decir que los prondsticos de este signo normalmente son malos en la medida
en que se vinculan con el jaguar en su aspecto de criatura voraz y destructiva,
también amo del inframundo y de la oscuridad, como se vera méas adelante.

Asi, no hay la menor duda, tanto por su identificaciéon plédstica como
por su nombre y los augurios asociados, que éste es fundamentalmente un dia
“Jaguar”, al que por otra parte, no esta vinculado ningin numeral.’

" Como el mismo Thompson dice, los mayas tomaban estos vaticinios
con alegria o resignacion porque sabian la fuente del infortunio. Sin embargo,
aunque aparentemente lo sea, el esquema de dias afortunados y aciagos esta
muy lejos de ser simple. Por ejemplo, el dia 7 imix que combina al jaguar en
el numeral y a la tierra en el signo, se consideraba benéfico, mientras que su
reciproco 5 akbal, en donde el nimero se vincula con la tierra y el signo,
como vimos antes, con el félido, era un dia muy desafortunado. Asi,
seguramente la solucién a muchas interrogantes sobre las influencias del
calendario en la vida humana haya dependido de otros factores que ahora se
han perdido.”

Por otro lado, el glifo del nimero 9 también tiene rasgos del felino

(figura 5). Se trata de un joven con manchas de jaguar alrededor de la boca, e

*! Thompson, Maya Hieroglyphic ..., op.cit., p.82.
2 Ihid, p.89.
3 Ibid., p.93.
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incluso a veces se le representa con los bigotes y las barbas del carnivoro. El
vinculo con este numeral resulta claro: por un lado su dios es Chicchan, la
serpiente del lado oscuro, frio y himedo del cosmos, y por otro, el 9 es el
numero del inframundo, ya que esos son los pisos de este sector del universo.
Finalmente, en cuanto a los patronos de los meses, el jaguar lo es de
pop (figuras 6 y 7), el primer mes del calendario solar que significa estera o
petate, estrechamente vinculado con el poder de los gobernantes, como
veremos mas adelante,”* de uo y de pax, el segundo y décimo sexto mes
respectivamente. En el caso de uo el glifo consiste en unas bandas celestiales
cruzadas con el simbolo de “negro” como prefijo o infijo. En este caso, el
hecho de que el jaguar sea el patrono resulta evidente por su estrecha relaciéon
con el cielo nocturno, el inframundo y la oscuridad, tal como sucede con el
signo del dia akbal;”’ este aspecto se tratard mas detalladamente en el primer
capitulo de la segunda parte. Por ultimo, analizando el patrono de parx,
podemos decir que se trata de un felino antropomorfizado, cuyas
caracteristicas recuerdan al jaguar y al dios solar; la representacion carece de
mandibula inferior, y ademéas esta presente el lirio acudtico que parece
emerger de sus fauces; asi mismo aparece una pata o garra del félido.
Thompson afirma que el patrono de este mes tiene caracteristicas que
recuerdan al “dios jaguar”, pero no es idéntico, por lo tanto concluye que se
trata de una variante del mismo.*® Considero que en la medida en que este
mes se relaciona con la vegetacién y con el “agua preciosa”, se vincularia

entonces con el jaguar y la fertilidad, como se analizard en la segunda parte de

* Vid. Tercera parte, capitulo 3.
*Thompson, Maya Hieroglyphic ..., op.cit., p.107-108.
% Ibid,, p.115-116.
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este trabajo, en el capitulo segundo, y no con el jaguar como Sol nocturno,

segun la aseveraciéon de Thompson.
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SEGUNDA PARTE

EL PODER DE UN FELINO

"..cuando el jaguar ruge, un estremecimiento sacude la
maleza, como si tal rugido proviniera de lo mas profundo e
intrincado del tiempo." Lépez Moreno, EI arca de
Caralampio (El extrafio mundo zoolégico de Chiapas), p.191



CAPITULO 1

El jaguar, Seiior de la oscuridad

Dentro de la vision general que los grupos mesoamericanos tienen
sobre la bipolaridad del cosmos, al jaguar, por sus habitos, le corresponde
originalmente el mundo de abajo, el femenino, el reino de la oscuridad y de la
noche. Este animal guarda un estrecho vinculo con las deidades asociadas al
inframundo y a las diversas puertas de entrada a este sector del universo,
como podrian ser las cuevas, el interior de los montes, y en ocasiones la
espesura de las selvas y los bosques.

Sin embargo, dado que en la cosmologia maya, los distintos sectores
del cosmos estan perfectamente interrelacionados, y en la medida en que el
felino esta intimamente ligado a este mundo inferior, a la region de las
sombras asi como al cielo nocturno, podriamos decir que ejerce su
hegemonia, tanto en la tierra como abajo de ella, a la vez que en el cielo
durante la noche. Por lo tanto es un animal poderoso y peligroso porque
maneja formas de conocimiento o saberes que corresponden a los poderes
subterraneos, donde radican fuerzas y espiritus que estan fuera del control de
los humanos. Ademas simbolizaria por esto mismo, a la naturaleza en su
aspecto mas desencadenado y agresivo, representaria el desorden y la
autonomia frente al universo jerarquizado y ordenado del hombre, al que se

. . . .. ]
vinculan otros animales, normalmente los diurnos, y los domeésticos.

' De la Garza, “Jaguar y nagual en el mundo maya” en Studia Humanitatis, p.191-192.

91



... el jaguar es la antitesis del modo de vida organizado y normado que Ilevan
los -demas; es el enemigo de todos; es el camivoro poderoso entre los

; P . . 2
hervivoros timidos y mansos; por eso el jaguar es un ajeno.

El inframundo
Este sector del cosmos en general es considerado por todos los pueblos
mesoamericanos la mitad inferior de la tierra en oposicion al cielo, y
representa el lado oscuro, frio y nocturno del mundo. Pero a pesar de ser €sta
la regiéon de los muertos, en ella hay vida y dinamismo. Aqui viven los
difuntos y los dioses de la muerte, que por lo general se representan como

figuras antropomorfas con calaveras o mandibulas descarnadas; es aqui a

? Reichel-Dolmatoff, El chamdn y el jaguar. Estudio de las drogas narcdticas entre los
indios de Colombia, p.133. Segiin Zuidema, Reyes y guerreros: ensayos de cultura andina,
citado en Urrea Giraldo y Zapata Ortega, “Vegetalismo y sistema de representaciones en el
curanderismo Inga-Camentsa” en Galinier et al, Chamanismo en Latinoamérica, p. 193-
194, en Sudamérica, en la concepcidn incaica, la bipolaridad de los dos sectores del cosmos
est4 representada fundamentalmente por la oposicién Selva-Andes, y a cada uno de éstos le
corresponde un felino, el jaguar y el puma, respectivamente, de manera que podriamos
presentar el siguiente esquema:

PUMA - JAGUAR

Andes, Sierra - Tierras bajas (selva)
Sociedad establecida - Salvajismo

(Imperio incaico) '
Sedentarismo - Nomadismo
Medicina - Brujeria
Claridad - Oscuridad
Dentro (chinchaysuyu) - Fuera (antisuyu)
Sol - Luna
Masculino - Femenino
Soberano, gobierno - Desorden, drogas, amor
Aguila - Serpiente

Sin embargo, a pesar de que coincidan con esto algunos puntos de la concepcion dual
mesoamericana, en realidad aqui no contamos con evidencias suficientes, ni plasticas, ni
lingiiisticas, ni incluso a nivel de tradiciones populares, como para distinguir tan claramente
a los dos felinos de manera que se les pueda asignar una carga simbdlica opuesta, ya que
como vimos en la primera parte, tal pareceria que en ocasiones son intercambiables. Mas
adelante se profundizaré en este aspecto.
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donde los novicios deben descender para enfrentarse a ciertas pruebas propias
de los rituales de iniciacion, y muchas veces es también el lugar al que tienen
que viajar los chamanes en busca de respuestas. Ademas, en la medida en que
los distintos planos o niveles cosmicos estan en perpetua interaccion, el
inframundo es igualmente visitado en determinadas ocasiones por diversos
seres del supramundo, de igual forma que éstos a su vez reciben en ciertos
momentos, lugares o fechas especificas, la visita de las entidades del mundo
subterraneo. Frecuentemente esta parte del universo esta regida por uno o
varios “Sefiores del Inframundo”, que siempre aparecen rodeados por
diversos elementos y animales, que no necesariamente son deidades, y que
encarnan la fuerza, la energia y los fendmenos que aqui se generan. Por esto
el mundo subterraneo es la morada por excelencia de los animales nocturnos
que representan precisamente las fuerzas de esta mitad del cosmos, y entre
ellos destaca por sus propias caracteristicas el jaguar. Incluso, Thompson
identifica como uno de los elementos de lo que él llama “grupo del
inframundo”, tres puntos negros en forma de tridangulo, que simbolizarian las
-manchas del felino, y que portan todos los seres vinculados de alguna forma
con esta parte del universo.’

En este sentido, pienso que el felino como tal, por lo menos entre los
mayas, aunque - fue considerado como una entidad sobrenatural, no
necesariamente fue una deidad en si misma,” aunque aparezca practicamente
en todas las manifestaciones religiosas de esta cultura. Igual que otros

animales, es una epifania de diversas energias sagradas. Considero que

’ Thompson, Maya Hieroglyphic Writing, p.280.

* En este sentido considero que si bien todas las deidades son entidades sobrenaturales, no
todas las entidades sobrenaturales son deidades; éstas ultimas son mucho mas identificables
ya que presentan rasgos y caracteristicas definidas y un comportamiento determinado.
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existen dos posibilidades para interpretar su presencia constante en las artes
plasticas y en las tradiciones orales y escritas. En la primera estariamos frente
a dioses, hombres o fuerzas naturales que en determinado momento pueden
adquirir las caracteristicas del jaguar y por lo tanto se “felinizan”, hecho que
los vincularia precisamente al dmbito de accion del animal: la noche, las
tinieblas, el inframundo;’ en la segunda, nos encontramos con criaturas que
precisamente por pertenecer a este sector del cosmos, toman los atributos del
jaguar.6 Asi, el jaguar en todo caso, viene a ser un simbolo del poder que
reina en el corazon de la Tierra y en la parte oscura del universo. En este
sentido, difiero con la idea de Thompson y de muchos otros investigadores,
sobre la existencia de un “Dios Jaguar” que resida en el mudo subterraneo.

A nivel plastico existen representaciones muy completas del
inframundo, tanto en la arquitectura monumental como en imagenes pintadas
sobre ceramica o esculpidas en estuco, y por supuesto, en todas aparece, entre
otros muchos elementos, el jaguar o alguno de sus atributos. Entre estas
representaciones podemos mencionar como ejemplo el Templo de las
Inscripciones de Palenque, con sus nueve niveles y su espléndida cidmara
sepulcral conteniendo ademds de la tumba misma, todo el simbolismo del
inframundo. Este es el caso de los relieves de los llamados “Nueve Sefiores de
la Noche”, quienes van ataviados con sus faldas de piel de jaguar y portan
ciertos objetos en las manos que nos harian pensar en antepasados

gobernantes.

’ Este seria el caso, por ejemplo, del Sol nocturno, cuya epifania es el jaguar, ya que se
“feliniza™ al bajar al inframundo.

® En este caso, podriamos pensar, por ejemplo, en un murciélago, que comparte con el
jaguar este sector del cosmos, y que en determinado momento podria adquirir algunas de
las caracteristicas del felino.
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El mural de estuco de Tonina (figura 8), nos ofrece la posibilidad de
admirar una estupenda obra de arte en la que, ademas, es factible identificar
una serie de simbolos del universo subterraneo, ya que es una bellisima
alegoria del inframundo maya. Entre las figuras principales destacan, entre
otras, una deidad de la muerte que lleva por los cabellos la cabeza de un
hombre decapitado; un roedor, al parecer una tuza, sosteniendo una vasija o
cantaro, varias aves que bien podrian ser el Ave Muan o tal vez Chichan, el
dragén del cielo nocturno. Ademads, se pueden identificar cuatro cabezas
humanas descendentes probablemente a manera de soles de la noche, dos
individuos, uno recostado sobre su espalda y otro en una postura muy
forzada, a manera de contorsionista, y restos de la cabeza y la piel de un
Jaguar, todo sobre una gran banda del cielo nocturno.

Finalmente, contamos con un magnifico plato policromo de la época
clasica, procedente de Uaxactin (figura 9), en donde se encuentra claramente
diferenciado el espacio terrestre del infraterrestre, por el cuerpo de una
serpiente y, precisamente por el disefio de una piel de jaguar en el borde.” En
la escena de la parte superior hay un grupo de guerreros pintados de negro y
armados con sus lanzas, parados en ¢l cuerpo de la serpiente, mientras que
debajo de ellos hay dos jaguares de cabeza que reciben el cuerpo exanime de
un individuo muerto.

También existen alusiones al inframundo prehispanico de los mayas y a
los seres que en €l habitan en las fuentes del siglo XVI. A partir de los textos

yucatecos sabemos que asi como el cielo tiene trece niveles, el inframundo se

" Existen otros ejemplos en que la piel del jaguar se usa como divisién entre los dos
espacios: el terrestre y el infraterrestre; uno de ellos es el mural este de la estructura 5 de
Tulum.
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compone de nueve pisos, y que a su vez, igual que el supramundo, se divide
en cuatro regiones con sus respectivos colores. Probablemente de todas las
referencias escritas con las que contamos para reconstruir esta parte del
universo, la mas completa tanto por descripcion general como por la cantidad
de detalles que brinda sea el Popol Vuh. En el mito quiché se narra el
descenso de dos parejas de héroes miticos Hun-Hunahpl y Vucub-Hunahpy,
primero, y Hunahpii e Ixbalanqué después, al Xibalba. Este es el término que
comunmente se utiliza para referirse en general al inframundo maya, sin
embargo, el Xibalba o Mitnal citado en las fuentes se encuentra en la parte
mas baja y no forma todo el mundo subterraneo.®

Lo que interesa destacar aqui, es que en este lugar habia, entre otras
muchas cosas, un gran rio que pasaba entre barrancos y seis casas,’
consideradas en el texto como lugares de castigo, entre las que se encontraba
“la Casa de los tigres”, a los que Hunahpi e Ixbalanqué vencieron

lanzandoles huesos para que los devoraran:

El tercero [de los castigos] era la Casa de los Tigres, Balami-ha, asi llamada,
en la cual no habia mas que tigres que se revolvian, se amontonaban, grufiian
y se mofaban. Los tigres estaban encerrados dentro de la casas.

f..]

En seguida entraron [Hunahpi e Ixbalanqué] en la Casa de los Tigres. La
casa estaba llena de tigres. -jNo nos morddis! Aqui esta lo que os pertenece,
le dijeron a los tigres. Y en seguida les arrojaron unos huesos a los animales.

Y éstos se precipitaron sobre los huesos.

® Sotelo, Las ideas cosmolégicas de los mayas en el siglo XVI, p.85
° Es interesante hacer notar que el dia equivalente del tzolkin a akbal, “oscuridad”, en el
tonalpohualli sea precisamente calli, “casa”.
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-iAhora si se acabaron! ya les comieron las entrafias. Al fin se han entregado.
Ahora les estan triturando los huesos. Asi decian los guardas, alegres todos
por este motivo.

Pero no murieron. Igualmente buenos y sanos salieron de la Casa de los

Tigres. 10

Por otro lado, dentro de la gran cantidad de representaciones plasticas
en donde aparece ¢l gran depredador vinculado con el mundo subterraneo, tal
vez las mds abundantes, y sin lugar a dudas de las mas bellas, son las
imagenes en la ceramica -sobre todo en los vasos pintados del periodo
Clasico- donde lo hallamos en una serie de escenas que comuUnmente se
conocen como “danzas del inframundo”, por el dinamismo de las figuras, y a
decir de los epigrafistas, por la identificacion de algunos glifos asociados al
baile (figuras 10 y 11). Aqui, por lo general, se dibuja al felino de cuerpo
entero y de manera naturalista; ademdas siempre estd acompaiiado de otros
seres del mundo subterraneo, entre los que se distinguen la deidad de la
muerte, representada generalmente como esqueleto humano, hombres muertos
u otros animales. Dentro de estos Gltimos hay algunos que a su vez se asocian
directamente con la vida y la fertilidad (como los sapos o las serpientes) tema
que se tratarda en el siguiente capitulo, y otros cuyo vinculo es
fundamentalmente con la noche y el mundo de los muertos. Este seria el caso
del perro, el murciélago y algunas aves nocturnas y de rapifia, cuyas
caracteristicas los ligan con este espacio.

El perro siempre ha sido considerado -no sélo en las tradiciones

mesoamericanas- como un psicopompo, es decir, como un acompafiante de

'° Popol Vuh, p.56-88.
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las almas en el inframundo, ademas, “conoce los caminos en la oscuridad y
puede ver los espiritus de los hombres cuando se separan del cuerpo, tanto en
el suefio como en la muerte”,'' de ahi que en la mayor parte de los entierros
aparezcan restos o imagenes del animal, y que en ocasiones se representen un
par de huesos cruzados en sus 0jos.'* En uno de los huesos incisos del
entierro 116 del Templo 1 de Tikal, que data del Clasico tardio, se representé
sobre una canoa, que al parecer transporta por el rio del inframundo a sus
pasajeros, al que pudo haber sido el dignatario muerto, acompafiado por una
serie de animales, entre los que destaca, precisamente, un perro. Ademas,
aparecen dos remeros: el de la parte posterior de la embarcacion se asocia al
dia, mientras que el de la parte frontal, que se relaciona con la noche, porta un
magnifico tocado de cabeza de jaguar. Entre los nahuas, el perro era el signo
del décimo dia del calendario, que estaba asociado con Mictlantecuhtli, el
dios de la muerte y Sefior del Inframundo; ademads, tal parece que hubo un
dios perro, Xolotl, que representaba al perro que carga o que cuida al Sol en
el mundo subterraneo.

El vinculo del felino con los perros (figuras 1 y 2) y el de ambos con el
inframundo, se ve claramente en un informe sobre las idolatrias encontradas
en Yucatan en la segunda mitad del siglo XVI, en que se menciona que fueron

hallados 1 160 cizines -y sabemos que Cizin era el dios maya de la muerte- y

" De la Garza, Aves sagradas de los mayas, p.84.

 Thompson menciona que los huesos cruzados usualmente aparecen en el ojo del animal,
que él duda si es jaguar o perro, que ocasionalmente sirve como el kin en los nimeros
distancia, y que puede representar la noche y el inframundo. Thompson, op.cit., p.281.
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entre éstos habia algunos que ilevaban en la cabeza figuras de animal,
mientras que otros eran representaciones de leones, jaguares y perrc)s.13

Los zopilotes, por su parte, en la medida en que son aves carrofieras, es
decir, que se alimentan de cadaveres, se identifican con el mundo de los
muertos, mientras que los bihos y tecolotes, alguna de cuyas
representaciones, segin De la Garza, puede ser el ave Moan,'? se identifican
con la oscuridad ya que son las Unicas aves que vuelan por las noches, por lo
tanto “son simbolos de las fuerzas oscuras e infraterrestres, manifestaciones
del dios de la muerte.”'” Son precisamente los buhos Chabi-Tucur, Huracdn-
Tucur, Caquix-Tucur y Holom-Tucur, los mensajeros del Xibalbd que
aparecen en el Popol Vuh.'

Los murciélagos también son animales fundamentalmente nocturnos,
que durante el dia permanecen ocultos; asi, en el mito quiché se menciona que
una de las seis casas de tormento, la casa de Camazotz, precisamente donde
Hunahpu fue decapitado, era Zotzi-ha, la casa de los murciélagos. De esta
forma, tanto el murciélago como el jaguar (cbmo se analizara posteriormente)
se vinculan con el sacrificio por decapitacion. En el altar T de Copan, que
podria entenderse como una representacion del inframundo (figuras 12 y 13),
se muestra precisamente a un murciélago y a un jaguar juntos. En el
monumento se muestra en la parte superior a un gran cocodrilo, como la
superficie terrestre, y por debajo de él, a sus costados, hay cuatro figuras de

cada lado; es factible pensar que todas ellas pertenezcan al mundo

" Scholes y Adams, Don Diego Quijada, Alcalde Mayor de Yucatdn, 1561-65. Citado en
‘Thompson, Historia y Religion de los mayas, p.236.

" De la Garza, Aves sagradas ..., op.cit., p.89.

" Ibid.

' Popol Vuh, p.52.
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subterraneo. Dos de estas son antropomorfas, pero las otras tienen cabezas de
ave, lagarto, murciélago o jaguar.”

Todos estos animales usualmente se representan junto al jaguar. Sin
embargo, existen escenas donde no sélo estan juntos, sino que se mezclan y
uno es al mismo tiempo el otro, es decir aparecen rasgos de distintos animales
en un solo ser, que ademas, a veces es antropomorfo. Asi, hay jaguares-
perros, jaguares-aves y jaguares-murciélagos. Algunos de estos animales
fantasticos han trascendido las artes plasticas, y ahora es factible encontrarlos
dentro de las tradiciones orales contemporaneas. Un mito actual de los
chontales de Tabasco narra las andanzas de los zutz balum, ciertos seres
sobrenaturales hombres-murciélago-jaguar, que se alimentan del chicozapote
y que a decir de los pobladores del lugar, son una clase de deidades con las
cuales los habitantes de esta regién comparten el mundo.'®

Finalmente, a nivel lingliistico encontramos algunos ejemplos en los
que se utiliza la misma voz para designar al felino y para otros animales que
no solo son bravos, sino que ademas habitan en el interior de la tierra. Este es
el caso de un cierto tipo de abejas, las ah balam kab, que son “abejas bravas,
silvestres que se crian debajo de la tierra”."” Asi, tanto el jaguar como la miel,
pertenecen al sector oscuro del cosmos. Cabe afiadir en este sentido, que el
vinculo de la miel con el inframundo se da, ademds, porque con este producto
se podian “conservar” los cadaveres, porque en realidad la miel los protege de

la descomposicién; asi, la miel, por lo general, es un simbolo de la

'” Robicsek, Copan. Home of the Mayan Gods, p.130-131.

'® Vazquez Dévila, “Etnoecologia de un mito chontal de Tabasco sobre el murciélago y el
chicozapote” p.485-490.

'® Diccionario Maya Cordemex, p.32-33.
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inmortalidad, porque conserva y purifica’® Para reafirmar esta idea,
encontramos por ejemplo, que en un entierro de Calakmul, se hallaron los
restos de un cadaver envueltos en un fardo funerario que presentaba restos de
panales de abejas.21 Por otra parte, en el dia cib del Tzolkin, que quiere decir
cera, y que tiene una evidente asociacién con la miel y las abejas, los quicheés,
segin Shultze Jena, tienen la costumbre de hacer ofrendas a sus antepasados y
rezarles para que visiten sus hogares; incluso, los indigenas visualizan las
almas de sus antepasados como abejas. Tax por su parte, también reporta que
en Chichicastenango este dia es dedicado a los espiritus ancestrales.?
Estariamos entonces ante el mismo complejo simbélico de] jaguar.

Pero al parecer la relacion del felino con cib esta presente desde la
época prehispanica, ya que una de las variantes de cabeza del dia en el dintel
48 de Yaxchilan, es precisamente al que Thompson identificé como el “dios
jaguar”, el del nimero 7, de manera que la forma personificada de cib tiene
rasgos del felino.” Ademas, en la tradicion indigena escrita del siglo XVI, se

menciona que en cada uno de los rumbos del mundo, hay una abeja del color

* Levi-Strauss estudié a fondo el simbolismo de la miel y las abejas en la mitologia
sudamericana en su obra De la miel a las cenizas. A lo largo de estos relatos se ve
claramente la relacién de los jaguares y la miel, ambos criaturas del inframundo.
Concretamente en un mito Tenetehara sobre el origen de la miel, se narra como un cazador
llamado Aruwé, quien ademas era chaman, descubre a unos jaguares que acudian a un arbol
a recolectar miel silvestre y a cuyo pueblo se llegaba entrando por un hommiguero.
Finalmente Aruwé se casa con la hija de uno de los jaguares y ahi, en el interior de la tierra,
asiste a los preparativos y a la celebracién de la fiesta de la miel; cuando regresé a la
superficie terrestre con los suyos, ensefié a los Tenetehara los ritos de la fiesta de la miel,
“que desde entonces se celebra tal como ¢l la observara”. Mirtoldgicas. De la miel a las
cenizas, p.27-28.

* Renata Schneider, restauradora encargada, comunicacion personal, 1995,

2 Citado en Thompson, Maya Hieroglyphic ... , op.cit., p.84.

B Ibid., p.86.

101



corrf-:spondiente,24 de la misma manera que en las creencias contemporaneas
de los mayas yucatecos hay un balam en cada uno de estos puntos como
espiritu protector. Por otra parte, los tzeltales de la Colonia, utilizaban la

misma palabra chogh para la miel silvestre que para el “ledn” >’

El espacio terreno

El bosque, las montaiias y las cuevas

El inframundo tiene varios puntos de acceso, y dentro de éstos
destacan, por ser entradas naturales al universo subterraneo, las cuevas.
Ademas, hay diversos sitios sobre la superficie terrestre, que por sus propias
caracteristicas, se prestan para encontrar a cada paso seres infraterrenos.
Analicemos éstos en primera instancia, para luego adentrarnos en las “bocas”
o uteros de la madre tierra, es decir, las profundidades de las cavernas.

Los bosques y las montafias son los lugares donde habita el jaguar; a
diferencia del puma, y de otros felinos, no se acerca a las poblaciones

humanas salvo en casos excepcionales. Dice Alvarez del Toro en este sentido:

El jaguar en vez de disputar su territorio al hombre, ya sea atacandolo
directamente o diezmando sus animales domésticos en forma grave, prefiere
abandonar la zona en cuanto se escuchan las primeras actividades humanas y

se adentra mas y mas en lo abrupto de la serrania o lo mas inaccesible del

pantzmo.26

¥ Libro de Chilam Balam de Chumayel, p.42. Vid. infra, capitulo 2.
* Ara, Vocabulario en lengua 1zeldal segiin el orden de Copanabastla, p.269.
* Alvarez del Toro, Los mamiferos de Chiapas, p.98.
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Por lo general, lo intrincado de las selvas y pantanos, y lo abrupto de
las montafias, son el equivalente a nivel simbodlico del ambito salvaje y
desordenado de la naturaleza, el espacio no socializado por los hombres, en
contraposicion a los pueblos organizados por éstos, a los centros ceremoniales
y a los campos cultivados.”” Por esto, en dichos lugares la presencia de seres
sobrenaturales que viven en el sector oscuro del cosmos, y que pueden
producir “encantos”, se puede dar en cada momento. Estos sitios, entonces,
son el escenario de experiencias extraordinarias, y son entendidos, por tanto,
como fuentes potenciales de peligro; cuando la gente se interna en ellos esta
fuera del radio de accién de los “espiritus guardianes” o las deidades de su
comunidad, y se encuentra expuesta a poderes “ocultos” y “salvajes”,
encarnados por las bestias que ahi habitan. En la medida en que éste es el
habitat natural del felino, el carnivoro, junto con otros animales que
compartan su nicho ecoldgico, estaran cargados de todo este simbolismo. Y
as{ como en la naturaleza el gran depredador se encuentra en la cispide de la
cadena alimenticia, simbolicamente, desempefiara también en muchos casos

el papel del gran sefior de los animales y protector de los montes.

-~ . - - - - - ’ * 28
El “Sefior de los animales” es una divinidad de origen prehispanico,” a

la que se le sigue venerando hasta hoy en dia en muchas comunidades mayas.
Su simbolismo es complejo y sus advocaciones varian, pero todas coinciden
en presentarlo como un protector de los animales y de la vegetacion salvaje, a

quien hasta la fecha se tiene que pedir la autorizacion para llevar a cabo

" Cfr. De la Garza, E! universo sagrado de la serpiente entre los mayas, p.82-83.

** En términos generales, esta es una deidad caracteristica de muchas sociedades humanas
donde se practica la caceria. En el caso de Mesoamérica podemos decir que tiene un origen
claramente prehispanico.
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actividades como la tala y la caceria, ya que es €l quien las regula.29
Concretamente por la caza, es muy comun que se le identifique con el
venado; sin embargo, el jaguar, al ser el simbolo por excelencia de la
naturaleza salvaje, también se ha considerado como un Sefior de los animales,
igualmente vinculado a la caza, y de hecho en algunas representaciones
aparecen ambos animales. Este es el caso de un vaso de Ixtapa, Chiapas
(figura 14), en el que segun el analisis de Montoli{i, aparece un personaje que
carga a un jaguar, junto a un venado con las piernas cruzadas, en actitud de
recibir una especie de ofrenda de un individuo; toda la escena se ha
identificado como de caceria. La investigadora piensa que “el tigre puede
representar al ‘Sefior que protege los bosques’”, y la escena completa a las
“ofrendas que se deben al ‘duefio de ios animales’, deidad protectora de la
fauna”.’° Por su parte, De la Garza opina sobre esta misma pieza que “la
figura antropomorfa, que lleva plantas y sostiene al jaguar, es la que
simboliza al Sefior de los animales y de las plantas, de la naturaleza salvaje en
general, en su aspecto antropomorfo o personificado, al lado de sus animales
repre:sentativos”.31 En cualquiera de las dos interpretaciones, la identificacion
como Sefior de los animales, por todos los elementos asociados, no se
cuestiona.

Durante los dias del calendario ritual que estaban regidos por el jaguar,
la vida entera de la comunidad se paralizaba, ya que los poderes que ¢jercia su
patrono eran negativos para cualquier actividad que se realizara en los

espacios socializados; por esto, todo lo que ocurriera dentro de estos limites,

® Un andlisis muy completo sobre el Sefior de los Animales se encuentra en /bid,, p.§2-91.
*® Montoliu, “Algunos aspectos del venado en la religion de los mayas de Yucatan” en
Estudios de Cultura Maya, v. X, p.153.

" De la Garza, E! universo sagrado ..., op.cit.,p.85.
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incluso el nacimiento de algin nifio, estaba en peligro. La unica actividad
importante que se llevaba a cabo era la caceria, precisamente porque los
animales salvajes estaban en los dominios del jaguar.*” En el Cddice Madrid,
por ejemplo (p.40c, 41a y 43b), el poderoso depredador se encuentra junto
con el venado en tres escenas que Tozzer y Allen identifican como de
caceria.”

Actualmente, los ixil por ejemplo, relacionan el décimo cuarto dia del
calendario ritual, ix, regido por el jaguar, con las montafias y los animales. De
igual forma, entre otros muchos grupos mayances contemporaneos, existe
también la creencia, que ademas comparten con varios mesoamericanos, en
una entidad sobrenatural, a la que llaman “Sombrerén”, y que guarda los
animales en el inframundo, y para que un cazador pueda cazar, tiene que
establecer un pacto con é1.>

Segiin Thompson, actualmente en Belice se piensa que si un cazador
come un viernes tortillas donde hayan hervido hormigas de las llamadas
chacmool zinic, “hormigas jaguares”, desempefiara mejor su labor, ya que de
esta manera adquirird la valentia del felino, y obtendra el poder que éste
ejerce sobre todos los demas animales.”

Por otro lado, sabemos que desde la época prehispanica se piensa que
existen montafias sagradas donde viven los dioses protectores. Es probable
que entre los mayas la representacion grafica del monstruo Auitz que significa

montafia, corresponda precisamente a una esquematizacion de la cara del

felino, con las fauces abiertas a manera de entrada al inframundo. Tal vez sea

* Thompson, Maya Hieroglyphic ..., op.cit., p.66.

¥ Tozzer y Allen, Animal Figures in the Maya Codices, p.357.
* De la Garza, El universo sagrado... , op.cit., p.87-88.

** Thompson, Historia y religion..., op.cit., p.21.
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por esto también que hasta ahora se conserve en muchas partes de nuestro
pais el dicho popular de “cada cerro tiene su propio tigre”.

Ademas, los tzotziles hoy en dia, creen que los animales salvajes
pertenecen a los cerros, y la descripcion de los rituales para cazar que se
dedican a éstos coincide con los que se ofrecen al Sefior de los animales; dice

Manuel Arias, informante de Guiteras:

Los cerros son los duefios de los animales del monte. “Se pide al cerro que es
el duefio [cuando se va de caceria]: si no da el duefio, el cazador no matara

nada. Al cerro van los cazadores con sus nueve velitas de cuatro dedos y sus

siete bolitas de incienso, pequeiias como fruta de culantro.”

Asimismo, los yucatecos de Maxcanu piensan, por ejemplo, sobre los

espiritus protectores del monte:

Son los que andan del monte, son los duefios del monte, los que vigilan de
noche asi, o mejor dicho, los que nos vigilan. Son fantasmas, balam uinicob.

El duefio del monte, ah canan k'aax, siempre son esos balames, los que

andan asi del monte, que estan cuidando asi.”’

Haciendo un paralelismo con una cultura sudamericana, es pertinente
sefialar que entre los mochica, ademas de todo lo que pudo representar, el
jaguar era la tierra sagrada en el lado alejado de las montafias. Ademas existia
en esta misma cultura una deidad con rasgos de jaguar, incluso con los

caninos y colmillos del felino, que portaba un tocado con la cabeza del

% Guiteras, Los peligros del alma. Visién del mundo de un tzotzil, p.142.
7 Amador Naranjo, “Balamob, alteridad sobrenatural”, p.492.
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animal, y era dios del Sol, del cielo nocturno y de las montaiias, por lo tanto,
era preciso que los mochicas subieran a los montes para hacer los sacrificios
al dios.*®

Asi como el jaguar guarda un estrecho vinculo con las deidades
asociadas al inframundo, también lo tendra con las cuevas, que en su medio
natural son su morada, y que ademas en general constituyen las puertas a este
sector del universo. Esta idea se ve claramente reflejada en la descripcién del
descenso de los primeros héroes gemelos al Xibalba, que se narra en el Popo!

Vuh:

En seguida se fueron Hun-Hunahpti y Vucub-Hunahpti y los mensajeros los
llevaban por el camino. Asi fueron bajando por el camino a Xibalb4, por una
escaleras muy inclinadas. Fueron bajando hasta que llegaron a la orilla de un
rio que corria rapidamente entre los barrancos llamados Nu zivan cul y

Cuzivan, y pasaron por ellos.”

Segln la traduccién de Recinos, las dos voces Nu zivan cul y Cu zivan,
en efecto quieren decir “barranco angosto”, pero afiade que también se les
llama zivan a las cuevas subterraneas en Verapaz y el Petén; son los zaguanes
del lenguaje corriente.*

Ademas, por ser también lugares de origen, simbolos del vientre
terrestre, por ser los recintos donde habitan determinados dioses y ciertos
espiritus del agua y de la tierra, entre otras cosas, las cavernas siempre se han

considerado como lugares sagrados con un caracter propio. Asi,

" Benson, Man and Feline in Mochica Art, p.24.
* Popol Vuh, p.53.
“ Ibid.
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practicamente en todas ellas encontramos evidencias de cultos que se
remontan hasta la época prehispanica y que muchas veces siguen vigentes
hasta nuestros dias.

En ocasiones en Mesoamérica, a lo largo de su historia, se han utilizado
las imagenes de los felinos para representar las entradas al interior de la tierra.
De hecho, es cosa comun en el arte mesoamericano que al juntarse dos
perfiles del jaguar para constituir una imagen frontal, se forma la boca abierta
de la tierra, la cueva. Ya desde los sitios preclasicos olmecas o de influencia
olmeca, se representd la entrada a una caverna con las fauces abiertas de un
felino, tal es el caso del monumento 9 de Chalcaltzingo, Morelos (figura 15).
Otro ejemplo plastico de esta idea, lo constituye una de las tumbas de Dainzi
en Oaxaca, donde el dintel de la entrada representa a un jaguar, cuyas patas
son las jambas de acceso. Segun varias interpretaciones, en la cultura
protoclasica de Izapa, la boca de la tierra ostenta la forma esquematica de
jaguar-serpiente como monstruo de la tierra, y ella enmarca las escenas
narrativas de la mayor parte de las estelas.*! En algunos codices pictoricos del
Altiplano mexicano, el glifo para “cueva” en los nombres geograficos se
forma coﬁ la boca abierta del monstruo con rasgos de jaguar, tales como sus
enormes colmillos. Torquemada describe asi este concepto: “Aunque a la
tierra tenian por diosa y la pintaban como rara fiera, con bocas en todas las
coyunturas llenas de sangre, diciendo que todo lo comia y tragaba.”42

De igual forma, en la cultura maya de la época clasica, en las imagenes
del monstruo terrestre, que es muy parecido al huitz, cuyas fauces son

precisamente las cuevas, éstas tienen atributos del gran depredador. Incluso

4 Cfr. Norman, fzapa Sculpture, v. 2, p. 23-33.
* Torquemada, Monarquia Indiana, v. 111, libro 6, p.123.
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hay representaciones de personajes que parecen estar surgiendo del hocico de
la bestia, como si estuvieran saliendo de las entrafias de la tierra; éste es el
caso de la gran uma ceremonial hallada en la cueva de los Andasolos en
Chiapas, a la que volveremos a hacer referencia mas adelante, donde la figura
central, al parecer una deidad solar, se encuentra enmarcada por un felino. En
su interpretacion, Carlos Navarrete y Eduardo Martinez postulan que es muy
probable que se trate de un jaguar y que éste indique cueva o puerta del
inframundo.’

Entre los restos arqueologicos hallados en las cavernas destacan sin
lugar a dudas las representaciones de felinos o alguno de sus atributos. Sélo
por mencionar algunos ejemplos, podemos citar las dos esculturas de jaguares
sedentes con cabezas trofeo de Chaculd, que a decir de Navarrete proceden de
la caverna de Quen Santo,” o la escultura de una garra de felino hallada
dentro de una vasija también en la ya citada cueva de los Andasolos.®
Estudios como el de Aramoni, nos muestran a partir de testimonios
coloniales, como durante siglos después de la Conquista, se continué el culto
clandestino en estos “refugios de lo sagrado”. El dominico fray Tomds Luis
de Roca, cura de Zinacantan se expresé asi en 1778, sobre las practicas

ceremoniales en las cuevas:

® Navarrete y Martinez, , Exploraciones arqueolégicas en la cueva de los Andasolos,
Chiapas, p.60.

“Navarrete, Las esculturas de Chaculd, Huehuetenango, Guatemala, p.18-19.

® Navarrete y Martinez, op.cit., p.33-34.
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... pues sélo usan perfumes de violento y fastidioso olor, cogidos en los
montes, lo que prueba mayor veneracion a las cuevas que a las iglesias, pues

gastan dinero en buen incienso para aqué¢lias y no para éstas.*

En el andlisis de uno de los documentos de San Andrés Larrdinzar que
presenta esta investigadora en su obra, sobre un caso de idolatria en el siglo
XVIII, y en el que se destaca la importancia de la cueva de Sacumchen, que a
la fecha sigue siendo relevante para los andreseros, se dice sobre un idolo que

alli se veneraba:

Se persuadia estaba en esa cueva el idolo o simulacro que veneraban en la
gentilidad, o algin otro de los que refiere el ilustrisimo sefior Ninez en su

" nona Pastoral, y los apellida Poxlom, Patolan, Tzihuizin o Hicalahu [sic]. 47

Es muy factible que este poxlom sea el mismo posiob al que se refiere
Guiteras en su estudio, cuya epifania animal es el jaguar, y al que haremos
referencia mas adelante.*®

Por otra parte, podriamos encontrar una posible relacién lingiiistica
entre los felinos y las cuevas en la medida en que éstas son agujeros en la
tierra, ya que volviendo a hacer alusion a la voz tzeltal colonial chogh que se
emplea para designar al “ledn”, es curioso sefialar que también es el verbo

. . 49
usado para “hacer un agujero, barrenar o taladrar la tierra.”

“ Aramoni, Los refugios de lo sagrado, p.273.

7 Ibid,, p.273-274.

“® Guiteras, op.cit, p. 237. Vid infra, notas 131 y 132.
* Ara, op.cit., p.269.

110




Los testimonios etnograficos también nos brindan informacion sobre
los seres sobrenaturales de la peninsula de Yucatin. En Maxcanu se cuenta:
“Es un sefior balam. Son los que andan en la gruta. Los balames son de la
época de los antiguos. De las ruinas, de ahi vienen todas esas creencias.”*’

Ademas de estos seres, los mayas yucatecos creen en los kanak’ax o
ka’anal k’aax, sefiores de las grutas y las cavernas, a quienes usualmente se
les representa ataviados con pieles de jaguar.’' Es probable que estos
personajes se asociaran con el Tepeyollotl de tradicion nahuatl, “Corazén de
la Montafia”, “dios jaguar”, eco y sefior de los animales, divinidad de las
cuevas y del interior de la tierra, que aparece en varios codices usualmente en
conjuncién con el ojo de la noche (también simbolo de la muerte y del
inframundo) y junto a un templo,52 uno de los cuales representa las fauces
abiertas del monstruo terrestre, y a quien ademas se considera como una de
las advocaciones de Tezcatlipoca.53

De igual forma, tal parece que una idea equivalente la encontramos
entre los kekchis contemporaneos quienes creen en una serie de divinidades,
los tzultacah (de los que hablaremos posteriormente) que a su vez se
relacionan con el Sombrerén porque habitan en el interior de la tierra,

normalmente en profundas cavernas, donde son adorados; sus voces son los

. ~ 4 ..
ecos que el sonido del trueno provoca en las montafias.’® Asimismo, en

* Amador Naranjo, op.cit., p.496.

*! Aguilera, Flora y fauna mexicana. Mitologia y tradiciones, p.16.
**En el Aubin y en el Borbénico, por ejemplo.

** Thompson, Maya Hieroglyphic ..., op.cit., p.74.

* Thompson, Historia y religion ..., op.cit., p.332-336.
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muchas comunidades indigenas hoy en dia, se dice que cuando cae un trueno,
lo que se escucha es el rugido del jaguar en el cielo.”

En este sentido, entre los chuj y jacaltecas, Votan o Watan, que ademas
en determinadas lenguas vino a reemplazar al dia akbal, (tercero dentro del
calendario, igual que calli en el tonalpohualli, asociado a Tepeyollotl, como
ya se dijo) y que Thompson piensa que es el equivalente al “Dios Jaguar”, %6
fue muy venerado en algunas provincias de Chiapas y Guatemala. Se
consideré por lo general el “corazén” de las personas o de los pueblos,57 pero
ademas es el “Sefior del Tambor Horizontal de Madera”, del teponaztle o

tunkul, instrumentos identificados precisamente con el trueno. Por este

motivo, Seler vincula también a este personaje con Tepeyollotl, quien a su

55 La asociaciones simboélicas del rayo son muy complejas, y no nos corresponde aqui
analizarlas, unicamente es pertinente sefialar que también se ha identificado tanto con el
perro como con la serpiente. Con respecto al primero, concretamente Seler piensa que éste
es el significado de las diversas representaciones en que aparece con antorchas como el
portador del fuego del cielo (Cddice Madrid 24b, 25b y 90a, entre otras), Seler, Las
representaciones de los animales en los manuscritos mexicanos y mayas; aunque Mercedes
de la Garza piensa que en estos casos no se estaria haciendo referencia directamente al rayo,
sino al fuego solar, De la Garza, “El perro como simbolo religioso entre los mayas y los
nahuas” en Estudios de Cultura Néhuatl, 27, p.110-133. En lo que toca a la serpiente,
parece que su relacién es maés clara; incluso hay testimonios que dicen que el trueno es el
grito de un Chicchan (la serpiente del cielo nocturno). ¥id De la Garza, El universo sagrado
..., op.cit., 193. De cualquier forma, estos animales también estan vinculados de una u otra
manera con ¢l felino.

% Thompson, Maya Hieroglyphic ... , op.cit., p.73-74 e Historia y religion ... ,op.cit., p.393.

" Tanto Brinton como Seler juzgaron que esta idea era afin a ia que se expresaba en el
Popol Vuh cuando se hablaba de Huracan, el “Corazén del Cielo”. Citado en Thompson,
Maya Hieroglyphic ..., op.cit, p. 74. Esta deidad quiché de una sola pierna nos recuerda a
su vez al dios K, Bolon D’zacab, quien ademas de vincularse al trueno, es también una
divinidad de la tierra, y aunque su naturaleza sea eminentemente serpentina, presenta rasgos
que lo podrian relacionar con el jaguar; en primera instancia por su vinculo con la fertilidad,
como se expondra en el préximo capitulo, y en segundo lugar por su conexion con el linaje,
como se analizard en la tercera parte de este trabajo.
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vez es “el jaguar del eco, cuyo sonido retumba”, y el octavo de los nueve

Sefiores de la Noche para los nahuas. >

El ambito celeste
El cielo Nocturno.

El cielo es el estrato superior del cosmos, pero respondiendo a esta
concepcion armoénica del universo maya, la béveda celeste también tiene su
carga oscura y “salvaje”, ya que durante la noche pueden hacer su aparicion
los poderes y las energias del inframundo. La ausencia nocturna del Sol sobre
la tierra, permite la manifestacion de sus opuestos. Precisamente en la
actualidad, una de las funciones de los balamoob en la Peninsula de Yucatan
es la de proteger a los hombres durante la noche, ya que en estos periodos
criticos es cuando se hace posible y necesaria su presencia y su accién. Hoy

en dia cuenta al respecto un informante durante una velada:

Ellos [los balamoob] cuidan, avisan. Son soldados. Desde ahorita que ves,
ahi en los cuatro puntos cardinales hay uno. Estamos peligrando en una
manera, porque en la noche sabes que no hay, no es de nosotros. Porque la
noche, naturalmente ahorita, es cuando debemos cerrarnos. Porque en la
noche ya no hay sol para que nos defienda. Cuando ya pasaron las doce de la
noche, entonces ya el sol esté otra vez en la tierra y ya estamos en paz, ya no
hay peligro. Pero desde que sean antes de las doce nosotros estamos
peligrando pues puede soltarse algin patin, eso que se dice kaxibdn,
jdiablo!, puede salir y puede dafiar. Después de las doce, ya no, ya el sol, ya

estd apareciendo el sol otra vez. Ya esta volviendo.”

* Ibid.
** Amador Naranjo, op.cit., p.496.
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Los tzotziles actuales por ejemplo, afirman que en los estratos celestes,
también hay fuerzas malignas identificadas con el jaguar, que se adscriben a
la noche y a la oscuridad; una de ellas es el poslob, al que ya hicimos
referencia, y a quien también le nombran ‘Oxalajuneb (trece), ademas afiaden:
“Estos dioses celestes son trece, y entre ellos se incluye el ‘aguila’ o gran
halcén, y los animales cuya mordedura ponzofiosa se parece al fuego”.60

En la época prehispanica, a nivel plastico, los mascarones que se han
identificado como la faz del monstruo celeste sélo son una ligera variante del
mascarén de huitz, por lo tanto es factible que esta representacidn del cielo le
‘correspondiera al cielo nocturno, mientras que el cielo diurno se ilustrara con
el ave celeste.’’ Pero de cualquier manera, existe otra serie de aves que por
sus caracteristicas se asocian no al cielo diurno, como todas las demas, sino al
cielo nocturno y pertenecen fundamentalmente a ese sector oscuro del
universo. Entre ellas hemos sefialado a los zopilotes, el ave moan (tal vez una
especie de tecolote) y el buho.®® De igual forma, el jaguar, un animal de
hébitos crepusculares y nocturnos, estd intimamente vinculado con estos
momentos del ciclo diario. Incluso, existe una relacién lingiiistica entre éste y
las aves de rapifia, que en maya yucateco se designan como balam ch’ich r 63
Por otra parte, la piel extendida del jaguar, cuyo disefio en el dorso y los
flancos se constituye de rosetas con manchas oscuras en el centro se ha

asociado, por lo general en toda Mesoamérica, al manto estrellado de la

noche.

® Guiteras, op.cit., p.237.

' Eric Velasquez Garcia, comunicacion personal, 1998.

52 De la Garza, Aves sagradas ... op.cit., p.81-96.

 Alvarez, Diccionario etnolingiiistico del idioma maya yucateco colonial, p.63.
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En diversas tradiciones sudamericanas, la relacidon del animal con el
cielo también esta presente, y sus evidencias se remontan a unos 4 500 afios.**
Existe incluso la creencia en un felino volador, que en Arequipa, por ejemplo
se conoce como qoda, mientras que en las comunidades campesinas de Cuzco
le dicen osqoyllo, que en quechua quiere decir “hurafio”, “receloso”,®
comportamiento caracteristico del depredador.

El dia akbal del calendario Tzolkin, que significa “noche” y
“oscuridad” en diversas lenguas mayas,66 se vincula estrechamente, como se
vio con anterioridad, con el jaguar, ya que el felino gobierna durante este dia.
Lo mismo sucede con el mes uo, cuyo patrono es este mismo animal, y que
simboliza el cielo negro.67

Segin Thompson, en los glifos de cuerpo entero de la estela D de
Copan, el Sefior de la Noche lleva sobre su espalda a manera de “carga” o de
“bulto”, una piel de jaguar enrollada que precisamente simbolizaba a la
noche, y, continia el mayista, “los glifos derivados de una piel de jaguar
desemperian la misma funcion que el reino gobernado por los sefiores de la

noche. Con el prefijo llamado Ben Ich, que con toda posibilidad estd en lugar

* Recientemente se encontraron en una serie de galerias subterraneas en Tiknay, Arequipa,
comarca volcénica de los Andes del Sur, varias lajas policromas de piedra que pueden tener
de 1000 a 6000 afios de antigliedad. “En ellas, otorongos o jaguares voladores, algunos
coronados con rayos, que muestran las patas abiertas como alas, aparecen entre cientos de
pinturas, rectangulares y circulares.” Barrionuevo, “Qoa: el felino volador” en Humboldt,
p.60.

* Ibid.

* Otras de las voces para designar este mismo dia son akabal, uotan o watan. Como ya se
dijo, en el chol occidental akbal es la palabra para noche, mientras que en el yucateco y en
el chol oriental es akab. El dia equivalente en el calendario zapoteca también significa
noche, Thompson, Maya Hieroglyphic ..., p.73.

“Ibid., p.107-108.
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de ah, el prefijo masculino, ese mismo signo de la piel de jaguar parece
significar ‘El del Cieto Estrellado””.**

De la Garza opina qu'e la serpiente es uno de los animales simbdlicos
con el que el felino guarda una relacion muy estrecha, ya que ésta también
simboliza al inframundo, la tierra y el cielo, pero como energia vital. Incluso,
en la deidad llamada Chicchan, que quiere decir “serpiente mordedora”,
ambos animales se unen, ya que en este caso, el ofidio se representa con
rasgos de jaguar y seria un aspecto de la gran serpiente bicéfala o dragén, en
su faceta nocturna.’’ En forma paralela, en Sudamérica, en las ya
mencionadas lajas de piedra de Tiknay, Arequipa, los jaguares voladores
aparecen dibujados junto a otras muchas figuras, con “curiosas serpientes
bicéfalas, y seres humanos invocando a un ser supremo”.?0
Por otra parte, como se vera posteriormente, en muchos mitos de origen

de distintas comunidades, los jaguares reinaban en esta tierra, a oscuras, antes

de la aparicion del Sol.

Los astros: el Sol de la noche: la Luna y los eclipses

Dentro de las representaciones plasticas de jaguares, abundan en todo el
contexto maya las que lo vinculan con el Sol nocturno. En este caso, por lo
general se trata de la imagen de la deidad solar, identificada por todos sus

elementos caracteristicos como el glifo kin, los dientes limados en forma de

“Thompson, Historia y religion ... , p.355.

® De la Garza, “Jaguar y nagual ... ” op.cit, p. 192-193 y El universo sagrado de la
serpiente entre los mayas, p. 190-193. Ademas, como se vio en el apartado anterior,
Chicchan también es el nombre de uno de los dias del calendario, que tiene asociado al dios
del nimero 9, y éste es el niimero que se vincula con el inframundo. Thompson, Maya
Hieroglyphic ... op.cit., p.88-89.

" Barrionuevo, op.cit., p.60.
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T, un rizo sobre la nariz, etc., pero con rasgos de felino (véanse por ejemplo
las figuras 16 y 17). En ocasiones aparecen las orejas y a veces solo las
manchas o algin glifo relacionado con la oscuridad. Ya Peter Joralemon
habia identificado entre los olmecas algunas caracteristicas de lo que él llamé
el jaguar nocturno, entre éstas destacan las placas trilobuladas como cejas, y
una linea entre los ojos que se tuerce sobre la nariz.”' En ocasiones es el
rostro del Sol pero con elementos que o vinculan con el inframundo tales
como la mandibula descarnada.

El jaguar antropomorfizado fue también, entre otros, patréon del mes
pax, donde parece representar asimismo el Sol de la noche.” De manera que,
en la medida en que el carnivoro rige el cielo nocturno, y el Sol al penetrar al
inframundo adquiere todos los atributos del felino, su presencia en los mitos
relacionados con el origen, las caracteristicas y las andanzas nocturnas y
cotidianas del astro, son una constante a lo largo de toda Mesoamérica en
general, y en particular en la tradicion maya.

Tanto en las representaciones plasticas de esta cultura, como en las
propias inscripciones, la imagen clara del dios solar es una de las mas
frecuentes, por lo menos a partir del periodo Clasico. Ya desde 1963 Berlin
habia identificado en Palenque tres glifos como los nombres de las deidades a
las que fueron dedicados los templos de la Cruz, la Cruz Foliada y el Sol, y
que llamé GI, GII y GIII respectivamente’” (figura 18), y a los que también se
les ha considerado como los ancestros divinos de los gobernantes de la

dinastia del sitio. Desde la publicacién de ese articulo, esta triada palencana

" Cfr. Joralemon, A Study of Olmec Iconography.

7 Ibid, p.115-116.

" Diiting, “Algunas consideraciones sobre el trabajo de H. Berlin ‘The Palenque Triad’” en
Estudios de Cultura Maya, v. V, p.135-144.
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ha sido motivo de estudio, polémica y controversia ya que se le ha vinculado
con distintos astros y dioses, y a su vez éstos se han pretendido identificar en
otras representaciones plasticas e incluso con mitos de €pocas posteriores.
Aunque de los tres el Gnico que aparece con caracteristicas claramente felinas
es GIII, en esta ocasion presentaré también las ideas mdas aceptadas en torno a
GI porque tal parece que el vinculo de ambos con ¢l Sol es claro, y en
ocasiones incluso seria posible que formaran una pareja, aunque a decir de
Mercedes de la Garza, por lo menos en Palenque siempre aparecen los tres,
nunca dos: “Los dioses de la triada tuvieron una actuacién individual durante
el origen mitico, pero después unieron sus fuerzas para actuar juntos como
una especie de Trinidad.””* GII en cambio, es seguramente el dios K o Bolon
Dz’acab, cuya complejidad mereceria un trabajo aparte.

GI, el primero en nacer de la triada, normalmente se representa como la
cara del dios solar (Kin), con nariz roma, la pupila de los ojos en forma de
voluta, los dientes limados a manera de T, y sobre la mejilla lo que se ha
identificado como una aleta de pescado, o un mechdn de plumas o cabellos;
usualmente lleva también orejeras de concha.”” Muchos investigadores
concuerdan en que es un dios creador asociado con el Sol y con la serpiente
emplumada; Kelley, por el dia de la fecha de su nacimiento, lo denomina
Nueve Viento, y lo considera una advocacién de Kukulcan,” pero De la
Garza considera que, ya que ésta es una deidad fundamentalmente del
Posclasico, GI en todo caso vendria a ser Itzamna, “el dragén que aparece en

todos los sitios clasicos del area central, y una de cuyas variantes es la

™ De la Garza, Palenque, p.106.
" Ibid., p. 105. Schele y Miller, The Blood of Kings, p.48-49.
 Kelley, “The Birth of the Gods at Palenque”, p 93-129.
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17 Por otro lado, Schele y Miller identifican a GI tanto

serpiente emplumada.
con el Sol como con Venus, ya que Lounsbury encontré que precisamente 9
Ik es el dia que se ha asociado con el nacimiento de este planeta en toda
Mesoamérica, pero de igual forma, las investigadoras consideran que una de
las variantes de este dios es Chac-Xib-Chac.”

GIII nacid, segun las fechas registradas en el Tablero del Sol, en
segundo lugar. Kelley le asigna el nombre calendarico de Trece Muerte, y lo
identifica como Ek Ahau, dios de la guerra.80 Por su parte, para Mercedes de
la Garza es claro que se trata de un aspecto del Sol, asociado tanto con la
guerra como con el jaguar del inframundo; aludiria al transito del astro por
este sector del cosmos, y éste vendria a ser precisamente el simbolismo del
motivo central del Templo det Sol (figura 17), que es un mascarén del dios
solar en forma de escudo, con flechas cruzadas que simbolizan los rayos y
que rematan en cabezas serpentinas en las que estd montada la punta del
pedernal. Ademas, bajo este escudo hay una barra de serpiente bicéfala,
sostenida por dos personajes, uno de los cuales va ataviado con pieles de
Jaguar, y al centro de ésta se distingue un jaguar en vista frontal. Toda la
escena del tablero descansa sobre una banda con signos de tierra (caban), que
a su vez remata en los extremos con dos cabezas del dios del Sol.®! Por todas
estas caracteristicas podemos entonces suponer que la representacién

completa alude al Sol Nocturno.

" De la Garza, Palenque, op.cit., p.105.

’* Lounsbury, “The Identities of the Mythological Figures in the ‘Cross Group’” en Cuarta
Mesa Redonda de Palenque.

” Schele y Miller, op.cit., p.49.

¥ Kelley, op.cit., p.99.

* De la Garza, Palenque, op.cit., p.106, 154, 160-161.
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Schele y Miller por su parte distinguen en la inscripcion del Tablero del
Sol, varios nombres glificos para GIII: Ahau-Kin, “Sefior Sol”, con signos de
un antorcha y de un ahau cubierto por un jaguar; Mah kina Tah Balam-Ahau,
que quiere decir “Sefior Antorcha Sefior Jaguar”, y finalmente el glifo del Sol
precediendo el cuerpo decapitado de un jaguar. Ademas, presentan cuatro
facetas 0 manifestaciones de la deidad: como el dios del Sol, como el dios
Jaguar del inframundo, como el bebé jaguar y como el jaguar del lirio
acudtico.”

Como es evidente, las particularidades de la deidad resultan complejas,
y se han prestado a diversas interpretaciones; sin embargo, salvo el ultimo
caso que presentan Schele y Miller del jaguar relacionado con el lirio y que se
tratara en el siguiente capitulo, el comin denominador de GIII es el vinculo
del jaguar con el inframundo y con el Sol nocturno. Pero hay que ser
cautelosos en la identificacion de esta deidad, ya que a partir de los estudios
del la Triada original en las inscripciones de los tableros palencanos, se han
venido reconociendo -hay que decir que algunas veces con poco fundamento
y mucha ligereza- estos mismos dioses en otras imagenes plasticas, sobre
todo las vasijas de ceramica pintadas, que se han hallado en otros lugares del
drea maya. En este sentido habria que insistir que por lo menos en lo que al
jaguar se refiere, no todos ellos, ni todas las personas ataviadas de felino
representan a GIII; como se analizara mas adelante, el simbolismo del félido
es mucho mas complejo.

Por otro lado, actualmente existe también una tendencia, muy

generalizada por cierto, que pretende reconocer en las narraciones miticas del

 Schele y Miller, op.cit., p.50-51.
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siglo XVI, sobre todo en los héroes gemelos del Popol Vuh, a estas dos

deidades, de manera que cominmente se ha identificado a GI con Hunahpt y

a GIII con Ixbalanqué. Seglin algunas versiones, .el primero se podria -

considerar como Venus y el segundo como el Sol nocturno o simplemente
como el Sol.*

Sin embargo, en el Popol Vuh, tradicionalmente se habla del mito de
los gemelos Hunahpu e Ixblalanqué como el origen del Sol y de la Luna
respectivamente, pero a la luz de las investigaciones anteriores, la
identificacion de los semidioses con los dos astros esti lejos de ser tan
sencilla. Analicemos primero sus nombres, ya que su traduccion resulta
sugerente.

El. primero, Huanhpl, segin Thompson era un nombre de dia
correspondiente a Ahau en Yucateco, y Ahau era el dia del Sol, mientras que
Ahpu significa “cazador con cerbatana™;* este hermano, segin el texto
quiché, es el que se convierte en Sol. Por otra parte, Ixbalanqué, cuya

- r L4 et 5 (4 -
traduccion més aceptada es “Jaguar Pequefio”,” seria la Luna.’® El primer

problema que encontramos es que tradicionalmente se ha pensado en el astro

* Floyd Lounsbury en “Identities of the Mythological Figures in the ‘Cross Group’” op.cit.,
es quien postula que Hunahp es GI y por lo tanto Venus, mientras que Ixbalanqué es GI1I,
el Sol. Esta misma idea la encontramos también en Schele y Freidel, 4 Forest of Kings,
entre otros investigadores. En esta ultima obra se habla de Yax-Balam como el mas joven
de los héroes gemelos que es simbolizado por el Sol, mientras que su hermano mayor Hun-
Ahau se equipard con el planeta Venus. p.114.

* Ibid, p.287.

* Recinos también opina que el prefijo Ix o X en este caso no indica femenino sino que
seria un diminutivo, y vendria a ser un nombre ritual de!l jaguar. Popol Vuh, p. 173. De
hecho, hay una parte del texto, cuando los gemelos finalmente vencen a los Sefiores de
Xibalba, utilizando ya no sélo su astucia, sino también una serie de poderes sobrenaturales,
donde también se hace referencia a Hunahpt como Ixhunahpu. /bid, p.99..

* De hecho Edmonson traduce el nombre como “Luna Jaguar Venado®”. Quiché-English
Dictionary, p.12.
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como femenino, ya que por lo menos a la fecha, en ninguna comunidad maya
se le considera masculino, pero en el Popol Vuh, Ixbalanqué no parece ser una
mujer. Aunque es pertinente sefialar aqui que:_ en el Titulo de Totonicapan se
agrega que Junajpu era joven (c'gjo/) mientras que Xbalanquej era una
doncella (k ’apoﬂ,m y a pesar de que esta distincién no se hace en el Popol
Vuh, recordemos que /x es también la particula que denota femenino. Sin
embargo, hay que resaltar también que cominmente la Luna es la madre del
género humano, esposa o concubina del Sol, y no su hermana.®® Finalmente,
una anotacién en la edicion del Popol Vuh de Denis Tedlok,” puede dar luz al
problema.

Este investigador sefiala que entre los quichés contemporaneos, la Luna
llena es masculina y es el Sol nocturno, mientras que las otras fases del astro
son las femeninas. Existen algunas imagenes plasticas que podrian apoyar
esta idea. Concretamente, en un magnifico caracol labrado que data del
Clasico temprano, estdn representados dos hombres, uno de los cuales esta
sentado sobre un signo lunar, y cuyo nombre glifico al parecer es Balam-U-
Xib o Balam-U-Ahau, “Sefior Jaguar Luna”, lo que nos hablaria de una
manifestacion masculina del astro,'vinculada a su vez con el felino. A nivel
epigrafico, también, en ocasiones el jaguar aparece como la cara en la Luna
en el glifo C de la Serie Lunar. Thompson por su parte nos dice que la misma

representacion de la deidad patrona del mes pax, que como vimos es un felino

" El titulo de Totonicapan, p.213.

* Entre los grupos que consideran que el Sol era marido de la Luna estdn los mayas
yucatecos, los mopanes, lacandones, chortis, kekchis y cakchiqueles, no asi los mayas de
Chiapas, quienes por lo regular creen que el Sol es hijo de la Luna. Pero de cualquier modo,
actualmente por lo general se les llama “Madre” y “Padre”, Thompson, op.cit., p.287-288

¥ Tedlok, Popol Vuh. The Mayan Book of the Dawn of Life, p.43.
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y que el investigador piensa que se trata del Sol nocturno, se encuentra
también como el séptimo sefior de la noche, y como el glifo X1 de las Series
Lunares.”

De manera que yo me inclino a pensar que en el caso de Ixbalanqué, en
la medida en que es jaguar, es la Luna como Sol nocturno en contraposicién a
uno diurno; y aunque en el mito quiché y en ciertas representaciones plasticas
se presente como un hombre, éste esta asociado a la noche y a la oscuridad,
por lo tanto al sector femenino del cosmos, de ahi que lleve en su nombre una
particula femenina. Existe ademas un glifo, concretamente en la estela 10 de
Copan (figura 19), que conjunta al Sol y a la Luna. Por estas evidencias, es
probable que la Luna, por lo menos en su fase de Luna llena, se considerara
como el Sol nocturno, y como una deidad distinta a la del Sol diurno, de
manera que no es simplemente que éste adquiriera los rasgos felinos, o que se
transformara en el Dios Jaguar en su transito por el inframundo.

En un mito mopan del sur de Belice en el que se alude a la creacién del

mundo y los astros se podria estar haciendo referencia a estos dos soles como

luceros de la mafiana y de la tarde respectivamente:

El hijo de Adan y Eva fue puesto en el cielo y llevaba la corona solar, pero
era demasiado caliente. Al cabo de siete afios hizo una inundacién y se eché
en ella para refrescarse, después de lo cual volvié a sus funciones solares. La
gente se quejé a Adan de que muchos se habian ahogado. y temian ﬁue eso
volviera a suceder. Adan propuso que le dieran el empleo al hermano que
vivia con su abuela Xkitzd. El segundo hijo acepté y lo enviaron a un

recorrido por el cielo para ver que le parecia. No le parecié nada bien porque

* Thompson, Maya Hieroglyphic ... op.cit., p.116.
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el paisaje era muy mondtono: una llanura triste y plana, sin alturas ni valles,
mares ni rios. Si el mundo hubiera sido mas interesante, le hubiera encantado
ser sol para siempre. Asi declar6 el mensajero.

El mundo quedé6 a oscuras por breve tiempo; fueron hechos los cerros, los
valles, los rios y los mares. El muchacho probé otra vez, y al final del viaje
estaba entusiasmado. “Ahora el mundo es bello. Seré el sol para siempre;
nunca me haré viejo, siempre estaré fuerte y haré mi labor.” El mensajero le
dijo que el tiempo todavia no habia llegado y que de momento, el primer sol
seguiria haciendo su labor. -

El sol cortej6 a la muchacha que seria la Luna [...] Después de muchas
aventuras en la tierra, el sol y su esposa y hermanos subteron al cielo a
hacerse cargo de sus puestos, y los dos hermanos fueron el lucero matutino y
el vespertino. Pero en contradiccion dicen también que el hermano menor se

. 91
volvid mono.

En este caso, cuando en el mito se hace referencia al lucero matutino y
al lucero vespertino, se trataria de los dos momentos mas importantes del Sol
en el firmamento. Por otra parte, no es ninguna contradiccidon que se diga que
el hermano menor se convirtié en mono, ya que si recordamos el Popol Vuh,
ahi también los hermanos de Hunahpi e Ixbalanqué, en este caso los mayores,
se volvieron monos.

En otras palabras, asi como existe una deidad del Sol, que aunque en
determinado momento se presenta como ambivalente, ya que tiene epifanias
positivas y vitales, como el colibri, y otras en algunos casos dafiinas como la
guacamaya (llamado éste entre los mayas de Yucatan Kinich Kak Moo,

“Guacamaya—de—ﬁ.le,cg,o-del-ojo-solar”),g2 en todos sus aspectos el dios es

* Thompson, , Historia y religion ..., op.cit., p.411.
* De la Garza, Aves sagradas ... ,op.cit., p.50-60.
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considerado como diurno, y estd relacionado con el calor y el fuego, de
manera que encarparia las fuerzas superiores del cosmos, de igual forma
existe otra, un Sol nocturno. Este por su parte se vincularia al lado oscuro del
cosmos, y portaria atributos fundamentalmente felinos.”” Haciendo una
analogia algo atrevida con la cultura ndhuatl, tal vez estariamos hablando de
deidades equivalentes en cierta medida, a Huitzilopochtli y Tezcatlipoca.

Es probable que esta misma idea ya estuviera presente desde los
conjuntos de los enormes mascarones que llenaron el paisaje de las Tierras
Bajas mayas durante el Precldsico Superior, que aparecen en algunos sitios
como El Mirador, Lamanai, Tikal, Uaxactan y Cerros, y que por lo regular se
han interpretado como las manifestaciones arquitecténicas del culto solar, y
donde predominan imagenes felinas.” Sélo por mencionar algunos, podemos
citar los mascarones de jaguar del edificio delantero- del Grupo H de
Uaxactin, y concretamente en Cerros hay desde representaciones naturalistas
del animal, como las de la estructura 29, hasta las mds esquematizadas
imégenes zoomorfas de la estructura 5C. En el analisis iconografico que
Schele y Freidel hacen de estas tltimas, las dos figuras superiores se
identificarian con Venus en su aspecto de estrella matutina y vespertina,

mientras que de las dos inferiores dicen que representarian al Sol Naciente y

* Como se menciond con anterioridad (vid. nota 2), en un primer momento podriamos
pensar que, igual que en Sudamérica, la primera de estas deidades, el Sol diurno, se
asociaria al puma, mientras que la segunda, el nocturno, se representaria con el jaguar. Sin
embargo creo que por lo menos en el drea maya no existen evidencias suficientes como para
poder hacer una afirmacion de este tipo, ya que aqui, todos los elementos felinos, sin
distincion de especies, se vinculan al lado oscuro del cosmos. En todo caso, aventurando la
interpretacion, seria factible suponer que el puma, por su coloracién y hébitos mas cercanos
al hombre estaria presente en el momento de la aurora, mientras que el jaguar regiria
durante el ocaso, pero ambos compartirian su hegemonia a lo largo de la noche.

* Cfr. Schele y Freidel, A4 Forest of Kings.
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el Sol Poniente. Los investigadores sustentan su idea en los simbolos diurnos
y celestes que aparecen en las de arriba, y en los rasgos felinos asociados al
glifo solar kin de las inferiores, por lo que describen a estas ultimas como
Soles Jaguar, que emergen de las cabezas de figuras narigudas, cuya parte
inferior de la cara se funde con la misma pirzirnicie.95 Yo considero que
precisamente por estas evidencias, los mascarones podrian estar aludiendo en
todo caso al Sol diummo del supramundo por un lado y, por otro, al Sol
nocturno del inframundo.

Reafirmando este planteamiento, incluso en algunas comunidades
mayas actuales, como la de los tzotziles de San Pedro Chenalhd, no se
concibe la noche y el dia como una continuidad; en este sentido Guiteras
sefiala: “Me expresaron que el dia comienza al levantarse el Sol y termina
cuando éste se pone, y que las noches se consideran por separar:io”.96
Tomando en cuenta esta légica de pensamiento, no es descabellado suponer
también en que se tuvieran dos deidades separadas y no que una fuera sélo
una faceta de la otra. En otras palabras, cabria preguntarnos si no estariamos
hablando de dos dioses solares diferentes e independientes: el del mundo
superior y el del inferior, este tltimo identificado con la Luna, en la medida
en que ésta es el astro que durante la noche cumple con la funcién de
alumbrar. La idea de los dos soles ya habia sido sefialada por Bonor cuando
afirmaba en este sentido que se trataba de “dos entidades solares
perfectamente individualizadas que van a protagonizar la lucha cosmica, de la

cual va a depender el mantenimiento de la vida humana sobre la tierra”.”’

* Ibid, p.111-116.

* Guiteras, op.cit., p.39.

*? Bonor, “El dios del Sol entre los mayas: ;Una nueva visién?”, p. 370. Este investigador
postula esta misma idea también en *“El culto al Sol en las cuevas mayas”, p.123-133.
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Al parecer es una tradicién difundida en Mesoamérica el pensar que en
un principio tanto la Luna como el Sol tenian las mismas propiedades, es
decir, resplandecian igual, como si ambos fueran soles. Segun Thompson,
algunos grupos mayas piensan que ahora la Luna brilla menos porque el Sol
le sacé un ojo cuando la gente se quejo ante él de no poder dormir durante la
noche, ya que ésta era tan clara como el dia; otros mas dicen que el ojo lo
perdi6 en una pelea contra el Sol.”®

De igual forma, entre los nahuas, en la leyenda del origen del quinto
Sol se dice claramente que cuando Nanahuatzin y Tecuciztecatl salieron por
el Oriente convertidos en Sol y en Luna respectivamente, ambos brillaban con
igual intensidad. Aqui también podriamos pensar que en realidad
originalmente se trataba de dos soles, hasta que Tecuciztecatl fue golpeado en
el rostro con un conejo para oscurecérselo.”” Después de esto los dioses se
autosacrifican para que los astros comiencen a moverse, y lo hacen primero el
Sol y luego la Luna, “de esta manera se desviaron el uno del otro y asi salen
en diversos tiempos, el Sol dura un dia, y la Luna trabaja en la noche, o
alumbra en la noche.”'®

Si esta interpretacion resultara correcta, estariamos en primer lugar

frente a un astro que recorre el cielo durante el dia y que durante la noche

* Thompson, Historia y religion ... , op.cit., p.289.

* Sahagin, Historia General de las Cosas de la Nueva Espafia, 1938 v, p.257-259. El
texto dice asi:

“Y dicen los que cuentan fébulas o hablillas, que tenian igual luz con que alumbraban, y de
que vieron los dioses que igualmente resplandecian, hablaronse otra vez y dijeron: ‘jOh
dioses, como sera esto? ;Sera bien que vayan ambos a la par? ;Sera bien que igualmente
alumbren?” Y los dioses dieron sentencia, y dijeron: ‘sea de esta manera, hdgase de esta
manera’. Y luego uno de ellos fue corriendo y dio con un conejo en la cara de Tecuciztécatl,
y oscureciole la cara y ofuscéle el resplandor, y quedé como ahora esta su cara.” Jbid.p.259.
" 1bid., p.260.

127



permanece oculto en las cuevas, descansando y reponiéndose mientras el Sol
nocturno, con rasgos de jaguar, hace su aparicion en el firmamento. Esta seria
la razdn de la constante insistencia prehispanica del culto solar en cavernas.
Navarrete y Martinez,”" por ejemplo, encontraron una magnifica urna
ceremonial del Clasico Tardio, que relacionan tanto por el estilo de la
ornamentaciéon como por el sentido general de la pieza, con restos de otras
halladas en Teapa o en la cueva del El Zopo en Tabasco, asi como con los
braseros cilindricos caracteristicos del norte de Chiapas (véanse por ejemplo
los de Salto de Agua y Palenque, figura 20). Todas ellas presentan todo el
simbolismo del dios solar, y aunque estos mismos autores comentan que se
trata del Sol en su caricter de astro del inframundo por algunos elementos que
acompaifian a la figura central, tales como dos personajes muertos a cada uno
de sus lados, considero que los quetzales, y la variedad de signos
estrechamente vinculados con la fertilidad como el protuberante abdomen con
una serpiente a manera de cordén umbilical, y la propia tapa de la urna en
donde se representa una deidad joven que bien pudiera ser el maiz, estarian
haciendo alusién mas claramente al aspecto diurno del astro. Ademas, la
figura estd enmarcada, como dijimos anteriormente, por las fauces de un
felino, y en este punto, es pertinente la reflexion que los dos arquedlogos
hacen en torno a que “se ha vuelto costumbre interpretar a todo personaje
enmarcado por las fauces abiertas del jaguar o la serpiente, en actitud de salir
o emerger, cuando podria significar también ‘estar’ o ‘permanecer en’”.'”
Este mismo simbolismo del dios solar diurno que permanece oculto en

algin recinto durante la noche, o el nocturno haciendo lo propio durante el

! Navarrete y Martinez, op.cit., p. 26-27, 59-61.
% Ibid., p.60.
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dia, pudiera ser el que esta presente en lo que se ha llamado la “Tumba del
dios del Sol” en Altun Ha, donde se encontraron por lo menos tres pieles de
jaguar, junto con las pieles de otros tres gatos mas pequeﬁos.103

Durante la Colonia, podemos encontrar también multiples evidencias
de reminiscencias de este culto solar prehispanico en cuevas, aunque en
muchos casos se haya hecho la sustitucion del astro rey por algun santo
cristiano.'® Finalmente, la popularidad de esta practica fue tal que hasta ia
fecha es factible hallar en algunas tradiciones indigenaé contemporaneas ideas
y costumbres en este sentido. En épocas recientes, los lacandones, por
ejemplo, tenian la creencia de que Kin, el dios del Sol, pasaba la noche en una
cueva cercana a San Quintin, junto con Biram y Kiyum, deidades cuya tnica
funcién era acompafiar al astro durante la noche, mientras que Sukunkyum,
Sefior del inframundo y portador del Sol nocturno, llevaba al astro sobre sus

105
Un cuento

espaldas y le daba pozol en su recorrido por la b(’)vedé celeste.
de este mismo grupo, recogido por Bruce y donde se narran las aventuras de
Nuxi’ el trampeador de topos en el inframundo, brinda otra versidon mas
detallada sobre esto; transcribo aqui los fragmentos relevantes para el

analisis:

Al llegar al bajo mundo, [Nuxi’] veia que apenas estaba amaneciendo,
mientras estaba entrando la noche en la Tierra. Nuxi’ llegd primero a la casa
de Sukunkyum, Sefior del bajo mundo. Sukunkyum no estaba en casa (se
habia tdo a recibir al Sol) [...]

' Miller y Taube, The Gods and Symbols of Ancient Mexico and the Maya, p.102.

'% Cfr. Aramoni, op.cit.

' Villa Rojas, “Los lacandones: sus dioses, ritos y creencias religiosas” en América
Indigena, p.115. :
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Sukunkyum regresé cargando al Sol en su espalda. Su sefiora le dio de
comer, y él alimentaba al sol con frijoles, tortillas, sardinas y semillas de
calabaza [...] Al ver a Nuxi’, Sukunkyum encomendé a su esposa cuidarlo de

Kisin hasta que el regresara de poner al Sol de nuevo en el cielo.'®

En cualquiera de los dos casos, encontramos que el Sol que alumbra
durante el dia, reposa, come y se repone durante la noche; esto quiere decir
que en realidad no est4 en funciones, por lo tanto, necesariamente tiene que
haber un Sol nocturno ciue si actie durante ese tiempo. Esto quieré decir que
en segunda instancia, podriamos pensar en la existencia de un astro -la Luna-
que transita por la boveda celeste en el curso de la noche y que a lo largo del
dia descansa en el mundo subterraneo. Las caracteristicas femeninas que a
veces se le étribuyen sobre todo en los mitos a éste Gltimo responderian, como
se dijo, no tanto a su sexo sino a su pertenencia precisamente a ese sector del
cosmos, que es el mismo que el del jaguar. Asi, en resumen, Ixbalanqué, la
Luna y el héroe mitico del Popol Vuh, es un “Sol jaguar”, con rasgos
nocturnos y del inframundo. De hecho, entre los kekchis, de quienes, segin
Thompson,lm tomaron parte del mito original del Popol Vuh los quichés, al
Sol en general se le designa como Balanké o Balamqué, que quiere decir
precisamente “Sol Jaguar”. Otro de sus nombres, €ste en maya yucateco, y
qué en los Libros de los Libros de Chilam Balam también es un apelativo
solar, pero que nos recuerda su vinculo con el inframundo por la presencia del

numero 9, es Ak Bolon Kin, “El Nueve Sol”.!%® Ademas, segliin Landa, el mes

1% Bruce, et.al., “Nuxi’, trampeador de topos” en Los lacandones. Cosmovision maya, p.22-
24.

""Thompson, Historia y religion ..., op.cit., p.287-288.

'% Mencionado en El libro de los libros del Chilam Balam, p.50.
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para celebrar a Itzamna Kinich Ahau, una de las advocaciones del Sol, era
Uo,'” cuyo patrono es precisamente, a decir de Thompson, el felino.''®
Probablemente estas sean reminiscencias o datos que aludan a la antigua
dualidad solar.

Por otro lado, y al margen de esta interpretacidn, entre los mayas
actuales, tenemos también a la Luna como esposa o concubina del Sol y que
en una gran cantidad de mitos, cuentos y leyendas populares funge como
madre de los dioses o del género humano. En este nivel, el jaguar también
estd intimamente relacionado con el astro identificandose o conviviendo

directamente con €l y otras veces el félido tiene algiin parentesco, o desciende

de la Luna. Esta 1deas saltan a la vista en esta cancidn tzotzil:

Divina sefiora, que estas en el cielo;
divina sefiora, que estas en la tierra;
dueila del firmamento,

duefia del mundo...

Luna, madre divina, que estés en ¢l cielo;

Luna, madre divina que estés entre jaguares;

duefia del cielo y de la tierra... '

En todo caso, Luna y jaguar tienen en comin pertenecer a este lado

. . 12
oscuro y nocturno del universo, pero ademas los dos son seres manchados.

'® Landa, Relacion de las cosas de Yucatdn, p.92. La traduccién de Kinich Ahau es “Sefior
Ojo Solar”. El fraile franciscano se refiere a la deidad venerada en esta veintena como
Cinchau-ltzamnd. En este caso, Mercedes de la Garza opina que éste seria un aspecto de
[tzamna, el dragdn, el dios supremo. Aves sagradas de los mayas, p.49.

" Vid supra. '

' Citado en Fierro Gossman, ef af, Eclipse total de sol en México, 1991, p.30.
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El sentido de “méacula” a nivel universal es el de “pecado” entendido €ste
fundamentalmente como transgresion sexual, como falta al rito o como
violacién a las normas socialmente establecidas. En diversas mitologias, las
diosas lunares, que ademas a veces son diosas madres, son las “pecadoras”,
las que en un tiempo primordial tuvieron una conducta licenciosa, e incluso
en determinado momento llegaron a cometer incesto.'”® Es logico entonces
que el jaguar esté asociado a ella no sélo porque los dos son simbolos de la
noche, sino también porque el félido observa un espectacular comportamiento
copulatorio. Este complejo simbdlico Luna-jaguar-fertilidad se analizara mas
adelante.

Asimismo, por lo general las cosas manchadas se consideran malas;
muchas enfermedades se diagnostican por las manchas sobre la piel; los
frutos y las plantas podridas se manchan. A los muertos y a las deidades de la
muerte, en todas las imagenes plasticas se les representa manchados, y el
jaguar, es el animal manchado por excelencia. En muchas comunidades
mayas de hoy en dia se piensa que los animales amarillos moteados de negro
son especialmente peligrosos por la semejanza de sus manchas con las del
jaguar. Como anotamos en la Primera parte de este trabajo, en la Peninsula de

Yucatan se denomina balamchan a un tipo de lagartijas ponzofiosas, y balam

"2 Incluso en castellano la palabra “lunar”, ademas de hacer alusién a cosas relacionadas
con la Luna, designa también: “manchas en el rostro u otra parte del cuerpo producidas por
una acumulacion de pigmento en la piel. Nota o mancha que resulta a uno de haber hecho
una cosa vituperable. Defecto o tacha de poca entidad en comparacién de la bondad de la
cosa en que se nota”. Diccionario de la Lengua Espariola, p.817.

'S Chevalier y Gheerbrant, Diccionario de simbolos, p.658-663. Thompson, Historia y
religion ..., op.cit., p.298.
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k'ab a ciertas abejas bravas silvestres y al abejon negro con amarillo que

. 114
pica.

Finalmente, resta decir, que cualquier alteracién en el recorrido
normal de la Luna y el Sol por el cielo, era visto, por los grupos mayances, y
en general por todos los mesoamericanos con gran inquietud. Los eclipses,
que a nivel universal se consideran como un suceso dramatico, como un signo
de mal augurio que anuncia acontecimientos funestos,'” también en
Mesoameérica siempre se vieron como presagios malignos. Sahagin nos

brinda esta magnifica descripcion de un eclipse solar:

Cuando se eclipsa el sol parase colorado, parece que se desasosiega o que se
turba el sol, o se remece, o revuelve, y amarillécese mucho. Cuando (esto) ve
la gente luego se alborota y témales gran temor, y luego las mujeres lloran a
voces y los hombres dan grita [sic), hiriendo las bocas con las manos; y en
todas partes se daban grandes voces y alaridos, y luego buscaban hombres de
cabellos blancos y caras blancas y los sacrificaban al sol. Y también
sacrificaban cautivos, y se untaban con la sangre de las orejas; y también
agujeraban las orejas con puntas de maguey y pasaban mimbres, o cosa
semejante por las orejas, por los agujeros que las puntas habian hecho, y
luego por todos los templos cantaban y tafiian, haciendo gran ruido. Y
decian, si del todo se acababa de eclipsar el sol: “jnunca mas alumbrara,
ponerse han perpetuas tinieblas y descenderin los demonios y vendranos a

comer!” '8

" Diccionario Maya Cordemex, p.32-33.
"'* Chevalier y Gheerbrant, Diccionario de los simbolos, p.432.
''* Sahagun, op.cit., p.255-256.
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En el drea maya, el nivel del conocimiento alcanzado respecto a los
eclipses esta plasmado en el Cddice de Dresde. De los estudios de este
documento se desprende que los mayas pudieron predecir eclipses solares a
partir del registro de lunaciones; incluso, es factible que pudieran haber
Ilegado a su prediccién tedrica, independientemente de si el fenomeno fuera o
no visible en la zona maya.|17 Pero a pesar de estos avances cientificos, la
inquietud y la incertidumbre causada por los eclipses no fue menor que en
otras regiones. Existen multiples testimonios que asi lo demuestran, y que nos
hablan de la gran cantidad de precauciones que debian de tomarse y todas las
acciones que tenian que emprenderse. Por ejemplo, en todos lados era
costumbre hacer mucho ruido para distraer la atencién del agresor y salvar a
los astros agredidos. Lopez de Cogolludo describe el desasosiego que causaba

el hecho entre los pueblos de la Peninsula de Yucatan cuando asienta que

... en los eclipses de sol y luna usan, por tradiciones de sus pasados, (dar)
golpes en las tablas y bancos, y puertas. Dicen que la luna se muere o la

pican un género de hormigas que llaman Xulab.'"®

Este tipo de practicas relacionadas con el temor de que los astros no
reaparecieran, continuaron vigentes hasta nuestros dias. Los tojolabales, por
ejemplo, cuando ocurre un eclipse, se refugian en la iglesia, tocando
campanas, tambores, cuernos, puertas e instrumentos de labranza, para ayudar
a que se haga la luz nuevamente.''® Por su parte, Guiteras comenta que los

tzotziles piensan que los eclipses proceden de los cuatro rumbos del universo,

"' Fierro Gossman, et al., op.cit., p.31.
''* Lopez de Cogolludo, Los tres siglos de la dominacion espafiola en Yucatdn, v.1, p.239.
' Ruz, Los legitimos hombres, v.11, p.52, 132.
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pero todos ellos son daiiinos: “Los eclipses blanco y negro del norte y del

oeste acarrean enfermedad. El eclipse rojo o del este trae fiebre, y el amarillo

120 . .
del sur, el hambre”.”” Ademds, en una de las conversaciones que la

antropologa sostiene con su informante en la que éste comenta sobre un

eclipse de Luna, se asienta:

“Nos muestra cdmo seria la muerte de la Luna, Si la Luna muere, moriran
muchas mujeres. Los hombres lloran pensando en sus mujeres y sus hijas.”
Las mujeres lloran mas ain. “He visto a mi madre llorando hincada, rezando,
en tanto nosotros tocdbamos palos y tablas haciendo ruido grande.

Dejabamos sélo de tocar cuando se aclaraba la Luna.”'?!

En general en toda Mesoamérica los eclipses recuerdan al hombre que
en ocasiones las potencias cadticas y del “otro orden” del lado inferior del
universo, superan las fuerzas del orden e incluso pasan por encima de ios
poderes de las deidades. Al respecto, un relato chamula recogido por Gossen

dice asi:

... hace mucho tiempo, el sol desaparecié por cinco dias y los hombres
creyeron que iban a morir. Rompieron sus ollas, para que sus espiritus
pudieran escapar. Cuando cayé la oscuridad, surgieron los demonios, los
pumas, las serpientes y los jaguares; muchos murieron y fueron devorados

. 122
por los demonios.

** Guiteras, op.cit., p.38-39.
! Ipid, p.138.
"2 Gossen, Los chamulas en el mundo del Sol, p. 399.
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Asi, existia la idea generalizada de que fuerzas malignas acaban con la
vida de! Sol y de la Luna.. Comunmente se pensaba que jaguares que
atravesaban la oscuridad se tragaban a los astros privando a los hombres de su
luz. Es el felino, que en este caso encarna estas fuerzas y estos poderes
destructivos de la oscuridad, esta agresividad desencadenada, quien devoraba
a los cuerpos celestes, tanto la Luna como el Sol durante los eclipses. Este
concepto esta claramente reflejado en los términos que en diversas lenguas
indigenas se emplean para designar al fenémeno.'> En néhuatl es tonatiuh
cualo, “el sol esta comido”, o metztli qualo, “la luna esta comida”'?* mientras
que en maya yucateco se dice chi’bil k’in, “mordida de sol,” “porque en los
eclipses la sombra o parte eclipsada es corva, como sefial que dejan los
3125

dientes en las mordidas o bocados quitados.

En el Chilam Balam de Chumayel, se lee:

Y fue mordido el rostro del Sol. Y se oscurecié y se apagé su rostro. Y
entonces se espantaron arriba, “;Se ha quemado!, jha muerto nuestro dios!”,
decian sus sacerdotes. Y empezaban a pensar en hacer una pintura de la

figura del Sol, cuando temblé la tierra y vieron la Luna.'?®

Ademas existia la creencia muy extendida entre varias comunidades

indigenas de que las mujeres embarazadas que se exponian a un eclipse,

' A nivel universal, en muchas lenguas se describe a los eclipses como el fenémeno en el
que los astros son devorados por algiin monstruo. En chino por ejemplo, la palabra eclipse y
la palabra comer (fch'eu) se expresan por el mismo cardcter. Chevalier y Gheerbrant,
op.cit., p.433.

' Siméon, Diccionario de la lengua nahua o mexicana, p.717.

'® Diccionario Maya Cordemex, p.93.

' Libro de Chilam Balam de Chumayel, p.49.
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corrian el riesgo de abortar o de que su bebé naciera con alguna
malformacion, con la carencia de algin miembro, con paladar hendido o con
labio leporino, ya que asi como el jaguar mordia al astro, podia hacerlo

también con el nonato. Sahagiin dice sobre un eclipse de Luna:

. cuando esto acontecia las prefiadas temian de abortar, tomabales gran
temor, que lo que tenfan en el cuerpo se habia de volver ratén: y para
remedio de ésto tomaban un pedazo de izfli en la boca, o ponianlo en la
cintura sobre el vientre, para que los nifios que en el vientre estaban no
saliesen sin bezos o sin narices, o boquituertos, o bizcos, o para que no

. 127
naciesen monstruos. 2

Najera interpreta el fenémeno de la siguiente manera:

~ Este fenomeno se produce porque durante el eclipse el satélite es mordido,
ya sea por aquellos seres malignos o bien por las rifias que sostiene con el
Sol; por lo tanto por analogia, una parte del nifio tendr4 similitud con lo que
fue comido: “el eclipse se lo comi6”, o bien “la Luna lo mordié”.
Simbdlicamente podria inferirse que el feto no se desarrolla de forma
conveniente, al carecer de la energia luminica positiva; la pugna césmica

sostenida por los dioses, repercute en el mundo profano.'®

Segun Thompson, los choles de Palenque y algunos grupos de la

Peninsula de Yucatan, hasta la fecha creen que los eclipses lunares los causa
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un jaguar, las ya mencionadas hormigas xulab o algunos demonios. or

**” Sahagun, op.cit., p.260.
' Najera, El umbral hacia la vida. EI nacimiento entre los mayas contempordneos, p.90.
' Thompson, Historia y religion ... op.cit., p.288.
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otro lado, entre los tzotziles de San Pedro Chenalho, la palabra para eclipse es
poslob,]30 que al mismo tiempo se identifica con el jaguar devorador de

hombres y es un sinénimo del mal. Guiteras lo explica asi:

Las fuerzas malignas que se encuentran arriba estan personificadas en el
jaguar, el Poslob. [..] La tinica meta del Poslob es el aniquilamiento de la
humanidad y sus protectores. Los wayjeletik del mal son sus aliados. El
poslob parece ser el aspécto de la tierra que todo lo devora. [...] El Poslob es

hombre igualmente. Su epifania animal es el jaguar.' .

En los grupos andinos, el vinculo del felino con los eclipses también es
una constante, y de hecho se encuentra presente desde la ya citada cultura de
Tiknay,'32en las lajas policromas de piedra, donde al jaguar volador se le
representa “junto a eclipses con dos y tres lunas, celajes, fantasticas puestas
de Sol, extrafias fiunas con ejes como ruedas, arcoiris atrapando al astro rey en
su interior...”.'>* Posteriormente, entre los incas, también se consideraba que
era un jﬁguar quien devoraba al astro durante el proceso.

En general, los eclipses son vividos como la muerte de alguno de los
astros. Dentro del complejo sincretismo religioso originado a partir del siglo
XVI con la imposicién del cristianismo al drea maya, por lo regular al Sol se
le identificod con Jesucristo. Probablementé sea por esto, que el Viernes Santo

dia de su crucifixién y muerte, se tenga una vivencia similar a la de un

eclipse. Un maya de la Peninsula de Yucatén asi lo describié:

' Thompson se refiere a esta deidad o a esta fuerza venerada especialmente por los
tzeltales como poxlom o poziom, ibid., p.392.

B! Guiteras, op.cit., p.237.

2 Vid. supra nota 64.

3 Barrionuevo, op.cit., p.60.
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Se oye siempre. Que se oye que grite el Viernes Santo. El Viernes Santo
porque es el dia que todo lo extrafio vuelve a suceder, porque es un dia muy
especial. ;Quién sabe por qué? Porque ese dia se ven muchas cosas, creo que

. . . 134
es un dia sagrado, esa hora tiene que suceder algo asi."?

134

Amador Naranjo, op.cit., p.496.
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CAPITULO 2

El jaguary la vida

Como se ha destacado, el jaguar es uno de los simbolos mas
importantes del mundo subterraneo, de la naturaleza salvaje, del lado
nocturno de la vida, de la oscuridad, de la otra forma de racionalidad y de la
muerte. Pero este sector no carece de vida, ya que como todo el universo, es
ambivalente, porque éste es también el espacio de la reproduccion, es
esencialmente la parte femenina del cosmos, es aqui donde se propicia y
surge la existencia; es también el ambito de los dioses de la tierra y el agua.
Por lo tanto, la muerte en el pensamiento dialéctico maya, necesariamente
implica vida, porque de alguna manera, siempre hay un renacimiento
posterior; asi, a la muerte hay que entenderla como parte de un proceso, como
un paso dentro del eterno ciclo de regeneracion periddica del universo
inmediato; por esto el felino también se encuentra intimamente vinculado a la
fertilidad.

Tomando en cuenta esta logica de pensamiento es posible explicar el
por qué en la tradicidon maya en muchas ocasiones al depredador se le asignan
valencias que parecerian ser antagbnicas. De esta forma, es comin
encontrarlo  tanto en los mitos y en las ceremonias, como en las
representaciones pldsticas, igualmente identificado con la fuerza brutal, la
violencia desencadenada y la destruccidn, que con la fecundidad y con la vida
que surge de las entrafias de la tierra, que es su campo de accion y su morada.

En resumen, el felino podria entrar dentro de la categoria de un animal
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, . 1 . . ~ .
ctonico, y como tal, se asocia a prominentes montafias, a las confluencias de

los rios y otras imponentes manifestaciones de la naturaleza.

La tierra y la vegetacion

Se menciond anteriormente el vinculo del jaguar con las cuevas, en la
medida en que éstas representan puertas de entrada al inframundo; sin
embargo, las cavernas a nivel simbélico son también el Gtero de la tierra
como nodriza y generadora, de donde surge la vida, son lugares de origen. De
hecho, asi como en ellas se han encontrado evidencias del culto solar, de igual
forma, se han hallado muestras de que desde siempre se han vinculado al
agua, y a rituales de fertilidad y de veneracién a los ancestros.? Es probable
entonces que los atributos o representaciones de jaguares que aqui se
encuentran, estén también vinculando al felino con la capacidad fecundante
de la Gran Madre. En este sentido, el peculiar comportamiento reproductivo
del jaguar y su intensa actividad sexual, a la que ya hicimos referencia en la
primera parte de este trabajo, no ha de haber sido un conocimiento ajeno a los
indigenas, y seguramente también fue por eso que se le relacion6 con este
poder regenerativo de la naturaleza y con la fecundidad de la tierra, ya que se
le ha de haber tomado como una criatura de extraordinaria fertilidad. Asi, en

esta faceta del felino, lo hallamos también vinculado a las energias de vida.

' Khthon era el nombre dado a la tierra, madre de los titanes y residencia de los muertos y
vivos. Es lo bajo por oposicién a lo alto [...] El epiteto cténico se da a seres fabulosos o
reales de origen subterrdneo, de naturaleza a menudo terrible, ligados a las ideas y a las
fuerzas de la germinacién y la muerte. Chevalier y Gheerbrant, Diccionario de los
simbolos, p. 370.

* Cfr. Aramoni, Los refugios de lo sagrado.
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Si se toma en cuenta esta otra valencia del jaguar, resulta entonces
légica la alusién que hace Torquemada cuando al describir el ritual del
matrimonio, en el Altiplano Central de México dice que debajo de los petates

de los recién casados se colocaba un pedazo de cuero de tigre:

Para la cuarta noche, que era cuando se habia de consumar el matrimonio,
venian dos viejos, que eran las guardas del templo y aparejabanles una cama,
la cual era de dos petates o esteras muy pitadas, y enmedio ponian unas
plumas y una piedra, que llamaban chalchihuitl, de color esmeralda, aunque

no fina; ponian también un pedazo de cuero de tigre debajo de las esteras.’

También Ruiz de Alarcon, citando un conjuro para dormir bien dirigido
a la estera, se pedia a la “atiguerada [de tigre] estera, que abres la boca hazia
quatro partes... conjlrate en mi favor”.}

Por otra parte, en la medida en que dentro de la tierra, en este espacio
humedo y oscuro, reside el poder de crecimiento y reproduccion, y aqui se
realizan los cambios sustanciales entre la vida y la muerte, es también donde
se encuentran resguardados, entre otros, tanto los cargos de gobiemo,5 como
el agua sagrada y sin contaminar, la sexualidad y las riquezas. Incluso en la

tradicién universal continuamente se habla de tesoros escondidos en el vientre

de la tierra, en las cavernas.

* Torquemada, Monarquia Indiana, v.IV, libro 13, p.158-159.

‘Ruiz de Alarcén, Tratado de hechicerias y supersticiones, p. 130-131.

5 Los cambios de mando en las comunidades mayas actuales tienen que ver con el ciclo
agricola; asi, como sefiala Lépez Austin, “La concepcién y la accion politicas no parecen
estar muy distantes del arquetipico ciclo agricola.” Lépez Austin, Tamoanchan y Tlalocan,
p-206.
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En este sentido, segin Nuiiez de la Vega, Votan, el antepasado tribal
que dividio la tierra entre la gente, y del que ya se ha sefialado su vinculo con
el dia akbal, con la oscuridad, con Tepeyollotl y con el jaguar, escondidé un
gran tesoro de material jeroglifico y jades,6 dentro de una jarra sellada que
colocd en una casa oscura que formoé soplando; ésta fue identificada con una
cueva cerca de Huehuetan.” Actualmente siguen existiendo relatos y leyendas
populares, que identifican al jaguar con la riqueza; entre ellos podemos citar
un cuento de la zona sur de Chiapas que refiere cémo una hembra de jaguar
ayudé a un cazador desafortunado a obtener riqueza, convirtiéndolo en un
hombre préspero, al revelarle cierta informacion que sélo ella poseia.8

De igual forma, es pertinente sefialar algunas asociaciones lingiiisticas
con esta misma idea: en varias lenguas mayances, muchas palabras que
empiezan con el prefijo bal/, que en general hace referencia a lo que esta
oculto o envuelto, aluden a la riqueza, a la abundancia, a la tierra y a la
fecundidad. Asi por ejemplo, en tzeltal balumil quiere decir mundo, tierra (en
tzotzil el término es balamil), balumigh nacer como planta, balumighel
nacimiento y balnayl alhaja de casa, hacienda, riqueza.9

El vinculo del jaguar con este aspecto regenerativo de la naturaleza,
esta presente desde la época prehispanica sobre todo en las artes plasticas. En
una gran cantidad de representaciones, tanto en cerdmica como en piedra, en
pintura mural y en cédices, el felino aparece con tocados de flores o rodeado

de plantas, conchas y diversos motivos acudticos y vegetales, todos ellos

® En general en toda Mesoamérica las piedras verdes o chalchihuites son sinénimo de
riqueza, de “lo precioso”, de agua.

" Thompson, Maya Hieroglyphic Writing, p.73.

! Scheffler, Cuentos y leyendas de México, p.92-94.

* Ara, Vocabulario en lengua tzeldal, p.248. -
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simbolos de la fertilidad y de la tierra (figuras 21 y 22). Incluso, Thompson,
cuando habla del “dios jaguar del nimero siete”, hace ver que como un dios
terrestre, porta simbolos de su origen, y frecuentemente usa el lirio o conchas
como ornamento.'’ Probablemente uno de los ejemplos plasticos mas claros
de todos estos conceptos, sea el que se halla plasmado en un plato tripode del
Clasico tardio, del que desafortunadamente se desconoce su procedencia ya
que pertenece a una coleccién privada (figura 23). En él se encuentra como
figura principal una deidad que al parecer surge de las aguas del inframundo,
y cuya cabeza y mano se transforma en plantas de las que a su vez, salen una
gran cantidad de elementos vegetales vinculados a la fertilidad, tales como
flores, la cabeza de una serpiente, imagenes del dios solar, y el torso de un
jaguar con las fauces abiertas y una flor en la frente; en la parte superior
aparece un ave. A nivel iconografico ésta bien podria ser una alegoria de la
vida que se genera en el mundo subterrdneo y que germina sobre la superficie
terrestre. Algunos de los glifos del plato precisamente aluden a esta idea. '

En muchas otras de las imagenes del inframundo a las que ya se hizo
mencién, que se encuentran igualmente plasmadas en la ceramica policroma o
esgrafiada del Clasico (figuras 10 y 11), el jaguar no s6lo esta inmerso en un
universo vegetal, relacionado con multiples simbolos y ataviado con diversos
elementos, sino que ademds aparece en una especie de procesion,
acompafiado de una serie de personajes, entre ellos seres antropomorfos
descarnados u otros animales vinculados también al agua, a la lluvia, a la
tierra y a la vegetacidon, como son sapos, cocodrilos, serpientes y tortugas.

Concretamente una imagen del felino asociado a este Gltimo animal, no se

' Thompson, op.cit., p.134.
" Eric Velasquez Garcia, comunicacion personal, 1998.
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plasmé en barro sino en amate; en la pagina 88c del Cédice Madrid, hay una
escena en donde el camivoro esta sentado sobre una tortuga, imagen de la
tierra, y los acompaiia el dios A de la muerte. Tanto la tortuga como las ranas
y sapos, son aliados de los chaques; las lagrimas de las primeras y el croar de
los otros atraen a las lluvias, segin las creencias populares yucatecas.'?
Ademas, en la pagina 17c¢ del Cédice Madrid, se les representa en medio de
chubascos. En ocasiones, éstos se presentan como imagenes fantésticas en las
que se incorporan diversos elementos de varios de ellos, pero el significado
simbolico esencial que los identifica con la energia vital de la naturaleza, no
cambia. Con respecto a la combinacion del jaguar con la serpiente, Pifia Chan

afirma:

El jaguar como sinénimo de la tierra y a la serpiente como simbolo del agua,
de la fusién de ambos nacié un dragén ofidiano jaguar o monstruo
sobrenatural en forma de serpiente-jaguar, y éste se volvié expresiéon del
agua fertilizante que fecundaba la tierra, de la cual nacia la vegetacion y el

alimento del hombre, es decir, la propia vida.”

Cabe sefialar, que en el caso de las imagenes naturalistas del felino
tampoco estamos frente al animal bioldgico, sino ante un ser que ademas de
conservar las caracteristicas fisicas propias del depredador, ha adquirido
otras, como el vestuario que lo constituye fundamentalmente una especie de

collar o bufanda atada al cuello, ajorcas y brazaletes y un tocado de flor, o la

' Thompson, Historia y religion de los mayas, p.316.
" Pifia Chan, Quetzalcoatl, serpiente emplumada, p.14-15.
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_postura, que cominmente es erecta, que lo diferenciaria cualitativamente del
mundo animal, y lo introduciria al ambito humano o al divino.

Siguiendo esta misma idea, un grupo importante de representaciones
esgrafiadas en hueso y cerdmica, pintadas en barro, murales y amate,
esculpidas en piedra o modeladas en estuco, lo constituyen los jaguares
realizados de manera naturalista, que llevan como tocado una flor o una
esquemnatizacion de la misma. Este complejo simbodlico esta plasmado
igualmente en vasijas y platos, asi como en estelas, dinteles, zoomorfos,
lapidas y hasta coédices (véanse a manera de ejemplo los jaguares de las
figuras 10, 12, 14, 21, 22,23, 26, 28, 29,32, 39, 46, 47, 50, 51, 56, 57, 61, 62,
65, 66 y 67).

Investigadores como Maudsley, Spinden y Lothrop primero, y
Thompson y Rands después,I4 pensaron que se trataba del nentfar o lirio
acuatico blanco, Nymphea ampla, o una estilizacion de éste. La planta crece
en la mayor parte de las lagunas y estanques del drea maya, y por lo mismo
es, igual que el jaguar, un simbolo de la superficie y del interior de la tierra,
ya que en determinado momento ambas regiones se traslapan. Por eso es
también uno de los signos de las deidades del mundo inferior, junto con las
conchas, los motivos acuaticos, el signo imix y los atributos de la muerte;
Thompson incluso lo cita como uno de los componentes més importantes de
lo que el llama el “grupo del inframundo”."” Su imagen simplificada podria
ser la que aparece en-él glifo del dia imix; de hecho, a decir de este mismo

investigador, fue precisamente la flor del lirio acuatico la que se escogid

4 Cfr. Thompson, Maya Hieroglyphic ... op.cit. y Rands, The Water Lilly in Maya Art: A
Complex of Alleged Asiatic Origin.
“Thompson, Maya Hieroglyphic ... op.cit., p.279-280.
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como la forma simbélica de este glifo por su relaciéon con el agua y la
fertilidad. El monstruo Imix es el dragén de la tierra, el simbolo de la
abundancia que ésta brinda, es la contraparte del Cipactli néhuatl.'® Por otra
parte, segun Vazquez Dévila y Van Broekhoven, entre los mayas chontales
existe la creencia de que el nendfar, también conocido como “pan caliente” es
el que alimenta al espiritu del jaguar.'’ |
Resulta interesante sefialar que en una de las fuentes indigenas del siglo
XVI esta flor también aparece vinculada con los dos sectores del cosmos que
se asocian al lado oscuro del mundo, al poniente y al sur, mientras que la rosa

corresponde al oriente y al norte. '° Asi, el Libro de Chilam Balam de

Chumayel asienta cuando habla de las abejas de las cuatro direcciones:

La gran Abeja Roja es la que esta en el oriente. La rosa roja es su jicara. La
flor encarnada es su flor.

La gran Abeja Blanca es la que esta en el norte. La rosa blanca es su jicara.
La flor blanca es su flor.

La gran Abeja Negra es la que esta en el poniente. El lirio negro es su jicara.
La flor negra es su flor.

La gran Abeja Amarilla es la que esta en el sur. El lirio amarillo es su jicara.

La flor amarilla es su flor.”®

A partir de las investigaciones citadas, muchos otros estudiosos han

venido repitiendo las mismas ideas en torno al lirio acuatico (figura 24), y no

“Ibid., p.72-73.

" Vazquez Dévila, y Van Broekhoven, “Simbolos de los chontales de Tabasco: los arboles”.
p.485.

* Vid. infra, tercera parte, capitulo 1.

" Libro de Chilam Balam de Chumayel, p.42.
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se ha cuestionado la identificacién inicial de la flor. En un trabajo anterior,”’
ya habiamos postulado que no se podia descartar la posibilidad de que en
ocasiones se estuviera representando sobre la cabeza del jaguar aiguna otra
planta, y habiamos propuesto que era muy factible que fuera la Tigridia
pavonia, Hlamada por los nahuas oceloxéchitl y conocida generalmente en el
centro de México como “flor de tigre”, “trinitaria”, “rodilla de Cristo” “flor
de concha” y “flor de un dia” (figura 25). Esta es una flor triangular, moteada
de amarillo, naranja y purpura. Igualmente, sugerimos que cuando el felino
aparecia con una especie de cuerno, en realidad éste era la esquematizacion de
los pistilos de la planta, porque las formas de representarla variaban, y no
siempre aparecia de manera realista.

Segun Francisco Hernandez, esta planta fue estimada desde tiempos
antiguos, no sélo por sus hermosas flores sino también por sus bulbos, ya que
éstos, hervidos, son comestibles y se usaban para combatir las fiebres y
propiciar la fecundidad.?’ Ademas, Heyden sostiene que la oceloxdchitl fue
muy estimada como adorno para las coronas y los ramilletes.”? Esto nos habla
de la importancia de esta flor en concreto en la Mesoamérica prehispanica.

Se podria pensar que un antecedente de la idea de felinos con plantas en
la cabeza, lo constituyen las representaciones olmecas de las que se hablara
mas adelante, sin embargo, en estos casos no se trataria de imagenes
naturalistas del animal. Probablemente la primera de este tipo sea el relieve en

piedra que se encuentra en Chalcaltzingo, Morelos (figura 26), donde las

2 Sotelo y Valverde, “Jaguar y oceloxéchitl: iconografia de un emblema de poder”. En este
trabajo hay ademés un listado de algunas obras donde aparece el jaguar con motivos
vegetales, por lo tanto, no voy a enumerarlas aqui.

Y Hernandez, Historia natural de la Nueva Espafia, v.2.

2 Heyden, Mitologia y simbolismo de la flora en el México prehispadnico, p.53.
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bestias representadas devorando o atacando hombres, al parecer portan en su
cabeza un elemento vegetal esquematizado. En el area maya, las
representaciones mds tempranas del jaguar y la flor aparecen en la zona
central, concretamente en Uaxactun, para la fase ceramica Tzakol 3, por lo
que es probable que esta asociacién haya surgido en el Petén, aunque segin
Rands, el mayor desarrollo lo alcanzé en la region del Usumacinta durante el
Clasico Tardio, donde en sitios como Palenque, Yaxchilan, Piedras Negras y
Bonampak, entre otros, contamos con multiples ejemplos.23 Sin embargo, la
difusiéon de esta asociacion fue muy amplia, ya que abarca desde Copan,
Chama y Chinkultik al sur, hasta Peto en Yucatan al norte; y ain mas, fuera
del 4rea maya, llegd hasta Cacaxtla en Tlaxcala practicamente en forma
simultanea. A nivel temporal, probablemente la representaciéon prehispénica
mas tardia sea la de la pagina 8a del Cddice de Dresde (figura 21), donde el
félido con la flor en la cabeza estd acompafiado del dios A del inframundo y
de un zopilote.

Finalmente, el jaguar y la flor, cualquiera que ésta sea, son dos
iméagenes simbdlicas que se complementan y refuerzan la misma idea de
origen, tierra y fertilidad, y en este sentido, las rosetas de la piel del felino
cuyo disefio es muy semejante al de una flor, podria remitirnos al concepto de
una flor nocturna vinculada al inframundo. Ademas, en muchos documentos
antiguos, la cueva, de la que ya se analizd brevemente su simbolismo y
vinculo con el carnivoro, adopta la forma de una flor, de manera que seria

factible hablar de un sincretismo de los elementos “flor-cueva-jaguar

¥ Rands, op.cit.
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precioso”.24 Por otra parte, existen diversas representaciones en donde las
manchas del animal son claramente flores; a decir de Heyden “pintaban las
flores en la piel del animal no solamente para copiar la naturaleza, sino como
simbolo de lo sagrado. Esta es una metafora visual” ?*

Por otra parte, los atavios hechos de ciertas flores distinguen, segin
esta misma investigadora, a los miembros de un estamento en el poder, de
manera que en la época prehispanica sélo los grandes sefiores y el supremo
gobernante tenian derecho a portarlos (véanse por ejemplo las imagenes de
los sefiores de Palenque con tocados de flores, figura 27). %8 El hecho de que
el mes mexica de tlaxochimaco, que significa “cuando son dadas y repartidas
las flores”,” corresponda segun Schulz®® al mes pop de los mayas, cuyo
patrono es el jaguar y que como se vera en el siguiente apartado estd
intimamente vinculado a los gobernantes, da mas elementos para completar
este complejo simbdlico. Asi, la flor es entonces una insignia de nobleza, y el
hecho de que sea el felino quien la porte, le otorga al animal la categoria de
gran Sefior, que se ve reforzada por el signo ahau, que en ocasiones
acompafia a las flores como parte del tocado (figuras 28 y 29). De hecho, si se
entiende la asociacion del jaguar y la flor como simbolos del inframundo, el
intertor de la tierra y la fertilidad, resulta claro que también se asocien al
poder que tiene el animal como amo de este sector del universo, y que en

determinado momento adquieren los soberanos en la medida en que ellos a su

* Heyden, op.cit., p.69. La cueva localizada bajo la pirimide del Sol en Teotihuacan,
trabajada en forma intencional, tiene precisamente la forma de una flor de cuatro pétalos,
que es a la vez una imagen cosmologica.

“Ibid

*Ibid., p.90.

7 Torquemada, Monarquia Indiana, v 111, libro 10, p.390.

% Citado en Thompson, Maya Hieroglyphic ... op.cit., p.107.
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vez son los Sefiores jaguar sobre la superficie terrestre. En la medida en que
éste es el ambito cotidiano de accién de los hombres, es aqui donde ejercen su
soberania los mandatarios, aunque su poder provenga fundamentalmente del
interior de la tierra, ya que como se dijo, los cargos de gobierno, igual que el
jaguar, pertenecen a esta parte del cosmos.

Al parecer la asociacién flor-jaguar fue tan significativa en el
pensamiento maya que a la fecha pervive en algunas localidades, como por
ejemplo en Tenosique, Tabasco, donde hoy en dia se baila la Danza del
Pochd, y en ésta algunos de los protagonistas van ataviados como “tigres”,

llevando una flor roja en la frente.”

Los ciclos agricolas

La liga del jaguar con los dioses de la tierra y de la fertilidad, y por lo
tanto con la agricultura, es tan fuerte que es factible rastrearla desde el
periodo prehispanico. En este sentido cabe sefialar que el maiz en su cultivo
de temporal, constituye el arquetipo de todos los procesos ciclicos, por lo que
en Mesoamérica fue el simbolo por excelencia de la renovacién periddica del
cosmos. Ya desde los olmecas, un sello caracteristico de sus manifestacioneé
artisticas son las representaciones de “seres-jaguar” vinculados con la lluvia

con a la vegetaci()n.m Estos llevan una hendidura en la frente, que Coe

¥ Pérez Sudrez, “El Poché: una danza indigena bailada por ladinos en Tenosique, Tabasco”,
p.244.

** Segtin Joralemon de los 10 “dioses” olmecas, uno es la serpiente emplumada y los demas
son “seres-jaguar”, cuya caracteristica general es la hendidura sobre la frente. Joralemon, A
Study of Olmec Iconography. Por su parte, Covarrubias ya habia planteado desde 1946 la
hipétesis de que el dios jaguar de los olmecas se transformé en el dios de la lluvia; en su
articulo “el arte ‘Olmeca’ o de ‘La Venta’” traza la evolucion estilistica del ser-jaguar, hasta
los dioses posclésicos de la lluvia. Tal vez esta hipétesis, en una primera instancia, pueda
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identifica precisamente con el surco en la cuspide del craneo de los felinos, y
que a nivel simbolico seguramente alude a la fertilidad de la tierra ya que es
de ahi de donde en muchas ocasiones brota el maiz en otras ﬁguras.31 En la
Costa del Pacifico desde el Preclasico Tardio, y como antecedente de la
cultura maya, entre los pobladores de Izapa se encuentra patente esta relacion
jaguar-maiz como lo muestran las magnificas esculturas en piedra en las que
esta tallada una imponente figura del animal, con lo que podria ser un tocado
de la mazorca de esta planta (figura 30). En la estela 12 de Izapa (figura 31),
por ejemplo, aparecen una serie de simbolos de lluvia estrechamente
vinculados al jaguar. En ella se ilustra una escena cuyo motivo central, a decir
de Norman, es un jaguar sacrificado, que cuelga del cielo en una red, y que
esta sobre una hoguera a cuyos lados aparecen dos figuras humanas hincadas.
De las fauces abiertas del felino surgen y caen especie de bandas que podrian
identificarse con la lluvia, aunque también es factible que fuera sangre, lo que
a nivel simbolico tendria la misma valencia asociada a la fertilidad. Segin el
investigador, el cuadro estd enmarcado en lo que €l interpreta como una cueva
mitica, con un glifo acuitico que podria ser la fuente de un control
sobrenatural sobre la lluvia, directamente relacionado con el felino
ofrendado.”

Por otra parte, el que se considera dios del maiz entre los zapotecas,

Pitao Cozobi “dios de las mieses” o “dios de los mantenimientos”, segin fray

parecer aventurada, sin embargo, no se puede descartar la relacién del felino con la lluvia
en general en todo el ambito mesoamericano.

' pérez Suarez, “El dios del maiz en Mesoamérica”, p.44-49, Angulo, “Observaciones
sobre el pensamiento cosmogdnico y la organizacién sociopolitica” en Los olmecas en
Mesoamérica, p.256-258, Coe, “Olmec Jaguars and Olmec Kings” en Benson The Cult of
Feline. A Conference in Pre-Columbian Iconography, p.3-5.

2 Norman, fzapa Sculpture. Part 2: Text, p.115-117.
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Juan de Cérdova,” también presenta elementos que se podrian identificar
como de felino. De igual forma, Kubler asegura que en Teotihuacan el jaguar
siempre se mezcla con otras formas de vida, y aparece frecuentemente
asociado a Tlaloc, igual que luego aparecerd junto con Chaac en el area
maya.>*

Thompson, por su parte, menciona que en las fuentes mayas se sefialan
varios nombres para los chaques y las lluvias, y entre ellos estan las “Liuvias
ja.guares”.35 Ademas, ya se ha sefialado la relacion del felino con Chicchan,
que es serpiente y es luvia.

Entre los mayas prehispanicos encontramos al jaguar en relacion con
las practicas agricolas sobre todo en los cédices. Concretamente en el Madrid,
los dos {inicos personajes que portan un tocado de jaguar aparecen sembrando
(p-34a y 36a, figura 32), el primero durante las ceremonias de cauac y el
segundo de muluc. Ademas, en las paginas 27c, 28b.y 28¢ de este mismo
documento, un ave -probablemente un buitre- y un cuadripedo, al que Tozzer
y Allen identificaron como un jaguar,”® se encuentran aparentemente
comiendo granos de maiz recién germinados. Finalmente, en la pagina 35b, se
representd lo-que al parecer es una ceremonia de los afios kan [maiz], en la
que se ilustra al centro lo que podria ser una olla de tamales y a su lado
izquierdo aparece un jaguar y del otro el dios E, precisamente la deidad joven

. 37
del maiz.

* Citado en Pérez Sudrez, “El dios del maiz ... », op.cit., p.47.
* Kubler, “Jaguars in Valley of Mexico”, en Benson, op.cit.
* Thompson, Historia y religion ... op.cit., p.312.

* Tozzer y Allen, Animal Figures in Maya Codices, p. 357

*" Laura Sotelo, comunicacion personal, 1998.
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Sin lugar a dudas, este vinculo continiia vigente en las comunidades
mayances contemporaneas. Asi lo muestra el testimonio de Manuel Arias, ¢l
informante tzotzil de Guiteras, quien manifestd una gran felicidad con motivo
del nacimiento de uno de sus hijos con la mancha mongélica, ya que la
interpretaba como “la huella del tigre”, que significaba que ese afio seria de
buenas cosechas y abundancia para toda la familia.

Los guardianes incorpédreos dei pueblo, la milpa y el monte, los
balamoob de la Peninsula de Yucatan, que siempre estdn cerca de los
hombres en su lucha diaria por la existencia, a los que se les escucha en los
silbidos y ruidos de la selva por la noche, son llamados también de forma
especifica yumil-col “Sefior de la milpa”. De éstos hay cuatro, igual que los
chaques, colocados en cada una de las esquinas de la milpa,38 y son sus
principales protectores. Ellos reciben ofrendas simbélicas y son mencionados
durante las ceremonias asoctadas al campo de cultivo.”® Normalmente en el
centro de la parcela, donde en ocasiones se encuentra un quinto balam, se
construye el granero, y aqui se almacena el maiz por meses, recogiéndolo de
vez en cuando para la manutencién familiar; en este lugar el grano esta
seguro, porque -como dice Redfield- “;quién se atreveria a tomarlo bajo la

40 ,
77" En Maxcanu, a
’

mirada vigilante de los dioses invisibles que lo guardan
estos balamoob también se les conoce, como ya se menciond, como 4h canan

chac, y “son los que cuidan la lluvia, pues son los balames. Son los balames,

 La milpa, igual que los pueblos, es cuadrada, y siempre estan claramente sefialadas las
cuatro esquinas vinculadas a los rumbos del universo. Vid infra, tercera parte, capitulo 1.

¥ Thompson, Historia y religion ... , op.cit., p.352-354.

““ Redfield, The Folk Culture of Yucatan, p.120.
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esos que cuidan la lluvia.”*' Normalmente estos seres sobrenaturales “hechos
de viento”, estan también asociados a lugares -0 plantas sagradas como los
cenotes y las ceibas.*” La relacién del jaguar con la fertilidad de la tierra,
tanto en el caso chiapaneco de los tzotziles como en el yucateco, resulta
evidente.

Ademis, en el dia ix, que como se vio corresponde al jaguar y en
general se consideraba como desafortunado, segun - Schultze Jena, las
plegarias-se hacian a los dioses de la montafia y por lo tanto este dia era
igualmente un dia propicio para hacer peticiones de- lluvias, de buenas
cosechas y-de buena salud para las personas.” Corroborando esta idea,
Barrera Vazquez sefiala que uno de los animales del dia muluc, intimamente
relacionado con el agua, el jade y la vegetacidn, y que precisamente en el
tonalpohualli corresponde a atl, agua, es el jaguar.** |

Haciendo un paralelismo con la cultura mochica de Sudamérica, es
pertinente sefialar que la deidad con rasgos de jaguar a la que se hizo alusién
en el capitulo anterior, es también un dios creador, asociado al agua dulce de
las corrientes de los rios que bajan de las montafias para hacer posible la
agricultura en los desiertos.*

Junto con el maiz, otro producto agricola particularmente valioso en

Mesoamérica, y al que también est4 relacionado el jaguar, es el cacao. Existen

* Amador Naranjo, “Balamob, alteridad sobrenatural”, p.492. En este caso el vinculo del
felino con el dios Chac resulta claro. Ademas, en forma andloga a los felinos protectores de
la milpa, en el cielo hay cuatro chaques, uno en cada esquina y de cada uno de los colores
de los rumbos del universo.

“ Ibid.

“ Thompson, Maya Hieroglyphic ... , op.cit., p.82.

“ Ibid, p.78. Nétese ademas que precisamente uno de los sacerdotes con tocado de jaguar
del Cédice Madrid, estd sembrando en un dia muluc. Vid. supra.

“ Benson, Man and Feline in Mochica Art, p.24.
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diversas representaciones plasticas de la época prehispanica que asi lo
muestran. Un incensario del Clasico terminal procedente de la regién quiche
en Guatemala (figura 33), tiene como figura central a un gran felino de
enormes garras y colmillos, de cuyo pectoral cuelgan dos frutos de cacao.
Asimismo, una bellisima vasija tipo estribo de la época Clasica, hallada en
Rio Azul en el Petén (figura 34), y que segun sus glifos se destiné para
contener atole de cacao, tiene un estupendo disefio naturalista de piel de
jaguar en el asa. Ademads, es pertinente hacer notar que a una de las especies
de cacao en Yucatan se le denomina balamte’, “jagua:r--a'lrbol”.46

La Luna forma parte de todo este complejo simbdlico de lluvia-
vegetacién-jaguar:” es una deidad de la tierra y estd intimamente relacionada
con los ciclos agricolas; de manera que aunque la Luna, el agua y la tierra
sean en principio manifestaciones sagradas distintas, en un momento dado
convergen en una misma hierofania,*® y crean junto con el felino, un
simbolismo mas completo.

Igual que el jaguar, el astro también tiene una parte vinculada con la
noche y la oscuridad, y otra asociada con la fertilidad césmica, porque es ella
quien marca los ritmos de la vida, controlando las aguas, el ciclo menstrual de
la mujer y la vegetacion. Asi, como principio esencialmente femenino, y en la
medida en que atraviesa por fases diferentes y cambia de forma, muere y
renace cada nuevo ciclo, el satélite significa también la periodicidad y la

renovacion, y por lo tanto transformacién y crecimiento, tanto sobre el plano

“ Diccionario Maya Cordemex, p.33.

“"Incluso, segun las creencias de las culturas del Pert1, uno de los animales que se encuentra
representado en las manchas de la Luna es el jaguar. Chevalier y Gheerbrant, op.cit., p.661
*® Cruz Cortés, Ixchel diosa madre entre los mayas yucatecos, p.48.
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césmico, como sobre el terrestre vegetal, animal y humano.*’ Para el hombre
es el simbolo del pasaje de la vida a la muerte y de la muerte a la vida, igual
que lo seran, entre otros, las entradas al inframundo y los rituales iniciaticos,
todos éstos asociados estrechamente con el jaguar.

Asi, en la medida en que la energia lunar es fundamental para la vida,
en la mayor parte de las comunidades indigenas, la tierra tiene que sembrarse
cuando haya Luna llena para garantizar buenas cosechas. Por el contrario,

cuando hay Luna nueva, reporta Guiteras que los tzotziles dicen que

“La luna estd muerta”, “ya no existe la luna”, “la Juna se ha escondido de
nuestra vista”, “la luna esta acompafiando a su hijo, camina con é1”. Nada puede
plantarse durante esta fase; “la tierra esté cubierta”, y la semilla que en ella se
deposite nunca se recobrard; el mal se ha desatado y nadie sale de su casa por la

-noche, ya que carece de la protectora de luz de la Santa Madre, la defensora.>0

Evidentemente, la fertilidad implica sexualidad, y como ya se expuso,
el vinculo de ésta con el jaguar que ademds es simbolo de los instintos
desordenados, también es claro. En los Cantares de Dzilbalché se describen
algunas ceremonias nocturnas a la luz de la Luna, efectuadas por mujeres, que
estaban relacionadas con la sexualidad femenina. Uno de los Cantares es
analizado por Cruz, quien sefiala que tal vez la luz expedida por la Luna, sea
uno de los elementos mas importahtes del ritual,' ya que seria la parte

, : 1
fecundadora, la fuerza que envia el astro a las mujeres.’

“Ibid, p.658-659.
* Guiteras, Los peligros del alma, p.37-38.
*' Cruz Cortés, op.cit., p.31.
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La bellisima luna

se ha alzado sobre el bosque,

va encendiéndose

en medio de los cielos

donde queda en suspenso

para alumbrar sobre

la tierra, todo el bosque.

[...]

Hemos llegado adentro

del interior del bosque donde nadie

[nos] mirara. >

Asi, el satélite, igual que el felino, también es simbolo de ligereza y
licencia sexual. De hecho, entre los nahuas, en el tonalpohualli, al dia oceloti
le correspondia como patrono la diosa Tlazoltéotl, una de las deidades de la
tierra, el placer y la lujuria. De igual forma, entre los mayas, en el texto del
Ritual de los Bacabes, se menciona como una de las enfermedades, la del
Balam Mo Tancas, “frenesi-jaguar-guacamaya”, y ésta es un mal lujurioso;

es la sexualidad impetuosa que dafia:

El texto para

curar el Balam Mo Tancas “Frenesi-jaguar-guacamaya’.
Es esta una enfermedad maligna,

de frenesi o lujuria.

[-]

Ah Ci Tancas “frenesi ebrio”:

eres tu la lujuria del coito,

52 Libro de los cantares de Dzitbalché en Literatura maya, p.367-368.
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eres tu el Ak Co Tancas “Frenesi-lujurioso”,
eres tu el Nicte Tancas “Frenesi-er6tico™,

eres tu el Balam Tancas “Frenesi-jaguar”.

(.

En esta parte es cuando

se anuncia el encantamiento,

del centro del inframundo.

Se trata del Co Tancas “Frenesi-lujurioso”

del Mo Tancas “Frenesi-de-guacamaya”,
» 53

del Balam Tancds “Frenesi-jaguar”.

Dice Mercedes de la Garza que la presencia de la guacamaya en este

texto, estaria haciendo alusion al exceso de calor, seria la energia vital

calorifera del Sol que por ser tanta, se torna en maléfica.® Yo considero que

el jaguar por su parte aqui aludiria precisamente a la sexualidad instintiva y
desenfrenada, igualmente nociva.

Finalmente todas estas ideas relacionadas con la fertilidad, la muerte y

renacimiento, la regeneracion periddica del cosmos, nos remiten también al

origen y al fin de los tiempos, tema que abordaremos en el siguiente capitulo.

* El ritual de los Bacabes, p.269-274.
* De la Garza, Aves sagradas de los mayas, p. 54.
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CAPITULO 3
El jaguar del principio y del fin del mundo

Dentro de la concepcidn ciclica del tiempo que han teniso y siguen
teniendo los mayas, el jaguar sin lugar a dudas ha desempefiado un papel
primordial. El gran felino, vinculado irremediablemente al caos, se encuentra
presente en los mitos y leyendas que hacen alusion precisamente a las etapas
cadticas de la humanidad que precedieron este tiempo y que lo sucederan. Sin
embargo, igual que en otros casos que ya se presentaron, la funcion del
depredador en estos periodos particulares del proceso cosmogénico, tambien
va a ser ambivalente. Por un lado se le ha considerado como el gran
progenitor, seguramente por su liga con la vida y la fertilidad que se analiz6
anteriormente, pero por otro, aparece también como el gran destructor, como
la energia potencial de aniquilacién; su papel sera el de un carnivoro voraz
que en determinado momento pondra fin a la existencia humana e incluso a
toda posibilidad de vida sobre la tierra.

Asi, el jaguar mitico va a ser fundamental en las fases sucesivas de
ordenacién y destruccion del mundo. En otras palabras, diversas fuentes nos
permiten sugerir que existe una doble valencia atribuible a nuestro personaje:
lo encontramos al mismo tiempo investido de propiedades generadoras y de
atributos devastadores. Esto se debe fundamentalmente, segtn las palabras de

De la Garza porque “todo cuanto existe no es nunca una realidad estatica, sino
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en constante movimiento y cambio, que da a los seres cualidades multiples y
a veces contradictorias.”’

Pero antes de presentar estos dos aspectos antagénicos del felino, es
necesario hacer algunos comentarios en torno a la idea del devenir que en
general tienen los mayas, para tratar de ubicar en el tiempo el papel que se le

otorgo, y que sigue desempeiiando el jaguar en los mitos cosmogonicos.

Los mayas y su concepciorn del tiempo

La evidencia de un universo dindmico, que cambia, muere y renace
periédicamente, es parte de la experiencia inmediata de todos los pueblos, y la
inquietud ante estos sucesos ha generado en el hombre la conciencia de la
temporalidad. Eliade supone que a nivel universal existe la idea de la
regeneracion periodica del tiempo por la repeticidn simbolica de la
cosmogonia; asi, un ciclo cdsmico contiene una “creacién” a partir de un caos
original, una “existencia” y un “retorno al caos.””

Los mayas prehispanicos tuvieron una gran conciencia de la
temporalidad plasmada en todas sus manifestaciones culturales y en el
cuidadoso registro de los acontecimientos. Esta misma idea se muestra en su
impresionante sistema calendarico, cuyas implicéciones astronémicas y
matematicas, no fueron igualadas por ninglin otro pueblo mesoamericano. Si
bien es cierto que en las comunidades actuales se ha perdido en parte este
sistema de conocimiento, por una serie de circunstancias muy complejas que
no corresponde exponer en este trabajo, la idea esencial en torno al devenir

permanece, y forma parte de la realidad cotidiana ¢ inmediata de estos

' De la Garza, “Espacio-Tiempo en la antigitedad maya y nédhuat!” en , p.11.
?Eliade, Tratado de historia de las religiones, p. 361, 364.
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pueblos. Esta se presenta inicialmente como circular, y se vive como una
cadena interminable de ciclos pequefios y grandes, "donde no sélo se repiten
los dias y las estaciones, sino €l mundo mismo que muere y renace.”” Dentro
de este concepto, el pasado, que es lo que se conoce, esta enfrente, a la vista
de todos, mientras que el futuro que es incierto y desconocido permanece
oculto atras de los hombres.

Sin embargo, en este concepto de un universo infinito, regido por una
ley ciclica de muerte y renacimiento, tal como funcionan la vegetacion y los
astros, a pesar de que se tenga la creencia de que éste es un orden decidido
por los dioses, los acontecimientos no son una mera repeticion en circulo,
sino que en determinado momento existe, dentro del plan divino, la
posibilidad de una evolucidn cualitativa a manera de espiral. Ademas, si'se lo
propone, el hombre en cierto nivel de su realidad inmediata, no sélo puede
planear su vida material y su propia existencia, sino que incluso puede llegar
a cambiar su destino dentro de los diversos ciclos del tiempo. De la Garza

afirma en este sentido:

...uno de los propositos esenciales que tenia la realizacion de textos era la
posibilidad de prepararse para recibir el futuro, aceptando las influencias
benéficas de los dioses y conjurando las maléficas por medio de multiples
rituales, lo cual indica que los mayas pensaron que podian, de alglin modo,

cambiar el futuro.*

’De la Garza, La conciencia historica de los antiguos mayas, p.36.
* De la Garza, Literatura maya, p. XXIIL
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Pero de cualquier manera, en esta forma de ver y de entender el mundo,
el futuro, que estrictamente hablando ya ocurrié -por eso se puede
pronosticar- se presenta como una continuacién perpetua de la cadena de
formaciones y catastrofes. Por otra parte, los acontecimientos del pasado se
encuentran frente a nuestros ojos, pero es dificil ver mas alla de! alcance de
nuestra propia vista, por lo tanto, independientemente del mito cosmogénico
0 de la “fecha era” que manejaban los mayas de la época clasica y con los que
se iniciaria uno de los grandes ciclos de la humanidad, la idea de un inicio
absoluto se hace borrosa. En este sentido, llevando la idea a sus tltimas
consecuencias, dice Thompson que “los mayas habian llegado a la conclusién
de que el tiempo no tuvo principio jamés”.’ Igualmente, dentro de esta logica
de pensamiento, es factible pensar en una vivencia simultinea de pasado,
presente y futuro, y no necesariamente como una sucesién de los tres
momentos en el tiempo.6

En los mitos cosmogdnicos se narran los acontecimientos del origen, y
estas narraciones son historias sagradas, que se transmiten utilizando un
lenguaje eminentemente simbdlico, porque son “la expresién de una realidad
percibida intuitivamente, de una vivencia religiosa del mundo y por tanto,
esencialmente emocional y valorativa, que no puede comunicarse sino a
través de simbolos.”” Estos hechos, segin Eliade, se dieron en un momento
primordial e atemporal, lo que é llama el “tiempo sagrado”;8 sin embargd yo

no creo que este primer momento de la creacién -que en una idea ciclica del

* Thompson, Grandeza y decadencia de los mayas, p.155.

* De la Garza, “Espacio-tiempo ...”, op.cit, p.12-13 y De la Garza, "Los mayas. Antiguas y
nuevas palabras sobre el origen" en Mitos cosmogénicos del México antiguo, p.15.

" De la Garza, “Los mayas. Antiguas ...”, op.cit,, p.16.

® Eliade, Imdgenes y simbolos, p.63-66.
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devenir es también el altimo, el de la destruccion césmica- sea propiamente
atemporal, sino que tiene otra estructura temporal, es decir, la dindmica de los
acontecimientos funciona de manera distinta y con otra estructura, que no es
la del universo ordenado, inmediato y tangible del hombre; asi, estos periodos
de caos se manejan con otra logica y con otra estructura en la secuencia de los
sucesos.

Los mitos de origen mesoamericanos hablan de grandes edades del
mundo regidas por distintos dioses y que terminan en un gran cataclismo
cosmico. En estas etapas de la humanidad aparecen los distintos Soles y
diversos tipos de criaturas, que por ser imperfectos son destruidos. Asi, este
universo, que crearon los dioses para el hombre, y en el que ahora habitamos,
y que en determinado momento serd igualmente destruido por fuerzas ajenas

a nosotros,

... surgié por un proceso ciclico de creaciones y destrucciones, en el cual van
apareciendo progresivamente los grandes elementos, los animales, las
plantas y los astros, mientras que el hombre, como parte central del proceso,
va sufriendo en las distintas edades una evolucién que lo lleva a constituirse
en el ser que los dioses necesitan para que los venere y alimente, porque es

el vinico ser consciente.’

Concretamente los mitos cosmogonicos de los mayas prehispanicos se
pueden rastrear desde las inscripciones jeroglificas en piedra hasta en los
textos indigenas del siglo XVI, pero también es factible encontrar sus

evidencias dentro de la tradicion oral de las comunidades contemporaneas, ya

? De la Garza, “Los mayas. Antiguas ...”, op.cit., p.17.
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que conforman, junto con otra serie de creencias, lo que Braudel ha

catalogado como estructuras de larga duracién.'®

El jaguar en el origen y el jaguar del origen.

En Mesoamérica, desde épocas muy tempranas, es factible encontrar
representaciones de lo que al parecer son evidencias de conceptos que
posteriormente se encuentran en varios relatos de practicamente todos los
pueblos de esta 4rea cultural, e incluso muchos sudamericanos.'' Estas se
refieren a la presencia del jaguar en etapas anteriores a este periodo que ahora
vive la humanidad. Podemos afirmar sin temor a equivocarnos que en el
pensamiento mesoamericano, el félido estd presente desde los origenes
mismos del universo.

Torquemada, por ejemplo asienta que segin los nahuas uno de sus
dioses creadores fue Ocelopuchtli. El fraile franciscano escribié al respecto en
los albores del siglo XVII: “La creacion del cielo y de la tierra aplicaban a
diversos dioses y algunos a Tezcatlipoca y a Huitzilopuchtli; o, segin otros, a
Ocelopuchtli, idolos principales de México.”"?

De esta forma, el animal sera protagonista en los mitos cosmogénicos
anteriores a la aparicion del hombre, que explican no sélo cémo se inici6
todo, sino también el por qué los seres son como son y siguen un determinado
comportamiento.”> Como ejemplo podemos citar el conocido mito nahua de la

creacion del quinto Sol. En el relato, cuando los dioses se reunieron en

** Cfr. Braudel, “La larga duracion” en La historia y las ciencias sociales, p.60-106.

"' Levi-Strauss en su obra Lo crudo y lo cocido, sefiala una gran cantidad de mitos
amazonicos donde el felino es un personaje central en etapas previas de la humanidad

'* Torquemada, Monarquia Indiana, v.111, libro 6, p.123.

" De la Garza, “Los mayas. Antiguas ...”, op.cit., p.16.
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Teotihuacan para dar origen al Sol, varios animales asistieron también; el
jaguar fue uno de ellos y se arroja a la hoguera después de Nanahuatzin y
Tecuciztecatl, cuando el fuego ya no era tan intenso, de ahi que su piel haya
quedado manchada con el tizne.'*

Concretamente entre los mayas, el jaguar como figura central de una
gran cantidad de mitos, domina con su presencia tutelar la memoria que los
indigenas guardan de su pasado. En algunos de sus relatos, también el animal
ya existia antes de la creacion del hombre por los dioses, y de alguna forma es
sometido para instaurar el nuevo orden. En una narracién mopan que publicé
Thompson; se dice que en efecto, el jaguar vivia en el mundo antes que el
hombre, y que la bestia contemplaba al Creador cuando comenz6 a modelar
con barro a los primeros seres humanos. Sin embargo, como éste no queria
que el felino observara su obra, lo envié al rio con una calabaza perforada
para que le llevara agua, esperando mientras tanto, terminar la creacion. El
jaguar, como es evidente, no lograba cumplir con el encargo hasta que una
rana le recomendd untar con lodo los agujeros de la calabaza. Para cuando el
cuadriipedo pudo regresar, el Creador habia hecho trece hombres y doce
cerbatanas, con las que fue atacado, y al recibir dos tiros en la pata,
comprendid que a partir de ese momento, el hombre seria el amo."’

Segun el material etnogréafico obtenido de la comunidad tzotzil de San
Pedro Chenalhé por Guiteras, los indigenas de esta region piensan que
antiguamente el mundo estaba infestado de jaguares, y de hecho les

pertenecia. Las bestias comian a los hombres de entonces, por eso Ojoroxtotil,

' Sahagtin, Historia general de las cosas de la Nueva Esparia, 1938, v.II, 258.
BThompson, Historia y religion de los mayas, p.411-414.
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Dios Padre, el Padre Sol, “Sefior Padre Devorador de Jaguares”,'6 tuvo que
matarlos durante la primera creacién, Unicamente dejé vivos a una pareja, y
esta es la razon por la que todavia hay jaguares en la tierra. La narracion
completa que del mito hace Manuel Arias, y que nos brinda una gran cantidad

de elementos que luego vamos a ver repetidos en otros relatos, es la siguiente:

“Hay muchos tigres [jaguares] que come la gente. El Ojoroxtotil va acabar
con los tigres. Tienen sus asientos. Salen al olor de la gente los tigres. No
podemos sentar en los asientos del tigre porque alli quedamos clavados. El
Ojoroxtotil no tiene miedo. Se sent6 en los asientos, pero no quedé clavado.
No salieron los tigres. Empez6 a 1lamar a los tigres. jAh! [exclama Manuel
con gusto]. Iban a comer luego. ‘Espérese, descansen un rato en- sus
asientos’, dice el Ojoroxtotil. ‘Bien’, dicen los tigres. Sentaron. ‘Ora tiene su
bordoncito el Ojoroxtotil. Ya sentaron. Hay bastante bijao y él buscé donde
acostarse. ‘Laman bien mi sangre, no quiero que quede ninguna gota’, dice.
‘Esta bien’, contestan los tigres. ‘Pero apurese, aﬁﬁrese.’ ‘Ahora, ya’, dijo el
Ojoroxtotil y empez6 a acostar. Que van a llegar a comer los tigres. Ahora
los tigres no pueden levantar, quedaron clavados ahi. Porque hay muchos
tigres antes que no deja vivir la gente. Ojoroxtotil con su bordén empezé a
matar los tigres. Dos no mds salvd. Por eso hay tigre, dice la gente.
Ojoroxtotil es Dios. Empezé a pelar los tigres, los bolom. Secd su cuero,

- ’ " I 7
empez0 a componer; cargd con su cuero en su espalda.

De nueva cuenta, igual que en el mito mopan, el jaguar, simbolo de una
edad cadtica, desordenada y eminentemente instintiva de los inicios, fue

vencido por el Dios. Asimismo, ya desde las fuentes indigenas del siglo XVI,

“Guiteras, Los peligros del alma. Vision del mundo de un tzotzil, p.155.
7 Ibid., p.159-160.
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el carnivoro aparecera en edades precedentes de la humanidad, y de alguna
forma sera sometido para imponer un nuevo orden. En el Popol Vuh se
menciona que los felinos, concretamente los jaguares y los pumas, fueron
petrificados junto con los dioses creadores Tohil, Avilix y Hacavitz cuando
finalmente salio este, nuestro Sol e ilumind la faz de la tierra, iniaciandose
con esto la cultura de los hombres.'®

No seria descabellado pensar que la esencia de algunas de estas ideas
sea la que se encuentra grabada en piedra en las manifestaciones artisticas
tempranas de Mesoamérica. Dice Ann Cyphers en una aventurada, pero
interesante interpretacién sobre algunas de las esculturas monumentales
olmecas de San Lorenzo Tenochtitlan, en las que se representd una escena
mitica en que dos gemelos se enfrentan a dos felinos, que “teniendo como
referencia mitos mayas posteriores, es posible que ésta sea una manifestacion
temprana de los Héroes Gemelos que durd tres milenios.”"” Considero que si
bien resulta arriesgado pensar concretamente en los héroes gemelos mayas, si
se podria estar haciendo alusion en las esculturas a esta lucha original en que
los felinos tuvieron que ser sometidos para implantar un nuevo orden.
Ademas, es pertinente sefialar, que el mito de los gemelos no es exclusivo de
los mayas, sino que también se encuentra en otros lugares de Mesoamérica

En un mito de creacion chol palencano que publica Thompson, se narra
el papel que desempefié el jaguar cuando Dios quiso acabar con los hombres

y poner en su lugar una nueva raza:

'* Popol Vuh, p. 122-123.
¥ Cyphers Guilién, “San Lorenzo Tenochtitlan” en Los olmecas en Mesoamérica, p.51.
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Por eso hizo las tinieblas. Los jaguares fueron a matar a los hombres; no
dormirian porque siempre era de noche, y asi matarian a todos ios hombres.
Un hombre cerré su casa con todo cuidado con espesos tableros y fue hasta
el borde de la casa. Cuando el dios lo hallé vivo alli, e arrancé la cabeza y
se la peg6 al ano, y el hombre queddé cambiado en mono arafia; los espafioles

. 20
acaso se transformarian en monos aulladores.

En este sentido, este animal a nivel mitico desempefia un papel
fundamental dentro del orden cdsmico e histérico de estas sociedades, al
convertirse en un simbolo de una etapa cadtica anterior, y por lo tanto su
sometimiento representara un elemento de control social y de equilibrio en
esta nueva época. En otras palabras, de alguna manera, los jaguares,.ya
inmersos dentro de este nuevo orden se convertiran al mismo tiempo en los
pilares y, como se vera posteriormente, en la causa potencial de destruccion
de! mismo.

De esta forma, un personaje tan comun en la tradicion oral y escrita de
las comunidades indigenas contemporaneas, estd constantemente mezclado
con los esfuerzos que los hombres hacen para regular su propio universo
social. Los ya citados balamoob de la Peninsula de Yucatan, estos espiritus
guardianes jaguares que se ubican en las cuatro esquinas de la milpa o en las
cuatro salidas oficiales del pueblo, estan actuando también como postes
sostenedores y ordenadores del mundo, igual que las ceibas, o en determinado

momento que los gobernantes. Estos a su vez, también son jaguares, y como

* Thompson, op.cit., p.414.
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ellos, tienen la responsabilidad de mantener el orden cédsmico, pero
igualmente la posibilidad de destruirlo.”'

Por otra parte, otro conjunto de mitos lo constituyen aquellos en los que
el felino en este principio.de los tiempos actia como un progenitor de la raza
humana o de un grupo determinado. Resulta curioso sefialar que en el
Vocabulario en lengua tzeldal de Ara, uno de los significados para el vocablo
chog, que como se vio entre otras cosas es “ledn”, vincula al término con el
origen, ya que también puede traducirse como “generacion, genealogia”.22 De
igual forma, seguramente no es gratuito el nombre de balam t’ul que en maya
yucateco se le da a un conejo grande que sirve de padre, es decir, de
progenitor.2 3 Asi, en esta ocasién el viejo jefe de linajes, el antepasado
divinizado e inmortalizado, se asocia a la vida.

Ya se habia sefialado que, desde la cultura olmeca, el jaguar estaba
presente en una gran cantidad de representaciones como figura principal; en
estas manifestaciones artisticas abundan los seres antropomorfos con rasgos
del felino, y no podemos descartar las interpretaciones que nos hablan de
personajes que aparentemente estin copulando con ellos,”* lo que
evidenciaria su papel de progenitor. Asimismo, en la cueva de Oxtotitlan en

Guerrero (figura 35), hay una imagen de un hombre pintado de negro con el

' vid Infra tercera parte capitulo 1. Aludiendo a esta misma idea, segun Thompson, Gann
hallé en 1900 en Santa Rita, al norte de Belice, un escondite con una urna, artefactos liticos
y figuras de ceramica. Algunas de éstas representaban a jaguares sentados en posicién
erecta, dispuestas en torno a la urna en los cuatro puntos cardinales; el investigador piensa
que tal vez en un plano universal estas figurillas estuvieran desempefiando el mismo papel
de los balamoob de las comunidades contemporaneas. Thompson, op.cit., p.266.

2 Ara, Vocabulario en lengua tzeldal segiin el orden de Copanabastla, p.269.

¥ Alvarez, Diccionario etnolingiiistico del idioma maya yucateco colonial, p.63.

% Coe, “The Olmec Style and its Distribution” en Handbook of American Indians, p.751-
752; Grove, “Olmec Altars and Myths” en Archaeology, p.128-135.

170




sexo descubierto y un jaguar rampante frente a €1, que podria estar haciendo
referencia a esta misma idea.?’ En el contexto cultural maya, en el Popol Vuh,
los primeros hombres creados, de quienes descienden los quichés son, como
se' vera en el siguiente apartado jaguares, y los gobernantes que les
sucedieron conservan rasgos del animal, e incluso se transforman en é1.%
Tomando como base la idea de las estructuras de larga duracion que
analiza Braudel,”’ pienso que es factible postular una continuidad mitica en
Mesoamérica de més de tres mil afios. Asi, no podemos dejar de sefialar que
en esencia la idea sefialada es la que se encuentra en un - mito chol
contemporaneo recogido por Morales Bermudez. En éste se relata el papel
representado por el jaguar en el comienzo del mundo, en los origenes de la
cultura humana, cuando un nifio, que funciona en este caso como héroe
mitico, resucita después de haber sido asesinado por su hermano, y es cuidado
y protegido por un jaguar que hace las veces del padre. La solidaridad y la
alianza de ambos es lo que finalmente generara la gestacion de la sociedad, ya
que este muchacho se convertira en el fundador de los choles, y por lo mismo
en el antepasado de la raza humana.?
De igual forma, en la tradicién actual de los binnizd (zapotecos) del
Istmo de Tehuantepec, el jaguar es considerado como el progenitor de los

hombres; asi lo refleja un verso de Pancho N4car, poeta en esta lengua, que

* Grove, “The Olmec Paintings of Oxtotitlan Cave, Guerrero, México” en Studies in Pre-
Columbian Art and Archaeology 6.

* Vid. infra tercera parte.

? Braudel, op.cit.

* Morales Bermudez, On O T'ian. Antigua palabra. Narrativa indigena chol, p. 72-76.
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dice: “por eso dicen que de los hombres-tigres descendemos.”® Victor de la
Cruz asienta que asi como la madre de los binnigula’sa’ es chijla, animal de
pantano que simboliza la tierra, la mujer y la vegetacion, el padre es peche,
asociado al cielo, al Sol y a la fuerza cosmica; y seguramente s por €so que
entre los hombres se dicen biche’, es decir “mi tigre”, “mi hermano ti gre”.30
Pero aun siendo simbolo del progenitor original, el felino, dotado de
poderes terribles, sera también el responsable de los cataclismos y la
destruccion cuando llegue el fin de los tiempos. Esta ley ciclica, tiene que
verse, de nueva cuenta, como resultado del papel polivalente que desempafia
el félido. Asi, en otras ocasiones el animal no es destruido ni controlado, sino
que ejerce su fuerza como destructor, y se hace presente como un personaje
esencial en los cataclismos que provocaron la aniquilacion de los mundos
anteriores a éste, es decir, lo hallamos imprimiendo el dinamismo necesario

dentro de la cadena interminable de esta historia ciclica de creaciones y

aniquilaciones.

Del caos al orden y del orden al caos
El papel primordial y destructivo que el jaguar desempefia en el
principio y fin de los tiempos, no es inicamente mesoamericano, también esta
presente desde épocas remotas y hasta la actualidad en muchas culturas de
Sudamérica. Es probable que en una de las vasijas pintadas de los mochica, se
aluda a esta idea de que el felino se vincule a uno de estos procesos de

aniquilacién del cosmos. En ella, segin la descripcién de Benson, se muestra

® Citado y traducido por Victor De la Cruz, “El mito de origen de los Binnigula’sa’
Conferencia impartida en las Jornadas Filolégicas, en el Instituto de Investigaciones
Filolégicas, UNAM, 1997.

 Ibid.
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una escena mitica o imaginaria, posiblemente un terremoto, en donde aparece
un jaguar sostenido por un poste antropomorfizado en un tempio.31

De manera anéloga, en una interpretacioén sobre los grabados en piedra
de Chalcaltzingo en Morelos (figura 26), que tienen una clara influencia
olmeca, se dice que éstos podrian estar escenificando la lucha ancestral entre
hombres y jaguares, en donde segin algunas versiones, vencen estos
altimos.*” Esto tal vez podria indicar que el plazo brutal y dramatico de las
eras de la humanidad a las que aluden los mitos, y en donde generalmente el
Jaguar actiia como un instrumento de destruccion, estaba previsto desde los
horizontes culturales mas antiguos de Mesoamérica. Es en este sentido que
Coe afirma que todas las cosmogonias mesoamericanas comprenden un solo y
gran sistema de tremenda antigijedad.33

Para el Posclasico, en el Altiplano Central se tienen numerosas noticias
sobre este proceso, gracias a las fuentes como Los anales de Cuauhtitian, La
leyenda de los soles o La historia de los mexicanos por sus pinturas.”® Todas
ellas coinciden en sefialar que la primera creacién del mundo o el primer Sol
cosmogonico, cuyo nombre fue 4 ocelotl, fue hecho por Tezcatlipoca quien
tomo un gigantesco tigre y lo colocd en el firmamento, y en esta ocasion asi
fue creada la vida en el universo. Durante esta época el mundo estaba
habitado por gigantes, los quinametzin, quienes comian frutas silvestres, pero

un dia, después de trece veces cincuenta y dos afios, enormes jaguares los

*' Benson, Man and Feline in Mochica Art, p.26.

2 Cfr. Grove, Chalcatzingo. Excavations on the Olmec Frontier.

¥ Coe, “Olmec Jaguars and Olmec Kings” en Benson, The Cult of Feline.

* Anales de Cuauhtitlan y Leyenda de los soles en Cédice Chimalpopoca; Historia de los

mexicanos por sus pinturas en Teogonia e historia de los mexicanos. Tres optsculos del
siglo XVI
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devoraron; asi terminé esta primera edad que se llamé ocelot!-tonatih o "Sol
de tigre".

En el Popol Vuh el jaguar también se presenta en su faceta de
destructor y aniquilador. Los quichés narran que durante la segunda creacion,
dos de los encargados de destruir a los hombres de madera que no hablaban y

no adoraban a sus creadores, fueron jaguares: cotzbalam y tucumbalam:

Y vino Cotzbalam y les devoré las carnes. El Tucumbalam Hegé también y

les quebré y magulié los huesos y los nervios, les moli¢ y desmoroné los

huesos.>

No debe causar ninguna sorpresa que en esta dindmica de pensamiento,
donde ambitos heterogéneos pueden articularse en un todo o ain integrarse
dentro de un sistema, el mismo agente que ayuda a ordenar y a propiciar la
existencia, sea también quien la destruya, ya que serdn los jaguares los que
auxiliaran a las divinidades en el proyecto de aniquilacion apocaliptica.

Segiin los mitos lacandones recogidos por Marion, la tercera
generacién de hombres (es decir, los actuales), serd masacrada, despedazada
por las fieras después de un eclipse solar que desencadenard la sepultura del
universo maya de la selva alta, y los lacandones en alerta permanente, esperan
estoicamente este cataclismo cdsmico que puede suceder en cualquier
momento. Sin embargo, después de esto, el creador generara una nueva selva,

iluminada por un nuevo Sol y colocard una nueva generacion victoriosa de

* Popol Vuh, p.30-31; cotzbalam puede traducirse como flor-jaguar.
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lacandones, quienes tomaran posesion legitima de ella para que sus linajes se
reproduzcan indefinidamente.*

Otra versién de este mismo mito dice que después de morir el tltimo
lacandén, los jaguares de Cizin, que al igual que los fieros tigres que se
mencionan en el Popol Vuh viven normalmente en el inframundo, pondran fin
al universo cuando sean puestos en libertad, comiéndose al Sol y a la Luna.”’
Esta es la razén por la que la diosa lunar lleva consigo en su viaje nocturno
por el cielo sus palos del telar, para protegerse de un eventual ataque de los
jaguares que seran liberados cuando este mundo termine.”®

Esta imagen, comun para toda Mesoamérica y que ya se ha analizado,
del felino como devorador de los astros durante los eclipses, recalca la idea de
un animal que representa a las fuerzas desencadenadas y cadticas de la
naturaleza.

Sin lugar a dudas los numerosos personajes ataviados de felinos, que
usan pieles o pintura corporal que los asemejan al jaguar, con pafioletas sobre
la cabeza para cubrir el borde de la mascara faéial, seguramente para afiadir
una credibilidad dramética a su actuacion, y que participan en distintas
fiestas, carnavales y danzas rituales de las comunidades mayas actuales,
tienen esta obligacion de desordenar y de romper con las estructuras
establecidas; funcionan como un factor fundamental de desequilibrio. Es
cierto que en estas ocasiones se trata de episodios festivos y se carece del
dramatismo que se vive en los mitos que aluden al fin de los tiempos, pero de

cualquier forma, los imponentes carnivoros cumplen con la funcidn, una vez

* Marion, Le pouvoir des filles de Lune; la dimension symbolique des formes

d’organisation sociale des Lacandon du flewve Lacanjd, Mexigue.
* Thompson, op.cit., p.413.
*® Ibid, p.301.

175




mas de alterar la cotidianeidad. Asi, muchas veces representan ¢l papel
principal en estas pantomimas contando y actuando chistes agresivos,
" burlidndose de todos y de todo; comiinmente aparecen gritando, amenazando,
molestando y esporadicamente agarrando a los espectadores, quienes a su vez
se divierten a costa de ellos; son los encargados de imprimirle un toque de
picardia a la puesta en escena.”’

Ya desde las fuentes del siglo XVI, en el Chilam Balam de Chumayel
se identificaba a los destructores del orden establecido, que en ese caso eran
evidentemente los cristianos, como el “tigre de los pueblos”; el “Libro de los

linajes” termina con esta amarga queja:

iQue porque eran niflos pequefios los muchachos de los pueblos, y mientras,
se les martirizaba! jInfelices los pobrecitos! Los pobrecitos no protestaban
contra el que a su sabor los esclavizaba, el Anticristo sobre la tierra, tigre de
los pueblos, gato montés de los pueblos, chupador de pobre indio. Pero
llegara el dia en que lleguen hasta Dios las lagrimas de sus ojos y baje la

justicia de Dios de un golpe sobre el mundo.

Podemos concluir diciendo que, a nivel mitico, el jaguar ese animal
imponente y misterioso, habita en otro tiempo, en épocas anteriores a esta

cultura humana, en el que él es el amo y sefior, y por eso también sera el

¥ Véase por ejemplo la descripcién que hace Vogt de la fiesta de San Sebastian en
Zinacantan, Vogt, Ofrendas para los dioses, o la del “Baile del venado” de los quichés en
Schultze Jena, La vida y las creencias de los indigenas quichés de Guatemala, o la “danza
del Pochd” en Tenosique en Pérez Suirez, “El poché: una danza indigena bailada por
ladinos en Tenosique, Tabasco”, en Antropologia, historia e imaginativa. En homenaje a
Eduardo Martinez Espinoza, entre otros.

“ Libro de Chilam Balam de Chumayel, p.51
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encargado de destruir este orden para volver, una vez mas, al caos original del

. - .4l
que seguramente nacera una nueva criatura con su cultura propia.

“' Vid. De la Garza, “Jaguar y nagual en el mundo maya” en Studia Humanitatis.
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TERCERA PARTE

UN FELINO EN EL PODER

“El tigre anda y bulle en las sierras, y entre las
pefias y riscos, y también en el agua, y dicen es
principe y sefior de los otros animales”
Sahagan Historia verdadera de las cosas de la
Nueva Esparia, 1938, v. HI, p.147.




CAPITULO 1
Cosmos y gobierno

Tal pareceria que hablar de gobierno entre los mayas prehispanicos
implicaria tomar en cuenta Unicamente a un grupo muy reducido de la
sociedad, a la élite dirigente, haciendo a un lado la vision del grueso de la
poblacion. Sin embargo, como ya han sefialado algunos investigadores, si
estas élites no hubieran compartido sus ideas sobre el origen y el
funcionamiento del cosmos con toda la comunidad, si no hubieran empleado
para ello un lenguaje simbdlico expresado fundamentalmente en el arte y la
religién, que fuera comprensible para la sociedad en general, entonces sus
ritos, sus textos grabados en piedra, sus edificios y centros ceremoniales, no
tendrian sentido para la mayor parte de los habitantes. Los gobernantes
transmitian sus mensajes al grueso de la poblacion a través de simbolos; la
funcién social de éstos es precisamente la de vincular a cada individuo con
una comunidad mas amplia que comparta el conocimiento de su significado,
como se menciond en un principio.

Dentro de este orden de ideas, los enormes mascarones de las fachadas
de varios monumentos mayas' reprodujeron, segun Marta Foncerrada, las
imagenes idealizadas de gobernantes o las de un linaje. Por la ubicacién de
estas esculturas en las edificaciones, a decir de la investigadora, se puede
pensar que fueron expresiones de un arte piblico, “simbolos de la autoridad

prepotente de la clase dirigente”; mas adelante la misma autora comenta: “La

' Véanse por ejemplo los mascarones de Kohunlich, Acanceh, Izamal, Uaxactin, Tikal y el
del friso de estuco tal vez procedente de Quintana Roo, del Museo Nacional de
Antropologia en México.
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monumentalidad repetitiva de la faz hieratica del gobernante puede
considerarse como una forma de propaganda masiva”,’ y el hecho de que no
existan textos escritos incorporados a estas esculturas, confirmaria su caracter
plblico. Asi seguramente estos mascarones, igual que todo el arte escultdrico
y arquitectonico monumental, se realizaron para ser contemplados por una
amplia mayoria no iniciada en la comprension de la escritura, que los ha de
haber visto como monumentos conmemorativos a la autoridad ancestral y a la
personalidad histérica de sus dirigentes mas importantes.3

Por otro lado, a nivel simbolico los gobemantes estaban integrados al
orden y a los ciclos naturales igual que las plantas y los animales. A ellos se
debia, en parte, el correcto devenir del tiempo, y era en torno a los soberanos
que se estructuraba el espacio. Es por esto que se les consideraba como
pilares indispensables dentro de la comunidad, como seres sagrados, gracias a
los cuales se lograba mantener un equilibrio fundamental para el buen
funcionamiento del orden césmico. Tratemos de puntualizar estos conceptos:

Podemos decir que probablemente uno de los patrones generales mas
estables a lo largo de todo el territorio mesoamericano, y desde la época
prehispanica hasta la fecha, es el modelo de la division cuatripartita del
espacio. Esta idea de los cuatro rumbos fue compartida por los mayas de
todos los estratos sociales y en toda su édrea cultural, y a cada regién cosmica
se le otorgaba una carga simbolica particular. Algunos investigadores, como
Villa Rojas, piensan que las “esquinas del mundo” estaban localizadas en los

puntos intercardinales que corresponderian a la posicion maxima de la

? Foncerrada de Molina, “La exaltacién del gobernante maya”, en Anales del Instituto de
Investigaciones Estéticas, 53, p.7-8.
*Ibid., p.8.
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declinacion del sol en los solsticios de verano y de invierno, de manera que
dos de estos puntos se ubicarian en el lugar de la salida y puesta del sol
durante el primero, mientras que los otros dos estarian en la salida y puesta
del sol en el segundo.' De hecho, durante la época prehispanica, en la
construccion de las principales ciudades, el simbolismo de los cuatro puntos
solsticiales, reflejé la necesidad del hombre de crear y definir su espacio
conceptual.5

A nivel universal, lo cuadrado, en contraposicion con lo redondo, da
idea de sistematicidad, racionalidad y orden. Vogt,6 concretamente hablando
de los Zinacantecos, interpreta esto como la oposicion de la cultura frente a la
naturaleza: “Al hacer el universo cuadrado en lugar de redondo, como se ve
desde la cima de una montafia, los zinacantecos lo asocian con el mundo
cuerdo, sistematico y ordenado de la cultura, en oposicion al de la
naturaleza”.” A fin de cuentas, el cuadrado, con cuatro esquinas definidas
simboliza estructura, frente al caos que implicaria el circulo, sin principio ni
fin.

Redfield comenta que para los mayas de la de la Peninsula de Yucatan,
el pueblo, como el mundo mismo, es cuadrado, con sus esquinas sefialadas
con cruces, justo en los cuatro puntos cardinales,® contrariamente a la idea de
Villa Rojas. Hasta la fecha en esta region, no importa cuantas sendas o

caminos lleven a una aldea maya, oficialmente cada pueblo tiene cuatro

* Alvarez, Diccionario etnolingiiistico del idioma maya yucateco colonial, p.35.

* Iwaniszewski, “Los conceptos del tiempo en el discurso ideolégico en el Protoclasico
maya: Cerros y Uaxactin”, p. 512.

é Vogt, Ofrendas para los dioses, p.27-28.

7 Ibid. p.28.

* Redfield, The Folk Culture of Yucatan, p.119,
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entradas orientadas hacia los cuatro rumbos del mundo, y en cada una de
ellas, igual que como sucede en las milpas, hay un Balam montando guardia
para proteger al poblado de animales peligrosos, enemigos depredadores, y
malos vientos, cuando intentan entrar. Esto lo hacen disparando fragmentos
de obsidiana o pedernal a los atacantes. Thompson indica que “cuando la
gente halla esos fragmentos o restos de pieles de animales, saben que. el
Balam estuvo operando en su defensa”.’ Estos guardiahes protectores a veces
también reciben el nombre de Nucuch Uinic o Nucuch Macob, que quiere
decir ‘los Hombres Enormes*”,'® término que de igual forma los identificaria
con la idea de “postes” o “sostenedores” del mundo, funcién que también
desempefian las cruces, como esquematizacién de los cuatro arboles
cOSmMICOS.

‘Sabemos por las fuentes, de las que probablemente el Libro de Chilam
Balam de Chumayel sea la mas explicita, que en cada una de las esquinas del
mundo habia un soporte que sostenia el universo: un arbol con un péjaro
posado en la copa que funcionaba como pilar, un Bacab, una deidad, un tipo
de maiz, etc., todos de un color determinado.'' Hacia el oriente estaba el
rumbo rojo, mientras que hacia el poniente estaba el negro, las dos
direcciones mas importantes para los mesoamericanos; el hombre parado
viendo hacia el oeste tendria a su derecha el rumbo de color blanco, y a su
izquierda el amarillo. Ademas, estas cuatro regiones se situan en torno a un

centro, de hecho, en algunas comunidades yucatecas actuales este punto es el

* Thompson, Historia y Religion de los mayas, p.353.
'° Ibid.
" Chilam Balam de Chumayel, p.41-42.
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cenote, y también se piensa que en el centro del poblado hay un quinto
Balam."

De cualquier manera, en general en el pensamiento cosmolégico, aqui,
como axis mundi, se erguia una gran ceiba verde, Yaax-imix-ché, también “el
primer arbol del mundo”,” porque y ‘ax, ademas de designar al color verde-
azul, hace referencia también a “lo primero, el origen”.14 Incluso, en varias
poblaciones del 4rea maya, hasta la fecha, sigue irguiéndose una ceiba en el
centro del pueblo, y es en torno a ella que se desarrollan las actividades mas
importantes de la comunidad."”” A nivel simbélico, este arbol al hundir sus
enormes raices en el inframundo, y sus ramas alcanzar el cielo, actuaba como
eje, como medio de comunicacién entre los distintos niveles césmicos, y por
lo tanto “como el punto hierofanico por excelencia”,'® pues es precisamente
aqui donde los contrarios de integran. Esta imagen cosmolégica del arbol es
la que encontramos representada en varias obras plasticas, desde las estelas de
Izapa (figura 36),” hasta las imagenes de los codices posclésicos, tal como la
de las paginas 75 y 76 del Codice Madrid. Sin embargo, esta idea no sdlo es
evidente en este tipo de fuentes, sino también en los complejos constructivos.

Kowalsky'® por ejemplo, afirma que el Cuadrangulo de las Monjas de Uxmal,

con sus cuatro esquinas abiertas, tiene precisamente este mismo significado;

2 Thompson, op.cit., p.353.

" La traduccién de Ramén Arzapalo es “la-planta-del-origen-de-la-vida. Citado en Sotelo,
Las ideas cosmoldgicas de los mayas en el siglo XVI p.50. En el Diccionario Maya
Cordemex también se le designa a este arbol como yaxche ‘il kab, “el arbol sagrado llamado
arbol de color verde o primer 4rbol del mundo”, p.971.

" Diccionario Maya Cordemex, p.971.

* Hernandez Pons, “La ceiba” en Arqueologia Mexicana, v.V, no.28, p.68-73.

té Sotelo, op.cit., p. 50.

'"Estelas 2, 5, 10, 25 y 27. Véase Norman, [zapa Sculpture.

" Kowalsky, The House of the Governor, a Maya Palace at Uxmal, Yucatan, Mexico
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incluso afirma que al centro del patio habia una columna de piedra, que ahora
esta destruida, que representaria al axis mundi, es decir, seria una imagen
analoga al arbol del centro del mundo, y junto a ella se localizaron los
fragmentos de un trono de jaguar. Otra de estas columnas aisladas de piedra
se encontraba frente al palacio del gobernador, donde esta el otro sitial felino
bicéfalo.

De manera analoga, en un poema nahuatl se revela como del arbol
florido de Tamoanchan proceden los gobernantes; el texto segin Garibay dice

asi:

Desde Tamoanchan, donde se yergue el Arbol Florido,
vienen nuestros reyes, tu, Motecuzoma,

y Totoquihuatzin.19

Respecto del drea maya, varios investigadores ya han sefialado la
asociacion del gobernante con este eje del mundo, identificindolo con la
ceiba.”® De hecho se ha planteado, por ejemplo, que las estelas de Copan, que
representan a gobernahtes con enormes tocados que estarian haciendo
referencia a las copas de los arboles, y en posicién estatica, con los pies a
180°, imagen que aludiria a los troncos, simbolizan esta idea. En el sarcéfago
de la tumba del Templo de las Inscripciones de Palenque, en sus caras

laterales estan representados varios ancestros del linaje gobernante, también

% Garibay, Poesia ndhuatl, v.II, p.8. Citado en De la Garza, Suefio y alucinacion en el
mundo nahuat!l y maya, p.57.

% 1bid., Lépez Austin, Tamoanchan y Tlalocan, Schele y David Freidel, 4 Forest of Kings.
The Untold Story of the Ancient Maya, entre otros. Precisamente en este hitimo libro, la
idea central, como lo indica su titulo, es presentar un “bosque” de reyes mayas, ya que cada
uno de ellos era precisamente un arbol.
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mandatarios del sitio. Estos, que brotan de la tierra, tienen asociados a cada
uno de ellos un arbol, ademés de una serie de jerogliﬁcos.21 Para reafirmar la
interpretacion, tenemos que precisamente uno de los titulos de los soberanos
durante la época cldsica, segun las investigaciones epigraficas, era el de Chak
te “ arbol grande”.22

Entonces, igual que el gran arbol que traspasaba los distintos espacios,
el mandatario tenia acceso y control sobre éstos, ya que el poder penetrar en
sectores tan amplios del mundo, aludiria a una capacidad rectora sobre el
mismo, convirtiéndose asi en el ser mas poderoso de todos los ambitos. Asi,
el soberano se situaba simbodlicamente en ei centro del cosmos, definido por
los cuatro rumbos del universo y el eje central. De hecho, los basamentos
piramidales, que son la representacion simbélica de las montarias y del cielo,
son a su vez, igual que el arbol, una imagen analoga del axis mundi, de
manera que en el momento en que el gobernante se colocaba en la cima de
esta piramides, simbdlicamente estaba situado en el centro del universo
controlando los distintos espacios y tiempos ya que de igual forma, él
representaba el ciclo cosmico del dia.”

Sin embargo, en la concepcidn maya, estos espacios cOsmicos, aunque
parezcan opuestos, no constituian unidades inconexas y aisladas, muy al
contrario, se interpenetraban de tal forma que de la existencia de uno,
dependia el otro, y precisamente uno de los agentes de integracion y uno de

los medios de comunicacién entre ambos, fue el gobernante, quien, otra vez

*' Aliphat, “Los glifos emblema” en Arqueologia Mexicana, v.1, no.5, p.65.
22 . L

Maricela Ayala, comunicacion personal, 1997.
? En muchos sitios mayas de la época clasica y del area central, en estos basamentos hay
mascarones de estuco de jaguar haciendo alusion a la ruta del sol . Vid segunda parte de
este trabajo.
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igual que el arbol,?* actuaba como un transformador a través del cual pasaba
la energia fria del inframundo y la caliente del supramundo. Es decir, €l tenia
la capacidad, y podemos afiadir la obligacién, de funcionar como este canal
comunicador para asi manejar el inexplicable poder atemporal de lo
sobrenatural que reside en esos otros dos espacios, ajenos al comun de las
personas, y de transmitirlo a los demas hombres, restringidos al ambito
temporal y terrestre. Esto lo lograban los mandatarios por medio de objetos
que en determinado momento adquirian un valor sagrado, o a través de ritos y
ceremonias especificas que evidenciaban su poder.

Por otro lado, sabemos que las deidades, los Bacabes, los arboles, los
tipos de maiz, los pavos, las abejas, las flores, etc., se podian ubicar en el
centro del mundo, pero que se desdoblaban en cuatro para situarse en los
distintos rumbos del universo adquiriendo el color, las caracteristicas y el
simbolismo de cada uno de ellos.”” Extendiendo esta idea a los soberanos,
podriamos pensar que ellos, en la medida en que son el centro, también
tenian esta capacidad de “desdoblarse”, de manera que distintas facetas del
dirigente actuarian en cada una de las direcciones del cosmos, y por lo tanto,
en cierto sentido, los mandatarios eran uno y cuatro al mismo tiempo. Asi,
ademas de ser ejes del mundo, de postes a través de los cuales transitaban los
dioses, seguramente también desde las cuatro esquinas del universo

desempeiiaban funciones diversas.

* Dice Lopez Austin en este sentido: “Por el interior de los postes huecos viajaron los
dioses procedentes del cielo y de las profundidades de la tierra” y este encuentro fue el que
dio como resultado el nacimiento del tiempo. Tamoanchan y tlalocan, p.20-21. Por esto, los
%obemantes, funcionando como los cuatro postes, controlan también los ciclos temporales.

Sotelo afirma, refiriéndose especificamente a las cuatro ceibas que se relacionan con los
sectores del cosmos, que contienen las mismas valencias que la que se encuentra en el
centro, op.cit., p.15.
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El este es el rumbo rojo, color que a nivel universal, implica vida y
regeneracion, por ser el de la sangre y el fuego. En maya yucateco rojo se dice
chak, que también se puede traducir como “lo grande, lo fuerte y lo
majestuoso”, asi como también alude al agua, la lluvia, y los aguact'-:ros.26 En
la medida en que los soberanos se identifican con los astros, es probable que
aqui se concibiera al dirigente como el Sol naciente o como Venus, estrella de
la mafiana; en esta faceta lo encontrariamos por. ejemplo vinculado a
elementos diurnos, luminosos, como las aves. Mercedes de la Garza reconoce
concretamente a las garzas y a las fragatas, animales celestes y acuaticos,
como simbolos del poder sagrado que los dioses otorgaban a los
gobemantes.27 Asimismo, aqui estariamos también frente a su aspecto de
progenitor, asociado con la vida, que provenia del inframundo. Igual que la
vegetacion surge de las entrafias de la tierra, era ahi donde se originaban los
linajes nobles y donde radicaba su fuerza o su energia generadora.
Recordemos, por ejemplo que en el Popol Vuh, el origen de las primeras

tribus esta en el oriente.

Luego dispusieron [los hijos de Balam-Quitzé, Balam-Akab y Mahucutah]
irse al Oriente, pensando cumplir asi la recomendacién de sus padres que no
habian olvidado. Hacia mucho tiempo que sus padres habian muerto cuando
las tribus les dieron sus mujeres y se emparentaron cuando los tres tomaron
mujer.

Y al marcharse dijeron: -Vamos al Oriente, alld de donde vinieron nuestros

padres. Asi dijeron cuando se pusieron en camino los tres hijos.?®

%8 Diccionario Maya Cordemex, p.76-77.
7 Dela Garza, Aves sagradas de los mayas, p.102.
%% Popol Vuh, p. 108,

189



Es por esto que el soberano realizaba ritos, todos ellos dirigidos hacia el
oriente, como se sigue haciendo hasta ahpra,29 entre los que se encontraban
los rituales de autosacrificio ligados con la fertilidad. En ellos ofrecia su
propia sangre, o incluso su semen, en actos onanistas, ya que éste era un
medio de asegurarse la perpetuidad (figura 37). Cuando el gobernante regaba
la tierra, que es la receptora y el principio femenino por excelencia, con su
sangre o con su semen, agentes masculinos y potencias generadoras de vida
similares a la lluvia, la tierra se renovaba y germinaba la estirpe noble en el
mundo; para que esto sucediera, era necesario fecundar a la madre y esta tarea
le esta reservada al supremo mandatario. Seguramente este tipo de ritos
fueron una de las formas de evidenciar puiblicamente el linaje sagrado al que
pertenecian, que sélo ellos poseian, y que se transmitia por medio de dos
esencias vitales que tiene un simbolismo andlogo: su semen o su sangre.

Dentro de este complejo simbélico tendriamos al gran sefior vinculado
a las plantas, las flores y la vegetacion en general, de ahi que en ocasiones
ostentara una serie de atributos entre los que destacaban este tipo de
elementos, simbolos de la fertilidad. Por ejemplo, los atavios de flores, segin
Heyden,g'0 distinguian a los miembros de un estamento en el poder; en la
época prehispanica sélo los grandes sefiores y el supremo gobernante tenian
derecho a portarlos ya que eran una insignia de sefiorio. Para reforzar esta

idea podemos decir que el mes mexica de Tlaxochimaco que significa

 Entre los mayas de la Peninsula de Yucatan, hasta la fecha los rituales iniciaticos y del
ciclo de vida mas importantes de los hombres se hacen con direccién hacia el oriente,
mientras que los de las mujeres se realizan hacia el poniente. Jorge Cocom, comunicacion
?grsonal, 1997.

Heyden, Mitologia y simbolismo de la flora en el México prehispdnico, p. 53.
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"cuando son dadas y repartidas las flores",’’ corresponde segun Shultz*? al
mes pop de los mayas (figura 38), que a decir de Thompson también tiene el
significado de "jefe". Ademas, con este mes se inicia el afio; de la misma
manera, el gobernante, identificado con el Sol naciente, da principio a un
nuevo ciclo. Finalmente la idea de vegetacidn, regeneracion periddica del
cosmos, linaje y gobierno no se contraponen. Incluso en las comunidades
mayas actuales, la toma de posesién de los cargos politicos o los que denotan
un alto rango social, esta relacionada con el ciclo agricola, como vimos en el
apartado anterior. Estariamos aqui frente a un primer complejo simbdlico:
Oriente-gobernante-vegetacién-autosacrificio-Sol diurno.

En el sentido opuesto, en el oeste, la direccion negra, ek’, que también
significa “estrella”,?'3 se localiza, segin el Popol Vuh, la entrada al Xibalba;
por lo tanto es el rumbo asociado al inframundo y a la noche “quiza por ser el
lugar al que se dirige el Sol cotidianamente™* al terminar el dia. Segin las
fuentes es el sector oscuro y humedo del cosmos, vinculado a los malos
presagios. En este caso el mandatario, en tanto que astro, se asociaria al Sol
nocturno que transita por el inframundo durante Ia noche; nos encontrariamos
entonces con una faceta de muerte y por lo tanto de guerra.35

De esta manera, las dos direcciones principales son las que se conciben
en relacion con el camino del sol: el Sol naciente y el Sol poniente, lo que

equivaldria en la concepcion occidental al este y al oeste respectivamente; de

Torquemada Monarquia Indiana, v .3, libro 10, p.390.

* Citado en Thompson, Maya Hieroglyphic Writing. An Introduction, p.107.
* Diccionario Maya Cordemex, p.149-150.
* Sotelo, op.cit., p.70.
* Pero recuerdese que en este caso, como se vio en el apartado anterior, la muerte lleva
implicita la vida, porque aunque el inframundo sea el lugar a donde van los muertos, es
también el sitio de donde surge la vida.
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hecho, nos dice Guiteras que entre los tzotziles contemporaneos, solo a estos
dos puntos se les da nombre propio, y se consideran como el “paso de nuestro
Divino Padre”.’® Es importante destacar que en estos dos rumbos del
universo aparece el vinculo con el jaguar. En el primero asociado ala vida y a
la fertilidad, y en el oeste, incorporado a la oscuridad, al inframundo y todas
sus valencias; ambas facetas del félido se trataron en al apartado anterior.

Por otro lado estarian los rumbos norte y sur, que en tzotzil se les
conoce y se les nombra xokon winajel, “lados del cielo”.’” El primero, sak, de
color blanco, relacionado con la parte masculina del cosmos, ya que como
mencionamos anteriormente esta direccion esté situada hacia la derecha si el
hombre tiene su vista hacia el oriente, siguiendo la ruta del sol, y segiin las
fuentes indigenas coloniales®® estaria vinculado con sequias y en general con
malos augurios. Ademas, dentro del simbolismo universal, el blanco también
es “lo virgen” y por lo tanto lo estéril.”® Al contrario, al sur, hacia la
izquierda, hacia el sector femenino, estariamos ante un espacio fértil y de
valencias positivas y vitales; seria el rumbo k’an, amarillo, vinculado
estrechamente al maiz* ya que con la misma voz se designa al color, a la
planta, a lo maduro y se alude a ciertas piedras preciosas.'41 Chevalier y

Gheerbrant registran que es el color que alude a nivel universal a la eternidad

y al inframundo, ya que en diversas tradiciones culturales, todos los

% Guiteras, Los peligros del alma. Memorias de un tzotzil, p.38.

7 Ibid.

*% Ver sobre todo los Libros de Chilam Balam.

3 Chevalier, op.cit., p.189-193. En el mundo mesoamericano lo masculino siempre es lo
estéril.

* Comunmente en Mesoamérica se considera al maiz como masculino, ya que es “el hijo de
la madre tierra”. Sin embargo, esto no se contrapone a la idea general, ya que la planta
vendria a ser el aspecto masculino dentro del sector femenino del cosmos.

! Diccionario Maya Cordemex, p.374-375.

192




. . . . . 942
psicopompos “tienen en mayor o menor grado, el amarillo a su servicio™ .

Segin estos autores, en las cosmologias mesoamericanas, el amarillo es
también el color de la nueva piel de la tierra al comienzo de la estacidon de
lluvias, antes de que ésta reverdezca, asocidndolo entonces al misterio de la
primavera.”’ Asi, podemos pensar que tal vez en este rumbo estaria el aspecto
femenino del soberano, mientras en el norte, se colocaria el masculino. Esto
no resulta descabellado si pensamos en el principio de dualidad que imperaba
en toda Mesoamérica, en donde el cosmos funcionaba a partir del equilibrio
de los contrarios. Recordemos que entre los mexicas el Tlatoani tenia su
aspecto femenino representado por el Cihuacoatl.*

Entonces, estos cuatro rumbos de alguna forma reflejan a su vez la
bipolaridad del cosmos, de manera que yo creo que podriamos integrar el
poniente y el sur, aspectos femeninos del universo por un lado y el oriente y
el norte, masculinos, por otro. Es cierto que por sus valencias positivas y
negativas estas dos parejas son opuestas, ya que los buenos augurios se
relacionarian con el este y el sur mientras que los malos se vincularian con el
oeste y el norte. Actualmente los mayas de Quintana Roo piensan que los
vientos de estas dos ultimas direcciones suelen causar enfermedades a los
nifios, mientras que los del oriente y el sur resultan inofensivos y casi siempre
agradables.”” Sin embargo el hecho de que se asocien los rumbos rojo y

amarillo “positivos” y calientes, con el blanco y negro “negativos” y frios,

 Chevalier, op.cit. p.87.

¥ Ibid.

“ Johanson, “Tlahtoani y Cihuacéatl: lo diestro solar y lo siniestro lunar en el alto mando
mexica”, Ponencia presentada en el 49 Congreso Internacional de Americanistas, Quito,
Ecuador, Julio de 1997.

¥ Alfonso Villa Rojas, Los elegidos de Dios, p.444.
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respectivamente, se estaria haciendo alusién a esta idea de equilibrio,

fundamental en el pensamiento mesoamericano.

ESQUEMA
- > ESTE
Sector masculino ROIO
estéril. CALIENTE
NORTE SUR
BLANCO AMARILLO ~
FRIO CALIENTE
Sector femenino
fértil, precioso
OESTE
NEGRO
, <
FRIO

En varios grupos contemporaneos se sigue vinculando, por ejemplo, el

norte con el oriente, aunque ahora, probablemente por influencia occidental,

46

“® Probablemente una de las influencias mas marcadas de la tradicién occidental en la
concepcion del mundo indigena, fue el otorgar valencias positivas y negativas definitivas a
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a ambos se le otorgan Unicamente connotaciones positivas y no duales como
seguramente debio de haber sido en la época prehispanica. En Zinacantan

Vogt recoge la siguiente tradicién:

El rojo significa el sol naciente. El blanco se asocia con el Sol de poder
creciente, cuando se desplaza hacia el Norte al acercarse los dias mas largos
del verano. Asi el blanco y el rojo estdn asociados a direcciones cardinales
positivas. Los zinacantecos duermen con la cabeza hacia el Este, o si no

hacia el Norte, pero nunca hacia el Sur o hacia el Oeste.*’

Ademas, el oriente es el lugar por donde sale el sol, y sak en maya
yucateco, ademas de significar blanco, el color del norte, quiere decir también
“alba, mafiana, cuando amanece”.*®

Ashmore piensa, tomando en cuenta las evidencias arqueologicas, que
entre los mayas la region norte en algunos casos fue considerada como el
dominio del gobernante, asignindole el valor de una residencia ancestral,
donde habitaban los antepasados,49 con los que se establecia una relacion muy
estrecha. Mientras que segun Villa Rojas, los mayas de Quintana Roo, dicen

que sus ancestros estan escondidos en algln lugar de oriente, esperando el

. : : 5
momento de volver a sus tierras para continuar con su antigua grandeza.”

los sectores del cosmos para poder hablar de “cielo” e “infierno” respectivamente, y con
esto se rompe la idea del equilibric de contrarios, esencial en el pensamiento
mesoamericano.

s Vogt, op.cit., p. 132. Citado en Sotelo, op.cit., p. 71-72.

*® Diccionario Maya Cordemex, p.709.

49 Wendy Ashmore, “La direccién norte en la arquitectura precolombina del sureste de
Mesoamérica” en Yaxkin 11, v.1, p.83-107.

> Alfonso Villa Rojas, op.cit., p.444-445,
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Considero entonces que el oriente y el norte, ademas de ser la
residencia de los antepasados, se vincularian a los aspectos diurnos y solares
del cosmos,’’ incorporando en éstos sus valencias positivas y negativas,
mientras que el occidente y el sur se asociarian al inframundo, tomando los
aspectos de vida y muerte que residen en este sector del universo. De hecho,
en algunas tradiciones culturales, a nivel simbolico, el amarillo llega a
sustituir al negro asociandose como opuestos y complementarios.52

El analisis y la interpretacion de los restos arqueologicos nos permite
confirmar las ideas expuestas en torno a los gobernantes como ejes del mundo
y su vinculo con los astros y las direcciones césmicas. Claude Baudez, en su
explicacion del friso de la Casa de los Cuatro Reyes de Balamki, menciona
que éste es a un tiempo la glorificacion del reinado y una demostracién de su
origen terrestre y sus nexos con la fertilidad,> ya que de la hendidura del
monstruo terrestre sale un anfibio, de cuya boca a su vez emerge el rey. Junto
con esta imagen hay una serie de elementos que muestran la riqueza
conceptual de la tierra. Tal vez, imagenes andlogas a éstas pero anteriores,
serfan las que se encuentran representadas en algunas de las estelas de Izapa,
en donde personajes surgen de criaturas zoomorfas, que se asemejan mucho a

. , 54 . . . .
los anfibios de Balamk.” De igual forma, nos indica el autor que esta misma

! De hecho, Chevalier dice que el blanco, en este caso el color del norte, se coloca al
principio o al final de la vida diurna y del mundo manifestado. Chevalier, op.cit., p.189

* Para los chinos la direccién del septentrién es negra o amarilla; de igual forma aparecen
los abismos subterraneos donde se encuentran los manantiales amarillos que conducen al
reino de los muertos; en esta simbologia, el amarillo emerge del negro asi como la tierra
emerge de las aguas primordiales. Chevalier, op.cir., p.88.

53 Claude Baudez, “La casa de los cuatro reyes de Balamkii” en Arqueologia Mexicana,
v.I1I, no.18, p.41. _

% Baudez en su articulo menciona a la estela 11 de Izapa, donde el personaje sale de las
fauces abiertas de lo que Norman ha identificado como un cocodrilo. Yo creo que la estela
6 del mismo sitio, que tradicionalmente se ha identificado con un jaguar, es un sapo o una
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idea esta presente en la parte inferior de los lados este y oeste de la estela N
de Copan, donde se ilustra una sucesion dinastica con un nuevo rey que va
acceder al trono, saliendo de las fauces del monstruo terrestre, y del otro lado,
este mismo monstruo aparece tragandose al rey difunto.

Por otra parte, los soberanos convirtieron las estructuras monumentales
en lugares simbolicos ligados intimamente con el poder politico y el orden del
cosmos; en cierta medida estas edificaciones funcionaban también como
pilares o axis mundi; en ellas se conjugan tanto la temporalidad historica del
gobemante como su relacion con los poderes sobrenaturales. Segin
Iw.aniszesky55 el concepto de jerarquizacién social encontré su expresion
simbdlica en la verticalidad, manifestada en el levantamiento de piramides,
cuya visibilidad aumenta con su separacién de las zonas habitacionales
ocupadas por una sociedad agricola. Asi, lo plano y horizontal de estas
ultimas se opone a lo abrupto y vertical de la pirdmide. Por la ubicacién en
algunos centros ceremoniales de las imagenes de los gobernantes en estos
edificios vinculados con el poder politico, podriamos pensar que la intencidn
de la élite era la de sugerir su dominio sobre las apariencias ciclicas en el
cielo, es decir, podria interpretarse como un acto de la apropiacion de estos
simbolos por los soberanos. El mandatario, al subir a la cispide de la
piramide, se hallaba en el lugar mas alto del cielo. Ademas, por ejemplo, tanto

en Cerros como en Uaxactun (sélo por mencionar los ejemplos del propio

rana como los que aparecen en Balamkii; de hecho Norman dice que la capa “de piel de
rana” que porta el animal, y los motivos de lluvia, podrian enfatizar el aspecto de la
renovacion de la vida, Norman, op.cit., p.100-101. Tanto por el tipo de piel, como por la
posicion de las extremidades, muy similares a las del friso de Campeche, podemos suponer
ue ¢l animal de la estela 6 es mas un anfibio que un felino.
Iwaniszewski, op.cit., p. 507-508.
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Iwaniszesky), la sede del mandatario se ubicé entre las imagenes de los
cuerpos celestes, del sol, de la luna y del planeta Venus, lo que implicaria
tratar de asociar las apariciones fenoménicas de estos astros con la élite
gobernante. Asi, los soberanos serian los que controlarian sus ciclos
temporales. Y esto es porque en cierta medida ellos son los propios astros o
actian como tales. Otra vez Baudez, en el trabajo ya citado, sugiere que en el
mismo friso de Balamki se muestra también al ciclo dinastico equiparado con
el ciclo solar, y que la ascensién al trono es ilustrada por el rey saliendo de las
fauces del monstruo terrestre, como el sol sale de la boca de la tierra, y la
muerte del soberano es vista como una puesta de sol.’® Sin embargo, este
mismo dignatario, igual que el Sol, cumple su ciclo en el inframundo, y
vuelve a renacer por el oriente de nueva cuenta de manera simbélica, como
antepasado deificado, que transmitir sus conocimientos a un nuevo miembro
de la dinastia. De hecho varios investigadores han planteado57 que los
candidatos a las gubernaturas, para legitimarse en el poder, tenian que pasar
un ritual de iniciacion en el que morian simbdlicamente y penetraban al
inframundo, dejando atrds su estatus anterior, renaciendo cargados de una
nueva sabiduria y sacralidad obtenida después de haber pasado una serie de
pruebas y sufrimientos en este sector del cosmos, donde seguramente eran
acompafiados por sus antepasados como guias. La relacién con el gobernante

muerto es muy clara, por ejemplo, en el tablero del Templo de la Cruz de

> Baudez, op.cit., p.40.

T Mercedes de la Garza, El universo sagrado de la serpiente entre los mayas y Suefio y
alucinacién ... op.cit.; Tsubasa Okoshi, “Mito, historia y legitimacién del poder entre los
mayas posclasicos de Yucatin: estudio de caso de los Xiu, Canul y los itzaes” ponencia
presentada en el 49 Congreso Internacional de Americanistas, Quito, Ecuador, Julio de
1997. (En prensa).
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Palenque, donde Chan Bahlum aparece recibiendo el poder de Pacal, su padre
ya difunto. Esto quiere decir que el linaje gobernante renacera como el sol,
mientras no se altere el correcto devenir de los ciclos del universo, y asi “si
son muertos van a llegar a la inmortalidad y si son iniciados tras una muerte
simbélica, hacia la gubernatura legitima”.*®

Para concluir este inciso, podemos decir que el modelo del tiempo
ciclico vinculado con el calendario y los movimientos de los astros y el de la
divisién cuatripartita del cosmos, seguramente impuestos por los soberanos,
en parte ﬁor su propia conveniencia ya que ésto los legitimaba en el poder,
fueron de los conceptos fundamentales y mas estables a lo largo de toda la
historia maya. De esta forma, los dignatarios, enfatizando su posicién como
ejes del mundo y como pilares en los cuatro rumbos del universo,
desempeifiaron un papel fundamental dentro del orden césmico e histérico,
convirtiéndose en el pivote o la fuerza que equilibraba y controlaba a la
sociedad y asi perpetuaba el devenir en el universo. Y precisamente,
considero que en gran medida el poder de estos mandatarios radicaba en que

eran felinos.

*® Okoshi, op.cit., p.9.
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CAPITULO 2

La Guerra

Hace tiempo que quedd atras la vision de los mayas como una cultura
idilica, paciﬁca, dedicada unicamente a cultivar las artes y las ciencias, y en
su lugar se nos ha ido mostrando una sociedad inmersa en su contexto
mesoamericano, Yy como cualquier otra, preocupada por ensanchar sus
dominios y éareas de influencia. A través de las evidencias arqueolodgicas, los
textos epigraficos y las representaciones plasticas' se ha podido extender
hacia el pasado, hasta el Periodo Clasico, y probablemente antes, la
explicacion de una realidad que en las fuentes del siglo XVI resultaba
evidente: los enfrentamientos constantes entre distintas ciudades y centros de
poder, para consolidar su dominio, asi como las crisis politicas y las disputas
internas entre familias o miembros de un mismo linaje, por la sucesién, que
desembocaron en verdaderos conflictos militares. De ahi la antigiiedad vy la
importancia de la organizacion militar en las etnias mayances. En este sentido
la funcién del gobernante como lider guerrero resulté esencial, y considero

que en esta actividad su vinculo con el jaguar es claro, ya que la guerra como

' Contamos con una gran cantidad de testimonios de escenas de violencia, sobre todo en
referencia a la humillacion de los cautivos tanto en la escultura como en la pintura. De igual
forma aparecen centros politicos y religiosos fortificados desde el Clasico Temprano; sélo
por mencionar algunos ejemplos citemos la ciudad amurallada de Becan y los trabajos
defensivos en las afueras de Tikal, que datan de esta época. Finalmente, las inscripciones de
todos estos sitios nos hablan de las dinastias locales consolidando su posicién por medio de
la guerra.
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actividad pertenece al lado oscuro y frio del cosmos, el mismo que el del

.2
felino.

Objetivos y caracteristicas de la guerra

Bien nos dice Carlos Brokman que para comprender la actividad militar
maya es necesario tomar en cuenta sus propdsitos y objetivos.3 Seguramente,
una de las preocupaciones mas importantes de los dirigentes mayas a través
de la historia, fue la de consolidar su dominio dentro de su propia comunidad,
y al mismo tiempo conseguir la supremacia sobre los demds pueblos,
fundamentalmente para obtener tributo, y muchas veces esto lo han de haber
obtenido a través de acciones guerreras. En el Popol Vuh se especifica muy
claramente este objetivo e incluso se da la lista de objetos tributados a los

soberanos quichés:

Pero no fue sélo asi como reinaron. No derrochaban los dones de 1os que los
alimentaban y sostenian, sino que se los comian y bebian. Tampoco los
compraban: habian ganado y arrebatado su imperio, su poder y su sefiorio.

Y no fue asi no mas como conquistaron los campos y ciudades; los pueblos
pequeiios y los pueblos grandes pagaron cuantiosos rescates; trajeron piedras
preciosas y metales, trajeron miel de abejas, pulseras, pulseras de esmeraldas
y otras piedras y trajeron guirnaldas hechas de plumas azules, el tributo de

todos los pueblos. Llegaron a la presencia de los reyes portentosos Gucumatz

? En otras latitudes, el equivalente del jaguar en su relacién con la guerra es el tigre, que
evoca generalmente las ideas de potencia y ferocidad, y por ello es simbolo de la casta
guerrera. Por otra parte, en numerosas ocasiones en la historia y las leyendas chinas, se les
da el nombre de Wo ho, *“cinco tigres”, a grupos de guerreros valerosos, protectores del
imperio. Chevalier y Gheerbrant, Diccionario de simbolos, p. 996.

* Carlos Brokman, “Armamento y organizacién militar de los mayas. La guerra durante el
Clasico Tardio” en Arqueologia Mexicana, v.IV, no.19, p.71.
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y Cotuhd, y ante Quicab y Cavizimah, el Ahpop, el Ahpop-Cambhd, el Galei y
el Ahtzic-Vinac.

No fue poco lo que hicieron, ni fueron pocos los pueblos que conquistaron.*

Asi, la importancia de la organizacién militar de los mayas del periodo
Posclasico nunca se ha puesto en duda, sin embargo, como se menciond, no
sucedia lo mismo para épocas anteriores.

Podemos sefialar los trabajos de David L. Webster® sobre la guerra y su
papel en el surgimiento, consolidacién y decadencia de los estados mayas de
la época clésica, publicados desde la década de los setentas, pero que siguen
estando vigentes, y mas recientemente las investigaciones de Linda Schele y
su equipo de colaboradores, entre otros, que han revelado a través de los
estudios epigraficos, las relaciones militares y de poder entre las distintas
ciudades mayas de la época clasica.’

Webster basicamente plantea que la guerra, lejos de ser algo ajeno a los
grupos mayances, fue el primer motor de su crecimiento, intimamente
relacionado con el complejo explosion demografica-subsistencia, y no solo
fue -afirma el autor-, un sintoma de la disolucién y la crisis al final de la
época Clasica. Este fenomeno debio de haberse dado desde el Preclasico
Tardio, cuando, precisamente por la presion del crecimiento poblacional, las
tierras escasearon, y se requirié de una expansion geografica para abastecer

las demandas de la poblacidn, ya que no hubo un mejoramiento sustancial en

* Popol Vuh, p.157-158.

* David L. Webster, “Warfare and the Evolution of Maya Civilization” en Adams (ed), The
Origins of Maya Civilization; *“Warfare and the Evolution of the State: A Perspective from
the Mata lowland” en Katunob, v.IX; “The Fortifications of Becan, Campeche, México” en
Middle American Research Institute Publication 31.

¢ Vid. Schele y Freidel, 4 Forest of Kings.
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las técnicas agricolas. Asi, la expansion fue militar, y se hizo a expensas de
otras comunidades. El desarrollo de este proceso influyé de manera
determinante, tanto para los agresores como para los defensores, en la
organizaciéon  sociopolitica para formar estados incipientes que
posteriormente, utilizando un sistema militar perfeccionado, consolidarian su
dominio al interior de sus comunidades y en amplias zonas del territorio. De
esta manera, en el Cldsico Tardio la guerra habia dado como resultado la
institucionalizacién del militarismo firmemente establecido, cumpliendo
ademas con la funcién de mantener la cohesidn social interna, ya que en este
momento la élite tenia el problema de controlar sus propias poblaciones
dispersas.7 De esta forma, como dice Brokman, la guerra no fue una cadena
de combates individuales sino un instrumento bien estructurado y con
propositos claros, dentro de los que estaban el obtener la supremacia y
sacudirse el yugo de otro sitio. Para ello esta actividad debié de haberse
complementado con alianzas y matrimonios politicos.8

Estos Gltimos comentarios, y el andlisis de Webster que ademas es
exhaustivo y con un gran rigor cientifico, resultan muy atinados. Sin
embargo, en cierto sentido los considero incompletos. Creo que no podemos
caer en visiones reduccionistas pensando que la guerra sélo servia para
consolidar y extender dominios y zonas de influencia, esto iria en contra de la
complejidad del orden cosmico, eminentemente religioso, concebido por los
propios mayas. Asi, que ademas de toda la explicacién anterior, que
evidentemente nos muestra las causas y consecuencias materiales y tangibles

del proceso militar, tenemos que entender la guerra también como una pieza

7 Cfr.Webster, “Warfare and ...”, op.cit.
* Brokman, op.cit. p.71.
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mas para el buen funcionamiento de esta maquinaria que en un momento
dado echaron a andar los dioses; Brokman dice que fue el pensamiento
religioso el que legitimé el aparato bélico como el camino para la
supervivencia del cosmos.”

El papel de los dirigentes en todo este proceso fue crucial. Por un lado
Webster indica que los individuos de alto rango eran los puntos focales de
cohesién dentro del grupo; ellos, y su gente mas allegada, se encargaban del
comercio y de la redistribucién de bienes de consumo, arreglaban disputas
internas y tenian labores relacionadas con el mantenimiento de proyectos de
agricultura intensiva. Ademas de todo esto, adquirieron prestigio como lideres
guerreros, cumpliendo con sus diversas funciones militares, ya que €stas no
fueron adquisiciones tardias de la élite maya, sino que ayudaron, desde el
inicio, a que ésta surgiera, dando como resultado, al final de la época Clasica,
verdaderas aristocracias militares. Asi, estas personalidades adquieren un
valor simbdlico y se les identifica con las deidades. 10

Pero por otra parte, es necesario tener en cuenta que a nivel simbdlico,
el dirigente, como hemos visto, también funciona como el gran pilar y el gran
ordenador del universo, por lo tanto, es factible que en este sentido, con la
guerra se estuviera recreando un momento mitico en donde los elementos
cadticos de una sociedad se ordenan gracias a la actividad militar de estos
hombres prodigiosos. Asi, la lucha original entre caos y orden se recrearia en
las batallas sostenidas por los dignatarios contra otros pueblos, que,
independientemente de los fines practicos a los que estaban encaminadas, en

altima instancia adquiririan también la connotacidn de rituales bélicos en

* Ibid.
'® Webster, “Warfare and ...", op.cit., p.349.
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donde el gobernante tendria un papel primordial dentro del cosmos como el
gran ordenador universal. Esto incluso se veria reflejado en el planteamiento
estratégico del mismo combate, desde el momento en que la disposicién
tactica del lider, igual que en otros casos histéricos, seria la de estar colocado
al centro de la linea, con auxiliares flanqueandolo y asistiéndolo en la lucha;
estos Gltimos serian los guerreros mas importantes y los lanceros pesados.'’

Asimismo, recordemos que segun el Popol Vuh, entre las obligaciones
de los hombres de linaje estaba el obtener prisioneros para ofrendar su sangre
en sacrificio a los “Creadores y formadores”, y evidentemente éstos se
obtenian mediante acciones guerreras. El texto quiché es claro en este sentido;
dice al respecto: “sometieron y subyugaron a las tribus grandes y pequeiias,
cuando las sacrificaron ante Tohil y le ofrendaron la sangre, la sustancia, el
pecho y el costado de todos los hombres”.'? Posteriormente, cuando los
dioses hablan, les dicen a los hombres de linaje: "Grande sera vuestra
condicién; dominareis a todas las tribus; traereis su sangre y su sustancia ante
nosotros"." Asi, Tohil, Avilix y Hacavitz fueron alimentados con la sangre
que los quichés obtenian basicamente al hacer la guerra a otros grupos y
tomar prisioneros.

Entonces podemos suponer, como lo dice el texto que recoge la
tradicion Posclasica, que también durante la época Clasica, la gran cantidad

de prisioneros que aparece en las representaciones plasticas de pinturas,

" Continuando con la colocacién del resto del ejército, segin Brokman “Los lanzadores de
dardos estarian situados en la vanguardia, antes de la lucha cuerpo a cuerpo, para pasar
luego a la retaguardia o a los flancos. El tercer cuerpo, los lanceros ligeros, se hallarian
colocados en los flancos y su mision fundamental seria auxiliar al centro”. Brokman,
op.cit., p. 71.

2 Popol Vuh, p.116.

" Ibid, p.126.
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estelas y dinteles, hayan sido destinados al sacrificio. Este era importante por
los ritos relacionados con la fertilidad, y también porque formaba parte de
esta relacién contractual establecida entre los hombres y los dioses a partir de!
momento en que éstos crearon a los primeros, donde los hombres tenian la
obligacién de alimentar a sus creadores para que el cosmos siguiera

(13

funcionando. De ahi que el gobernante se tuviera que convertir en “el
proveedor” para que las deidades a su vez lo ayudaran a conservar su poderio.
Asi, la perpetuacion del poder politico del soberano, dependia también de esta
actividad guerrera, que se convierte en una evidencia més de su supremacia.
Entonces, entre otras cosas, “el ahau representaba el eje simbolico del
ejército; debia realizar proezas militares para preservar el orden cosmico”. 14
La importancia que se da en los testimonios epigraficos a la derrota y captura
de un sefior por otro, segin Brokman, testifica esta afirmacién.

Desde el periodo Clasico, los reyes sacrificaban victimas de alto rango
tomadas en guerra y las decapitaban; segin Schele, la batalla seria como una
caceria real en donde los guerreros nobles eran presas o depredadores,
dependiendo de su suerte. A decir de esta investigadora, dicho concepto es el
que subyace en varias edificaciones del Clasico Tardio, entre ellas el Templo
Qeste de Cerros, que adornado con cabezas de jaguares y cabezas humanas
sobre ellas, fue el prototipo de un monumento a la guerra.'s Puede ser que
este mismo sentido sea el que tengan las dos esculturas en piedra de Chaculd,
Huehuetenango, que datan del final de la época Clasica, y que representan a

un par de jaguares adornados con cabezas trofeo. El primero de ellos es una

doble figura del felino, y en uno de sus lados, el jaguar esta representado de

"* Brokman, op.cit. p.71.
s Schele y Freidel, op.cit., p.124-125.
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cuerpo entero, con sus cuatro extremidades hacia el frente; considero que la
descripcion que Navarrete hace de esta pieza, muestra con claridad los rasgos

del depredador como un gran cazador:

Se adoma con varias cabezas trofeo colocadas boca arriba con el pelo
cayéndoles; tiene dos sobre las extremidades delanteras, otra sirve de
pectoral, y una cuarta en el lugar correspondiente al sexo. En los hombros
lleva otras dos cabezas.

Este lado muestra la cabeza un tanto levantada, su boca esta abierta con lo
que se hacen evidentes los colmillos, y los bigotes estan claramente

16
representados.

Siguiendo este mismo orden de ideas, en el Posclasico, en el Popol
Vuh, los primeros en realizar alguna accion bélica para obtener prisioneros
para los dioses, fueron los cuatro primeros hombres creados Balam Akab,
Balam Quitze, Mahucutah e Iqui Balam. Estos eran hombres-jaguar no sélo
por sus nombres, como veremos mas adelante, sino también por el
comportamiento que guardaban con respecto a sus “presas”. Analicemos la

cita:

He aqui como comenzé el robo de los hombres de las tribus por Balam
Quitzé, Balam Acab, Mahucutah e Iqui Balam.

Luego vino la matanza de las tribus. Cogian a uno solo cuando iba
caminando, o a dos cuando iban caminando, y no se sabia cuando los cogfan,
y en seguida los iban a sacrificar ante Tohil y Avilix. Después regaban la

sangre en €l camino. Y decian las tribus: “El tigre se los comié”. Y lo decian

* Navarrete, Las esculturas de Chaculé, Huehuetenango, Guatemala, p.18-19.
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asi porque eran pisadas de tigre las huellas que dejaban, aunque ellos no se

17
mostraban.

El texto destaca no sélo la suerte que corrian los hombres de las demas
tribus en manos de los quichés, sino también la forma en que estos cuatro
primeros hombres “cazaban” a sus victimas para el sacrificio. En este sentido
su comportamiento nos hace pensar en el jaguar. En primera instancia se
observa que a los hombres se les atrapaba de uno en uno o por parejas, pero
nunca a un conjunto mayor. Esto es caracteristico de la técnica de caceria del
felino: elige a su presa (no a un grupo) y la acecha, a veces por largo rato,
hasta que cae sobre ella. Normalmente el blanco del ataque es la nuca de la
victima, y en ocasiones, ya sea por medio de un zarpazo o, generalmente, de
una mordida, desprende la cabeza del resto del cuerpo. La fuerza que tiene en
sus poderosas fauces y sus vigorosas garras le da esta posibilidad. Por otro
lado, lo que al animal le interesa para alimentarse son las partes blandas del
cuerpo, por lo que suele abandonar la cabeza de la presa y arrastra, a veces
por largos trayectos, el resto del cuerpo hasta un sitio tranquilo donde la
devora; incluso llega a trepar con ella a las ramas de los arboles.'® Esto
explicaria por qué en el texto quiché se dice que las tribus comentaban que
estos cuatro primeros hombres “regaban la sangre en el camino y ponian la
cabeza por separado en el camino”"’

En las narraciones mayas contemporaneas esta técnica de caceria del
jaguar tampoco ha pasado desapercibida. En un cuento de Guatemala

recogido por Mary Shaw en la década de los setentas, se habla de un “tigre”

" Popol Vuh, p.128.
'* Alvarez del Toro, Los mamiferos de Chiapas, p.101-102.
* Popol Vuh, p.128.
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que “raptaba” personas de los caminos, se los comia y dejaba la cabeza, de
manera que cuando un grupo de amigos fue a buscar a otro que se lo habia
llevado el animal, encontraron a la fiera dormida junto a un montén de
cabezas.”®

Es probable que ésta también sea la razon de que las imagenes de
cabezas sean un simbolo central del poder real en estelas y paneles del
periodo Clasico. De hecho, las representaciones de “cabezas trofeo” tan
comunes en las manifestaciones artisticas de este periodo, bien nos podrian
indicar que los guerreros en general, y los gobernantes en particular -como se
vera mas adelante-, eran, a nivel simbdlico, jaguares cazando. Incluso, en el
arte plastico encontramos varias representaciones de estas bestias asociadas a
sacrifictos por decapitacion (figura 39), como el caso de la estela 21 de Izapa
(figura 40), en que un felino aparece echado sobre el techo del palio de un
personaje que estd presenciando un sacrificio de este tipo, en donde ademas,
el sacrificador lleva también un tocado de cabeza de jaguar,”' o el de un plato
policromo del Clasico Tardio, procedente de las Tierras Bajas mayas (figura
41), en que se ilustra un jaguar con una cabeza humana, ain sangrante, entre
las garras.

Haciendo un paralelismo con la cultura mochica de América del Sur,
Elizabeth Benson comenta en torno a una serie de figurillas de ceramica en
que aparece un felino con las garras sobre la cabeza de un individuo, que esto

puede estar relacionado al hecho de que el jaguar ataca a la cabeza de su

* Mary Shaw, According to our Ancestors. Folk Texts from Guatemala and Honduras,
p.80-82.
' En el siguiente capitulo, se hace un analisis més detallado de esta misma estela.

-
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presa; de hecho unicamente embiste si puede ver esta parte del cuerpo, y la
muerte de la victima la logra rompiéndole el cuello.”

En ambos casos, tanto entre los mayas como entre los mochica, resulta
evidente la relacion de! felino con el sacrificio por decapitacién, que ademas
estd vinculado con la fertilidad. Pero retomando el comportamiento de los
cuatro primeros hombres quichés al cazar a sus victimas, es importante
resaltar que su actitud de felinos se confirmaria cuando en el texto quiche los
pueblos comentan que fue el “tigre” el que se los comio, porque ademas las
huellas que dejaban “eran como pisadas de tigre”. Generalmente los tnicos
rastros que deja el jaguar en sus senderos son, ademas de sefiales olfativas,

precisamente sus huellas. Después, en el mismo documento se reitera este

fenomeno de las “pisadas” diciendo:

Entonces celebraron consejo entre ellos. A continuacidon comenzaron a seguir
las huellas de los sacerdotes y sacrificadores, pero éstas no eran claras. Sélo
eran pisadas de fieras, pisadas de tigre lo que veian, pero las huellas no eran
claras. No estaban claras las primeras huellas, pues estaba invertidas, como

hechas para que se perdieran, y no estaba claro su camino.”

Siguiendo con la analogia del comportamiento del felino, hay un sinfin
de reportes de cazadores y naturalistas que indican la enorme dificultad que
implica detectar en la selva a uno de estos animales, atn teniendo sus huellas.

Incluso mencionan que después de varios dias, el ejemplar que creen haber

2 Elizabeth Benson, Man and Feline in Mochica Art, p. 24.

2 Popol Vuh, p.129. Por otra parte, existe la idea de que los naguales que se convierten en
animales presentan una serie de rasgos sobrenaturales, como tener los pies invertidos, vid.
capitulo 4 de esta tercera parte.
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seguido, en realidad los ha estado siguiendo a ellos. ** Por otro lado, el hecho
de que en el texto quiché se diga que las huellas aparecen invertidas, puede
deberse a que el animal, para desplazarse hacia el sitio donde va a devorar a
su presa, sostiene a €sta con el hocico y la arrastra caminando hacia atras.

Con estos ejemplos, podemos relacionar las técnicas de caceria del
jaguar con la actividad guerrera de los cuatro primeros hombres creados por
los dioses. De hecho, hasta la fecha, en las practicas ceremoniales
tradicionales de los lacandones, el jaguar parece asociarse mas
frecuentemente con los dioses de la guerra a los que antiguamente
ofrendaban sacrificios humanos; a decir de Bruce, esto podria tomarse como
la deificacién de la funcion depredadora del animal. Incluso en una cancién al
jaguar de la comunidad de Naja, se empieza nombrandolo Chan X-Boolay
eh!, forma que, a decir del mismo investigador, carece de analisis lingiliistico
adecuado, pero asienta que Bo olay es el titulo ceremonial de Ak K'ak’, dios
de la caza, el valor, las flechas y, antiguamente, de la guo::rrat.25 Con todas
estas evidencias, no es de sorprenderse entonces, que el atavio de los
guerreros en general en el territorio mesoamericano haya sido de jaguar, y que
de hecho tengamos “oOrdenes militares” prehispdnicas intimamente

relacionadas con el felino.

Los guerreros
Sin lugar a dudas unos de los guerreros mas famosos de Mesoamérica
fueron los que pertenecieron a la renombrada “orden militar” de los temibles

“caballeros tigre” mexicas, quienes iban totalmente ataviados como jaguares,

* Miguel Alvarez del Toro, op.cit., p.102.
® Bruce, Textos y dibujos lacandones de Najd, p.56.
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y que junto con los “caballeros 4guila”, estuvieron dedicados a buscar el
alimento del Sol, y durante la época de la Conquista atemorizaron a los
espaiioles, ya que se distinguieron no sélo por su muy peculiar vestimenta,
sino también por su valentia y ferocidad en la lucha.

Seguramente por influencia del Altiplano mexicano, en ¢l 4rea maya
también tenemos testimonios de la existencia de estas dos ordenes militares.
A nivel plastico se representaron constantemente en Chiche-Itza, guerreros
disfrazados de jaguares, aguilas y pumas, y en los textos indigenas de
Guatemala, aparecen por ejemplo en el Rabinal Achi. Aqui se dice que los
guerreros de la corte de Rabinal eran las doce aguilas amarillas y los u kab-
lahuh Q'anal Balam, los “doce jaguares amarillos”, que constitujan la flor del
ejército.26 Tal parece que no hay duda que estos dos grupos de caudillos
representarian por un lado el aspecto celeste y solar de las milicias mientras
que los felinos serian el ctonico e infraterrestre. Sin embargo, es conveniente
puntualizar que en el caso de las 4dguilas (los jaguares se tratarin en detalle
mas adelante), por lo menos en el drea maya, es muy probable que se tratara
del aguila arpia (Harpia haryja), enorme rapaz de casi un metro de altura, de
color blanco y negro, y considerada, segin palabras de Mercedes de la Garza,
“como una epifania solar, asi como simbolo de los guerreros y de los
jugadores de pelota, vinculados con el Sol.”?” Considero que en efecto, se
trata del Sol, pero del nocturno -cuya liga con el felino ya se analiz6-** por un

lado porque sus colores se asocian a la Luna y a la noche, y por otro, porque

% Rabinal Achi en Literatura Maya, p.301. Edmonson a su vez traduce estos titulos
militares como las “doce aguilas brillantes” y los “doce jaguares brillantes”, Quiché-
English Dictionary, p.12.

“ De la Garza, Aves sagradas de los mayas, p.62.

B Vid Supra. Segunda parte, primer capitulo.
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uno de los glifos para este animal (el T746), representa la cabeza del ave con
un fleco con borlas sobre la frente en los extremos, encima del cual se
distinguen dos manchas sombreadas que seglin esta misma investigadora
pueden asociarse al signo akbal, “cielo estrellado de la noche”. Ademas, en
ocasiones este mismo glifo va precedido por signos lunares, lo que reforzaria
su lazo con el cielo nocturno.”

Por otra parte, segun Webster, la participacion en el conflicto para la
mayoria de estos combatientes no debid de haber sido un asunto de libre
eleccidn, sino que se debidé de haber reforzado por medio de sanciones que a
veces debieron de haber ido maés alli de la mera opinién publica.’® Fue asi
como estos guerreros se convirtieron en verdaderos soldados, que cuando no
estaban luchando contra algin grupo enemigo, tenian que participar en
sacrificios gladiatorios durante las ceremonias.”’

De la época prehispéanica contamos no sélo con las imagenes plasticas
que los representan, sino también con los testimonios escritos. Alvarado
Tezozémoc los describe asi cuando narra la guerra de los mexicas contra

Orizaba, Cuetlaxtlan y Zempoala:

.y asi los principales salian & recibirlos con bastimentos y comidas

necesarias para el campo, y luego los de los tales pueblos llevaban asi mismo

? De la Garza, op.cit., p.63.

* Webster, “Warfare and ...”, op.cit., p.386.

*' Torquemada narra este tipo de ritual gladiatorio en el que muchas veces se enfrentaban
los guerreros entre ellos o con bestias salvajes, como parte central de varias festividades.
Entre éstas destacan las bodas reales o las ceremonias de ascension al trono. El cronista
describe una de ellas de esta forma: “asi las hubo en estas fiestas de la jura de este rey; y
entre otras muchas fueron traer animales fieros, como eran tigres, leones y otros de esta
calidad, con los cuales muchos de los soldados y capitanes probaron sus fuerzas, llegando a
las manos con ellos”. Torquemada, Monarquia Indiana, v. 1, libro 2, p.126.
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su campo y gente, y armas con bravas divisas de espantosas figuras de

) . T 7.
queros de tigres y leones, que propiamente parecian vivos.

En las crénicas europeas encontramos descripciones muy detalladas de
ellos; Torquemada, en una narracién sobre la Ultima batalla para tomar la

ciudad de México apunta:

Sefialaronse en este tUltimo conflicto algunos mexicanos principales, en
especial un Temilotzin Tlacateccatl, que desde encima de el templo
esforzaba grandemente a los suyos; y otro que se llamé Coyohuehuetzin, el
cual armado, en figura y semejanza de tigre, llevaba consigo muchos
soldados, unos armados como aguilas, otros como tigres, otros como leones
y hacian gran dafio a los contrarios, dando voces y esforzando a los demas

para que peleasen sin miedo, ni descanso y sin volver atras.”

Este tipo de atuendo para los guerreros, al parecer era general en todo el
ambito mesoamericano y por supuesto no pasé desapercibido para los
europeos.

Veamos también el relato que hace fray Antonio de Tello, quien
acompafio a Nufio de Guzman en la conquista del occidente de México, del
cacique y el contingente armado del pueblo de Satira en Bahia de Banderas,

Jalisco:

El sefior y catzique de aquel pueblo, salié con mas de tres mil hombres muy
galanes y con mucha plumeria, con sus arcos y flechas y en las manos unos

dardos de brasil muy agudos (y) tostados, que pasaron un arnés, y casi

% Alvarado Tezozomoc, Cronica Mexicana, p. 330.
* Torquemada, op.cit., v. 11, libro 4, p.302-303.
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doscientos de ellos traian por divisas y capas, queros de tigres con las
cabezas del tigre desolladas y moldadas en las suyas, y sus brazos metidos en
los brazos del quero del tigre, con las manoplas colgando, y desta suerte, en
las piernas y la cola, arrastrando la piel hacia la barriga, asida con una correa,

NPT 34
que no parecian sino tigres .

Es claro que la intencion de una persona ataviada de esta manera, era la
de identificarse con el félido, adquiriendo, por magia simpatica, no sélo su
apariencia, sino también las caracteristicas del animal: su corpulencia, la
fuerza de sus garras y colmillos y, como se muestra en el Popol Vuh, sus
cualidades de audaz cazador, su habilidad para acechar y seguir rastros sin
dejar huella, las dotes de todo animal criptico en la selva, etc. Seguramente
después de observar las cualidades y caracteristicas del animal, los “ejércitos”
de diversas latitudes y épocas en Mesoamérica eligieron este tipo de atuendo.
De hecho, desde siempre y hasta la fecha, existe la creencia popular de que
comer la carne fresca de un jaguar o un ocelote, y de todos los felinos en
general, no sélo nutre al consumidor, sino que también le da vigor, salud,
fuerza y valentia; incluso, en nahuatl el término para “valentia, braveza,
grandeza o hazafia” es oceloyotl.35

Asi, desde la época prehispanica, concretamente en el drea maya
proliferan las representaciones de escudos destinados para actividades bélicas
con caras de jaguar y de guerreros vestidos con la piel del animal, sobre todo
a partir del siglo VIII, y normalmente €stos se presentan como los vencedores.

Sélo por poner algunos ejemplos, no podemos dejar de mencionar las

* Citado en Olguin, “Una escultura felina procedente de Huapalcalco, Hgo.” en Primer
cologuio de historia regional. Memoria, p.47.
% Siméon, Diccionario de la lengua ndhuatl o mexicana, p.352.
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magnificas pinturas murales de Bonampak (figura 42), en donde ésto resulta
claro; en este caso el gobernante victorioso Chan Moan, quien esta totalmente
ataviado como jaguar, ocupa un lugar central en las representaciones de la
batalla en Cuarto 2 del Templo de los frescos. Ademas aqui, las lanzas de sus
guerreros estan forradas con la pie!l del félido. De igual forma, en Palenque el
escudo del tablero del Templo del Sol (figura 17), lo constituye una cara del
felino, y los que portan las figuras de estuco de la tumba del Templo de las
Inscripciones, estan bordeados con piel de jaguar. Asimismo, el gobernante 3
de la estela 16 de Dos Pilas en Petexbatun, Guatemala (figura 43), lleva una
cara de jaguar en la cintura, y suspendidas a ambos lados de los brazos
cuelgan dos enormes garras del félido; ademas, calza unas botas hasta la
rodilla hechas con piel del animal.

Pero a pesar de que la mayor parte de las representaciones de este tipo
datan del Clasico Tardio, Sylviane Boucher en su articulo “Indumentaria
guerrera maya”36 comenta que desde el Clasico Temprano, en que s
inauguran en esta zona nuevas estrategias bélicas con armamento, deidades ¢
insignias, que segin la autora tienen su prototipo en Teotihuacan, los
guerreros de este nuevo orden militar usualmente portan un traje de cuerpo
completo que incorpora guantes y botas de piel de jaguar, “con la cola del
felino en su tocado globular de piel de venado con el signo del afio y un
pectoral ya sea con cabeza de jaguar, buho y/o calavera como simbolos
bélicos™". A todo esto se une una mascara de Tlaloc, precisamente por la

influencia del Altiplano Centralz' Es evidente que cada una de las partes que

i
% Sylviane Boucher, “Indumentaria gderrera maya” en Arqueologia Mexicana, v 111, no.17,

p.54-59.
7 Ibid., p.59.
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constituye ¢l atuendo del guerrero tiene un gran contenido simbélico, sin
embargo, lo que nos interesa resaltar aqui es que desde épocas tempranas en
el area maya, y hasta el Posclasico en Chichen Itz4, y entre los mexicas en el
Altiplano, el felino es una parte sustancial de su atavio, ya fuera utilizando las
pieles enteras o alguno de los atributos del animal.

Sobre la Peninsula de Yucatén, fray Diego de Landa indica que durante
el mes Pax los guerreros llevaban a cabo sus ceremonias que inclujian “un
baile a manera de paso largo de guerra, y asi lo llamaban Holkanakot, que
quiere decir baile de guerreros”® vy que realizaban en el templo de
Citchaccoh, que Thompson traduce como “padre rojo [0 grande] puma” [Cit-
Chac-Coh], diciendo que éste incluso pudo haber sido la deidad patrona de la
veintena.”” Pero si revisamos las distintas acepciones para el término kok o
coh,*® veremos que no es exclusivo del puma, y que de hecho podria estar
haciendo referencia al mismo jaguar.

De manera que la identificacion de los felinos en general, y el jaguar en
particular, con las instituciones marciales mesoamericanas desde siempre ha
sido clara. Sahagun incluso menciona como parte de los “aderezos” que
usaban los Sefiores del Altiplano para la guerra, algunas divisas y armas
vinculadas con el jaguar; entre ellas hace refere;ncia al ocelotlachicémitl, que
era “un cantaro aforrado de cuero de tigre, del cual sale un clavel lleno de
flores, hecho de pluma rica”,* vy posteriormente apunta: “Llevaban otra

manera de armas que se llaman ocelotdtec, que era hecho de cuero de tigre

* Landa, Relacién de las cosas de Yucatdn, p.83.

* Thompson, Maya Hieroglyphic Writing, p.116.

“ Vid. supra primera parte capitulo 3.

* Sahagin, Historia General de las Cosas de la Nueva Espafia, 1938, v. 11, p.303.
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con unos rayos de oro sembrados, y el atambor que llevaban a cuestas era
pintado como cuero de tigre”.42

En el area maya, en el siglo XVI, fray Bartolomé de las Casas recupera
lo que ha quedado del mito original del Popo! Vuh, y cuando escribe sobre el
reino de “Guatimala”, nos presenta al gran caudillo Exbalanquen, el Sol-
Jaguar al que ya hicimos referencia, quien va al infierno a hacer la guerra y
regresa victorioso al mundo.®

Haciendo un paralelismo con otra cultura americana, en cuanto a la
relacion guerra-jaguar, Elizabeth Benson piensa que es posible que algunas
vasijas de hombres felinos del arte mochica, sean la representacion de jovenes
en rituales de iniciacion para convertirse en guerreros, o bien puedan ser
prisioneros de guerra, tal vez jefes extranjeros que fueron capturados por “los
hijos del jaguar”, en este caso los guerreros mochicas.**

Este grupo de la poblacién desempefié una funcién esencial en el orden
social y politico de las comunidades, como se sefialé con anterioridad.
Webster considera fundamental el papel del guerrero dentro de los roles
administrativos de las élites mayas, sobre todo durante el proceso de
surgimiento de las ciudades-estado.*’ De manera que, €stos sin lugar a dudas,
estuvieron estrechamente vinculados con el grupo gobernante, seguramente
formando parte del mismo. Podriamos hablar entonces de un linaje de

hombres-jaguar, que incorporarian las cualidades y caracteristicas del animal

no sélo a su actividades bélica sino a todo su ser.

“Ibid., v.11, p.300.

® Las Casas, Apologética Historia Sumaria, v.1, p.650.

“ Elizabeth Benson, Man and Feline in Mochica Art, p.27.
* Webster, “Warfare and ...”, op.cit.
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CAPITULO 3

Los Gobernantes

El jaguar, como el hombre, ocupa el eslabén mas elevado de la cadena
alimenticia, de manera que es no es raro que la gente se identifique con el
gran felino. Asi éste, como atributo de poder de las personalidades mas
destacadas de la comunidad, no sélo de los guerreros, estd presente
practicamente en todo el continente americano. Concretamente en
Mesoamérica ésta es una de las ideas o elementos que permanecen como
constantes a lo largo de todo el territorio y durante toda la época prehispanica.
Recordemos desde las imponentes figuras de hombres-jaguar talladas en
piedra por los olmecas, que de hecho les valieron el apelativo de “la cultura
del jaguar”, hasta el estrecho vinculo de los tlatoque mexicas con el animal.’
En los pueblos mayances, los hombres en algin sentido poderosos no son la
excepcion (figura 44). Dentro de este grupo destacan sin lugar a dudas los

soberanos, cuya relacion con el felino se puede apreciar en varios niveles:

Los nombres

Es muy comin en Mesoamérica encontrar en las artes plasticas
imagenes de personajes relacionados con el jaguar, que ademas de asociarse a
los guerreros, por diversos elementos, se vincularian fundamentalmente con
los gobernantes. Asi, aunque propiamente no conocemos los nombres, hay
muchos glifos nominales de soberanos importantes en su regiéon que de

alguna manera aluden al felino. Sélo por mencionar algunos, recordemos del

' En estos casos son varios los cronistas que describen su atuendo y atnbutos, y
constantemente se hace alusién al felino, como se vera mas adelante.
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4rea de Oaxaca las inscripciones de Monte Alban, donde segin Urcid se narra
la genealogia de los “sefiores Jaguar” de este sitio,” 0 al famoso rey mixteca
“Ocho venado-garra de tigre”. En el Altiplano Central encontramos al nahua
Ocelopan, quien junto con Aatzin, Ahuexot! y Tenuch, fundaron la ciudad de
Tenochtitlan.” Concretamente en el area maya, gracias a los estudios
epigraficos sabemos que muchos de los glifos nominales de los principales
mandatarios de varios sitios de la época Clésica, llevan al jaguar o alguno de
sus atributos.

En Yaxchilan, por ejemplo, encontramos ademés de un “Progenitor
Jaguar”, a varios soberanos llamados “Pajaro-Jaguar” y “Escudo-Jaguar”
(figura 45);4 en Ucanal también hay otro “Escudo-Jaguar”. En estos casos los
nombres glificos estan compuestos por una cabeza de jaguar y otros signos
que se pueden relacionar con las cualidades intrinsecas del gobernante. En el
caso de los segundos, el escudo los vincularia a la guerra, actividad, como se
vio, fundamental para los mandatarios, y en estrecha conexion con el felino, y
en los primeros se reinen dos elementos complementarios, también
indispensables de los grandes sefiores: por un lado el jaguar, como simbolo de
la oscuridad y del lado nocturno del cosmos, y por otro el ave que, por

razones evidentes, usualmente se vincula con los aspectos diurnos y celestes,

? Urcid, “Monte Albéan y la escritura zapoteca”, p. 75-87.

* Torquemada, Monarquia Indiana, v.1, libro 3, p.398.

* Entre los diez primeros gobernantes de Yaxchilan, que corresponden al Clasico Temprano,
encontramos que el glifo de cinco de ellos incluye precisamente al jaguar. Asi, segin la
interpretacién que se ha hecho de las inscripciones, tenemos a “Progenitor Jaguar”, “Deidad
Jaguar”, “Pajaro Jaguar I”, “P4jaro Jaguar II” y “Jaguar Ojo Anudado”. A partir del afio 629
d.C., cuando se inicia la época de esplendor de la ciudad, el jaguar siempre aparecera en los
nombres de los gobernantes; es hasta “Escudo Jaguar II”, quien en el 771 d.C. cierra la
época de gran esplendor de la ciudad y la dinastia de los jaguares. Sotelo, Yaxchildn, p.59.

220




de manera que estos soberanos integrarian en su nombre dos dmbitos del
universo que son opuestos y complementarios al mismo tiempo.

Lo mismo sucede en Copan también durante el Clasico Tardio,
basicamente durante la primera mitad del siglo VII, donde el gobernante
numerc 12, uno de los mas importantes del sitio, quien mandd esculpir
muchas de las magnificas estelas del sitio y que fue el antecesor de 18
Conejo, se llamoé Humo-]aguar.5

Por otro lado, en Tikal, a decir de Schele tal pareceria que, por lo
menos en las inscripciones tempranas, la deidad patrona fue el jaguar -a quien
ella identifica con G III-, ya que éste se encuentra representado en diversas
estelas y dinteles, a tal grado que de hecho la investigadora piensa que incluso
éste pudo haber sido uno de los nombres del reinado del sitio.® Aqui, al
primer gobernante citado en las fuentes epigraficas, y que asciende al trono en
el 292 d.C., le llama “Jaguar Decorado”, ademds, posteriormente hay dos
dignatarios llamados “Gran Garra de Jaguar”, otros dos cuyo apelativo es
“Calavera Gran Garra de Jaguar” y uno de los tltimos, el mandatario 23,
mencionado solo en la ceramica, cuyo nombre al parecer era “Jaguar Negro”.7
En Calakmul también hay un “Gran Garra de Jaguar” o “Pata de Jaguar” que
nace en el 649 a.C., y que fue el mas célebre de los gobemantes del sitio
durante e] Clasico Tardio, mientras que en Ceibal estd mencionado otro
“Garra de Jaguar-Jaguar de Ceibal”, que a su vez fue captor de Kin-Balam

“Sol-Jaguar”, un Mol-Balam® y un Chik Chak Balam que fue capturado por el

* Guta de Copdn, p. 24-25.

¢ Schele y Freidel, A Forest of Kings. The Untold Story of the Ancient Maya, p.211, 406.

" Ibid. y Genevive, The Rulers of Tikal.

* En el Calepirio: Motul de traduce mol como “Sefial o huella y la pata y pies y manos de
gato, perrb, leon, tigre y de otros animales”, v. 3, p.1930. '
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gobernante 3 de Dos Pilas; ® el Gltimo soberano de este sitio fue Ah Bolon-
Tun, quien al parecer era un sefior putin, que llegd a dominar el lugar en el
849 d.C.'"° De igual forma en Tamarindito aparece un Chanak Balam, y el
robusto cacique nimero 8 del sitio /k, representado en una gran cantidad de
vasijas, seguramente también llevo el apelativo Balam."!

En Palenque, el primero de los reyes que sube al poder es K'uk’
Bahlum, “Jaguar-Quetzal”, mismo nombre que ostentard posteriormente el
sucesor de Chacaal III y Chac Zutz’. El padre de Pacal II, para algunos el
jerarca mas importante del lugar se llamé K’an Bahlum Moo, “Jaguar-
Guacamaya”. El apelativo de Chan Bahlum, “Serpiente-Jaguar”, aparece
como el nombre de por lo menos dos gobernantes; el segundo de ellos, ligado
a la época de mayor esplendor de la ciudad, fue el hijo mayor de Pacal."?

Como estos ejemplo, podriamos seguir enumerando muchos mas de
distintas ciudades mayas, sin embargo, lo que aqui interesa resaltar es que
comtnmente en el glifo nominal de las personas que ocupaban los rangos de
mayor jerarquia dentro de estas comunidades mayances, aparecia el Jaguar,
Balam, Bolon o Bahlum, segun la lengua en que se quiera leer. Creo que estos
apelativos o titulos no fueron gratuitos, sino que aludian a la propia naturaleza
de los mandatarios.

En diversas latitudes se encuentra la creencia de que el nombre de un

individuo alude a ciertas caracteristicas esenciales de su propia naturaleza.

® Las fechas de ascenso al poder de éstos son las siguientes: Gran Garra de Jaguar I, 317
d.C., Gran Garra de Jaguar II, 376 d.C. El primer Calavera Gran garra de Jaguar ocupa €l
trono en 488 d.C. y el segundo en 537 d.C. Juan Antonio Valdés, conferencia “Avances en
la Arqueologia de Guatemala”, Facultad de Filosofia y Letras, UNAM, noviembre de 1996.
'* Schele y Freidel, op.cit., p.26-33.

"' Juan Antonio Valdés, conferencia citada.

2Cfr. De la Garza, Palengue y Schele y Freidel, op.cit., p. 216-261.
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Actualmente los tzotziles de San Pedro Chenalhé piensan que las
caracteristicas morales de un ser humano se ligan con su nombre, y que una
criatura a quien se le dé el nombre de otra persona, adquiere los atributos de
ésta; asi, el que se llama como otro individuo es su kexol, su “remplazo”.
Ademas, el pronunciar las designaciones de otras cosas, las materializa, y no
se pueden comer ciertos animales silvestres a menos que se les transforme en
otros, lo cual se logra dandoles un apelativo diferente."” Seguramente los
grupos mesoamericanos prehispanicos compartieron ideas semejantes, y es
factible que entre los mayas, el apelativo Balam estuviera haciendo referencia
a la esencia de estos hombres, es decir, tal vez fueran voces descriptivas y su
nombre aludiria no sélo al animal, sino también a sus ambitos, costumbres y
cualidades fisicas.

Tomando en cuenta esta misma idea, nos encontramos que en los mitos
cosmogonicos quichés recopilados basicamente en el siglo XVI, cuando se
hace referencia a los primeros hombres creados por los dioses, hombres
prodigiosos y principales de sus comunidades, por lo regular portan el
apelativo Balam, o bien poseen ciertas cualidades del felino, recordemos que,
ademas, éste es el progenitor por excelencia.'* Asi, por ejemplo, en el pasaje
de la creacion asentado en el Popol Vuh o en el Titulo de Totonicapan, tres de
los cuatro seres humanos formados por los dioses se llamaban Balam: Balam
Quitzé, “Jaguar del Bosque”, Balam Ak’ab, “Jaguar de la Noche o la

Oscuridad”, e Iqui Balam (Eke Balam) “Jaguar Negro”.15 Aunque el cuerpo

" Guiteras, Los peligros del alma. Vision del mundo de un tzotzil, p.245.

" Vid. Segunda parte de este trabajo.

** Popol Vuh, p.104. El significado de estos nombres ha sido analizado por Carmak en
Evolucién del reino quiché, p.78, y el Titulo de Totonicapan, 214-215. Como se dijo
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de estos primeros hombres, igual que el de todos los demas, fue hecho de
masa de maiz, es probable que su naturaleza animica compartiera
caracteristicas felinas, pues su primer nombre es precisamente “jaguar”, y el
siguiente haria referencia a los ambitos, costumbres y caracteristicas fisicas
del animal. En el caso del primero, sabemos que el felino habita
preferentemente en regiones boscosas; los habitos crepusculares y nocturnos
harian referencia al segundo, mientras que el tercero aludiria a aquellos
individuos melanicos, de pelaje negro o pardo oscuro.

El cuarto y ultimo de estos primeros hombres creados no lleva el
apelativo Balam, se llamaba Mahucutah, que quiere decir segun Carmak “el
viajero, uno que no permanece”;16 si seguimos con la analogia de los jaguares
y aplicamos las caracteristicas que da esta traduccion al depredador, tal vez
su nombre haria referencia al amplio territorio que tiene y defiende cada
animal (sobre todo los machos), asi como los grandes desplazamientos que
lleva a cabo cuando escasean los recursos alimenticios. Por otro lado, se sabe
que entre los jaguares existen individuos errantes que se dedican a viajar;
éstos por lo regular son jovenes en busca de un lugar donde establecerse, o
machos viejos que ya no tienen la fuerza fisica necesaria para defender su
territorio, y que por lo tanto han sido expulsados de su grupo por otros
ejemplares mas fuertes.'”

Por otro lado, estos primeros hombres poseian cualidades que los
distinguian del resto y que los acercaban mucho a los habitos y el

comportamiento del felino. Concretamente podemos mencionar ademas de la

anteriormente, Edmonson por su parte piensa que Jk’i Balam se podria traducir como
“Jaguar Luna”, Quiché-Englih Dictionary, p.12.

'¢ Carmak, Evolucién del reino quiché, p.78.

'"Ojeda, El corazén de las selvas mexicanas (en prensa).
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forma en que mataban o “cazaban” a los hombres de otras tribus, las Huellas y
los rastros que dejaban en los caminos, como explicamos en el inciso anterior,
cabria seflalar las vocalizaciones que emitian y que son otro factor que los
asemeja al animal. En el mito quiché se dice que las personas que no
pertenecian a éste linaje se atemorizaban al escuchar las voces emitidas por

estos cuatro hombres primigenios sin poderlos ver:

En cuanto a Balam Quitzé, Balam Acab, Mahucutah e Iqui Balam, no se
sabia donde estaban. Pero cuando vefan a las tribus que pasaban por los
caminos, al instante se ponian a gritar en las cumbres de los montes,
lanzando el aullido del coyote y el grito del gato de monte, e imitando el
rugido del le6n y del tigre.

Y viendo las tribus estas cosas cuando caminaban: -Sus gritos son de coyote,
de gato de monte, de ledn y de tigre, decian. Quieren aparentar que no son
hombres ante todas las tribus, y sélo hacen esto para engafiarnos a nosotros
los pueblos. Algo desean sus corazones. Ciertamente no se espantan de lo
que hacen. Algo se proponen con el rugido del leén, con el rugido del tigre
que lanzan cuando ven a uno o a dos hombres caminando; Io que quieren es

18
acabar con nosotros.

Es importante mencionar que los jaguares, ademas de tener un amplio
gradiente de vocalizaciones, que en determinado momento los haria parecerse
a otros animales, durante la época de apareamiento emiten una serie de
sonidos (reclamos para el sexo contrario) que se pueden escuchar

practicamente durante todo el dia y a grandes distancias, pero es muy dificil

'® Popol Vuh, p.127.
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verlos porque permanecen ocultos en la floresta. De estas reflexiones se
puede inferir que en efecto, estos cuatro hombres actuaban como jaguares.

Finalmente, con respecto a sus nombres, dice textualmente el mito:
“Estos son los nombres de nuestros primeros padres. Se dice que ellos sélo
fueron hechos y formados, no tuvieron madre, no tuvieron padre. Solamente
se les llamaba varones”.'” Posteriormente, el descendiente de Qocaib, es
decir, la tercera generacion de soberanos después de Balam Quitzé, se llamé
Balam Conaché, y con él comenzo el titulo de Ahpop.20 Este podria ser el
inicio de la patrifiliacion que une a los hombres con el jaguar, transmitiendo
la esencia de su nombre a sus descendientes, muchos de los cuales siguen
conservando el apelativo Balam.”'

En los Anales de los cakchiqueles también se menciona a un progenitor
con el apelativo Balam. Este, “el primero de nuestros abuelos fue el llamado
Pacal Balam”.?> Mas tarde la misma fuente continia diciendo: “La estirpe de
nuestros antepasados Pacal Balam tuvo su origen en la antigua Chicohom. Asi
también el Pacal Balam vivié en Chivar”® Asimismo, encontramos aqui
varios antepasados hijos de reyes, que ostentan el mismo nombre. El hijo
primogénito del rey Hunyg se llamaba Ahpop Achi Balam, y su quinto
vastago, quien ya no asumié el poder por ser menor de edad cuando llegaron

los espaiioles, se 1lamé Balam.”* De igual forma, en las Historias de los

" Ibid., p.105.

® Ibid, p.158.

¥ Edmonson, op.cit., p.11-12.

 Memorial de Solold o Anales de los Cakchiqueles, en Literatura maya, p.206.
® Ibid., p.208.

* Ibid, p.159-160.
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Xpantzay, el fundador de una de las siete tribus que dieron inicio al linaje de
este pueblo se llamé Ahau Hulahuh Balam.?

Se puede suponer que esta tradicién no sea exclusiva de la regién de
Guatemala. En algunos textos de la Peninsula de Yucatan, se menciona el
nombre de los sacerdotes dirigentes de los distintos grupos. Entre los itzées
destacan Ix-Pop-ti-Balam y Holtun-Balam.” Dice la fuente: “Y entonces se
reunieron todos en Ichcaansihé. Alli estaba Ix-Pop-ti-Balam, alli su rey
Holtun-Balam”.*’

Por altimo, cabe sefialar que, por lo menos durante la época Clasica, el
signo del jaguar aparece fundamentalmente en el nombre de los soberanos,
mas no en los de los centros politicos y religiosos, identificados por los
llamados “Glifos emblema”. Asi, el felino no se encuentra representado en las
inscripciones para distinguir a ninguna ciudad, tal vez con excepcién del caso
de Tikal; se habia mencionado que es probable que por las inscripciones
tempranas se podria pensar que el animal fue su “patrono”, y en épocas
posteriores, durante el Clasico Tardio, el glifo emblema del sitio, que
corresponde al periodo que va del 9.14.0.0 al 9.16.0.0, se ilustra con una cola
de jaguar. En el Posclésico, y posteriormente durante la Colonia, segin las
fuex}teé existen algunos asentamientos con el nombre del animal, sin embargo

no resultan significativos porque aparentemente no fueron muy importantes.

Pero tal parece que esta tradicion cambia con posterioridad, ya que en el siglo

* Historias de los Xpantzay de Tecpan Guatemala, en Literatura Maya, p.414.

* En el caso del primero, la particula /x podria denotar femenino o pequefio, mientras que
pop, como ya se dijo se refiere a la estera o al gobernante. El nombre del segundo, la
palabra Holtun, podria indicar “hueco en la piedra”, y al parecer se asocia con Sakalpuk,
“Cerro blanco”, uno de los primeros invasores de Yucatan, antepasado de linaje divinizado.
Diccionario Maya Cordemex, p. 228, 710.

¥ Libro de Chilam Balam de Chumayel, p.47.
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XIX, en la Peninsula de Yucatdn, uno de los sitios indigenas de mayor
relevancia politica y religiosa era Nojoch Naaj Santa Cruz Balamna, “Gran
Pueblo de la Santa Cruz Casa del Jaguar”, nombre original de Chan Santa

Cruz, lugar sagrado y bastion de los rebeldes de la Guerra de Castas.

El lingje

Al parecer fue tan importante para los dignatarios mayas la idea de
linaje, que durante la época Clasica, en el glifo emblema de cada sitio, que
podria traducirse como “Estirpe elevada de personas”, lo que lo relacionaria
con el linaje g,obemante,23 el prefijo lo constituye una serie de pequerios
circulos conocidos como “grupo acuético”,”’ y que segin Coggins aludiria al
semen de la estirpe gobemante.3 ® Esta interpretacién se ve reforzada por las
diversas estelas en que aparecen los soberanos en las ceremonias de “la mano
e:sparciendo”31 (figura 37), en las que éstos se encuentran realizando actos
onanistas que, como se menciono,”> eran una manera de evidenciar
publicamente el linaje sagrado al que pertenecian. Asi, cuando el dignatario
riega la tierra con su semen, la vida se renueva y germina el linaje noble.”

“Este liquido era estimado como sagrado, en virtud de que representaba la

continuidad de la dinastia de la ciudad, evidenciaba el vinculo entre ¢l y sus

% De la Garza, Palenque, op.cit., p.99.

» Berlin, “El glifo ‘Emblema’ en las inscripciones mayas”, p.14.

NCoggins, “The Manikin Scepter: Emblem of Lineage” en Estudios de Cultura Maya, v.
17, p. 136-137.

" Scattering hand. Solo para mencionar algunos ejemplos, concretamente en Yaxchilan
estan las estelas 6, 28 y 31, 3 y 33, 1y 10, 7 y 4, en donde aparecen Péjaro Jaguar {11,
Escudo Jaguar Y, Pajaro Jaguar IV y Escudo Jaguar II respectivamente, en este tipo de
ceremonias. Imagenes semejantes las encontramos también en La Pasadita y en Palenque.

2 Vid supra, tercera parte capitulo 1.

* Cfr. Sotelo y Valverde, “Jaguar y oceloxochitl: iconografia de un emblema de poder” y
Chevalier y Gheerbrant, op.cit., p.592.
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antepasados y mostraba publicamente que habia descendido hasta él el linaje
noble”.**

Por otra parte, el origen mitico del linaje de los grandes sefiores se
remontaba al principio de los tiempos, al momento de la antropogonia, o
incluso antes, como lo sefiala el Popol Vuh, en donde los astros, los héroes
gemelos, primero, y luego los primeros hombres creados por los dioses, los

hombres-jaguares, se consideran como los antepasados comunes de todos

aquellos que se vinculan con el poder.

He aqui pues, las generaciones y el orden de todos los reinados que nacieron
con nuestros primeros abuelos y nuestros primeros padres, Balam Quitzé,
Balam Acab, Mahucutah e Iqui Balam, cuando aparecié el sol y aparecieron

la luna y las estrellas.*

Segtin Iwaniszewski,’® en la busqueda por legitimarse, los soberanos se
apropiaban de los antepasados comunes del grupo, que de alguna forma se
habian deificado, y los hacian suyos. Los quichés, por ejemplo, se decian los
descendientes directos de los cuatro primeros hombres creados, quienes
habian sido elegidos por los dioses para fundar este linaje, y por lo tanto eran

los progenitores de este grupo; la cita en este sentido es muy clara:

Ellos engendraron a los hombres, a las tribus pequefias y a las tribus grandes,

y fueron el origen de nosotros, la gente del Quiché. Muchos eran los

* Citado en Sotelo, Yaxchildn, p.121.
¥ Popol Vuh, p.158.

** Iwaniszewski, “Los conceptos del tiempo en el discurso ideolégico en el Protoclasico
maya: Cerros y Uaxactin”, p. 509.
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sacerdotes y sacrificadores; no eran solamente cuatro, pero estos cuatro

fueron los progenitores de nosotros la gente del quiché.”

Es de estos antepasados comunes de quienes los quichés heredan el
poder de gobernar a otras tribus, y junto con éste, les son transmitidas
también las caracteristicas felinas de sus padres y abuelos. Asi, este poder que
diferencio a los primeros hombres quichés de los demés es concesion divina y
hereditaria, y fue el que dio origen a las principales casas gobernantes: Balam
Quitzé formoé el linaje de los Cavec, Balam Ak’ab el de los Nihaib y
Mahucutah el de los Ahau Quiche. “Tres grupos de familias existieron; pero
no olvidaron el nombre de su abuelo y padre, los que se propagaron y
multiplicaron alld en el Oriente”.?® Iqui Balam fue el Unico que no tuvo
descendencia; usando la analogia con el jaguar, y tomando en cuenta que €l es
el jaguar negro, tal vez podemos pensar que como comunmente la prole de un
ejemplar melanico es manchada porque lo mas probable es que se aparee con
un individuo manchado, tal vez a estos cachorros no se les identifique con el
padre por no presentar su mismo fenotipo, y se piense que los felinos negros
no son procreadores.39

El hecho de heredar las caracteristicas esenciales de los progenitores,
que como se ha visto son de jaguar, convertia a los descendientes en seres

prodigiosos y fantésticos, de naturaleza sagrada. Usando las mismas palabras

¥ Popol Vuh, p.107.

* Ibid., p.108.

% Tal parece que el melanismo, que €s un gene recesivo, es mucho mas comin en el Mato
Grosso en Brasil que en Mesoamérica, por lo tanto los ejemplares negros debieron de haber
sido muy escasos. Arcadio Ojeda, comunicacidn personal, 1995.
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del mito quiché, se decia que "estaban dotados de inteligencia y de
experiencia, su condicién no era de hombres vanos".*

Considero que estos hombres fueron elegidos para fundar las dinastias
gobernantes precisamente por su naturaleza felina, y desde entonces, desde
los tiempos del origen, como se analizd anteriormente, el felino aparecera
relacionado, en distintos niveles, con el grupo dirigente de los diversos
pueblos, cuyos antepasados son jaguares. Con respecto a los olmecas, Coe
opina que muchas de las representaciones en piedra son de antepasados
jaguares.41 En las fuentes mayas del siglo XVI se alude a esta misma idea: en
el Libro de Chilam Balam de Chumayel se menciona que uno de los nombres
del jefe del norte (recuérdese que Ashmore ubica el lugar de residencia de los
antepasados en el norte),42 es Balamna, “la casa del jaguar”. De igual forma,
a nivel iconografico existen varios testimonios anteriores que nos podrian
remitir a ese concepto; por ejemplo, la interpretacién de Coggins de una
estela de Xultin en que un dirigente sostiene en su mano a un pequeflo
jaguarcito, es que el animal podria denotar el renacimiento del antepasado del
inframundo.®

Por otra parte, segin los estudios realizados en los textos de Palenque,
se¢ considera que los dioses creadores de la triada original, fueron los

antepasados de los gobernantes del sitio.** Recordemos que una de estas

deidades era GIII, un aspecto del Sol asociado con la guerra y el jaguar del

“ Popol Vuh, p.142.

“' Coe, “Olmec Jaguars and Olmec Kings” en Benson, The Cult of Feline, p.16-17.

“ Vid, supra.

“ Coggins, “Man, Woman and Dwarf” en Memorias del Primer Congreso Internacional de
Mayistas, v. 111, p.40.

* Citado en De la Garza, Palenque, p.108.
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inframundo, como se explicd en el apartado anterior, y del que Lounsbury
piensa ademas que tiene algun término de reinado o de respeto por los sefiores
y antepasados de linaje, como un titulo de magnificencia para los reyes.45

Sélo para citar otro ejemplo, a través de la epigrafia conocemos el
nombre glifico del fundador de la dinastia de Yaxchilan, o al menos al que los
mandatarios posteriores consideraron como tal. Pajaro Jaguar IV no lo olvido,
y durante su gobierno mandd esculpir diversas piezas donde se halla inscrito
el nombre, por demads sugerente, de éste: “Progenitor jaguar” o “Pene jaguar”,
quien segun las inscripciones goberné el sitio hacia el 359 d.C., lo que nos
estaria indicando el origen mitico del linaje, ya 'que los primeros registros
escritos de este sitio datan del 514 d.C. Asi, seguramente cuando empezo el
gran auge de Yaxchilan, se registré el pasado en funcidn de la tradicién oral,
uniendo de manera indisoluble el mito y la historia.

Por otro lado, dentro de la gran cantidad de representaciones plasticas
de vasijas policromas de la época Clasica, sobresalen, como ya se mencioné
en la segunda parte de este trabajo, las figuras de jaguares, acompaifiados de
otros seres fantasticos, todos ellos de naturaleza terrestre, en lo que se conoce
como “danzas del inframundo” (figuras 10, 11 y 29), y en ellas hay una serie
de elementos que nos permiten inferir que se trata de un complejo simbélico
que se refiere precisamente al linaje de los grandes sefiores. Entre estos
elementos destacan el hecho de que el felino vaya ataviado, en posicién
erecta y con ademanes practicamente humanos, y que usualmente porte el
glifo ahau adornado con estilizaciones de plantas como tocado, lo que le daria

al animal el titulo de Sefior. Asimismo, las inscripciones que acompafian estas

* Ibid. p. 106.
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escenas en ceramica normalmente aluden a la vida del soberano en el
inframundo, y en ellas cominmente aparece el glifo T-539, que haria
referencia al sefiorio y que, segin Quirarte*® se relacionaria directamente con
el linaje felino. En otros términos, el jaguar adquiere el titulo de sefior en el
mundo subterrdneo, atavidndose como tal, mientras que el gobernante se
apropia de los atributos del jaguar y alcanza la supremacia en el mundo de los
hombres.

Asi, es importante resaltar que desde el principio, es decir, desde los
mitos de origen, igual que en las representaciones plasticas del Clasico, el
felino aparecera relacionado con el linaje gobernante, linaje de naturaleza
felina, que por lo tanto simbolicamente radica en el interior de la tierra.

Esta relacion no es exclusiva del area maya; en toda Mesoamérica e
incluso en Sudamérica, el jaguar, habitante del interior de la tierra serd el
progenitor por excelencia. En una gran cantidad de mitos cosmogoénicos
procedentes de la zona amazénica y andina, el felino aparece como el gran
sefior de los animales, quien con una esposa humana, fungird como el padre
adoptivo del hombre a quien “domesticara” ensefidndole a cocinar su comida
por medio del uso del fuego, para no comer carne cruda. Finalmente el
hombre, como hijo mal agradecido, roba el fuego a su padre, quien lo
conservara unicamente en el brillo de sus ojos.47 Hay interpretaciones que
dicen que es precisamente una idea analoga de este mito la que esta plasmada
en los relieves en piedra del Preclasico de Chalcaltzingo, Morelos (figura 26),

ya que los jaguares que alli se representan en esta lucha original contra los

“Quirarte, “The Representation of Underworld Processions in Maya Vase Painting: An
[conographic Study” en Maya Archaeology and Etnhnohistory, p.133.
 Levi-Strauss, Mitolégicas. Lo crudo y lo cocido, p.72.
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hombres, de la que ya habiamos hablado,*® parecerian llevar fuego en los
ojos, por los elementos a manera de flamas que parecen salir de ellos.”” De
igual forma, el craneo de jaguar labrado, encontrado en Kaminaljuy, llevaba
unas piritas de oro en las cavidades oculares.’® De esta misma época es la
pintura 1-D de la cueva de Oxtotitlan, en Guerrero (figura 35), donde aparece
un jaguar junto a un hombre con rasgos olmecas, que muestra su miembro
viril. Esta escena por lo regular se ha asociado con la idea del felino en la
cultura olmeca como el gran progenitor,”’ concepto que sustentan también
varios investigadores, después de analizar otra serie de esculturas, donde al
parecer se han plasmado escenas de cOpulas entre seres humanos y jaguares;
de éstas, tal vez el ejemplo mas claro sea el del monumento 3 de Potrero
Nuevo.’?

En el Altiplano Central de México, concretamente en Teotihuacan,
segun la interpretacion de Kubler, las imdgenes de serpiente-pajaro-jaguar
tienen asociaciones dinésticas, vinculandose con aspectos de un protector de
clan.”® En el Posclasico, entre los nahuas, para investir a un sefior o tecuhtli,
miembro de un linaje distinguido, el sacerdote le horadaba la nariz con una
ufia de aguila y “un hueso de tigre, delgado y aguzado, a manera de

54

punzén. Por otro lado, varios investigadores coinciden en que

“ Vid. supra, segunda parte, capitulo 3.

“ Jesus Jauregui, conferencia “Antropologia de la religion”, Facultad de Filosofia y Letras,
UNAM, 1995.

% Miller y Taube, The Gods and Symbols of Ancient Mexico and the Maya, p.102.

' Benson, The Cult of Feline, p.11 y Grove, “The Olmec Paintings of Oxtotitlan Cave,
Guerrero, México” en Studies in Pre-Columbian Art and Archaeology 6.

2 Davis, “So Called Jaguar-Human Copulation Scenes in Olmec Art”, en American
Antiquity, v.43, no.3, p.453.

** Kubler, ”Jaguars in Valley of Mexico”, en Benson, The Cult of Feline.

* Torquemada, op.cit., v. IV, libro 11, p.80.
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Tezcatlipoca, como jaguar, estd presente en el origen divino de los linajes
gobernantes. En este sentido, Torquemada describe asi la lucha original entre

esta deidad y Quetzalcoatl:

Otros dijeron que Tezcatlipuca habia descendido del cielo, descolgandose
por una soga que habia hecho de tela de arafia; y que andando por este
mundo desterré a Quetzalcohuatl, que en Tulla fue muchos afios sefior,
porque jugando con €l a la pelota se volvié en tigre, de que la gente que los
estaba mirando se espantd [...] y que Tetzcatlipuca fue persiguiendo al dicho
Quetzalcohuatl de pueblo en pueblo, hasta que vino a Cholulla, donde le

tenian por principal idolo, y alli se guarnecié y estuvo ciertos afios.”

Concretamente, Coe identifica a este dios con la linea y la sucesién
real, y asocia a ambas deidades con el sol nocturno y diurno
respectivamente.’® De igual forma, Seler también asocié al jaguar de los
codices Vaticano y Bolonia con Tezcatlipoca, haciendo notar que en la
segunda edad del mundo, en la que vivieron los gigantes y que en este dios
brillé como sol, convirtiéndose él mismo en un jaguar, es llamada el “Sol

Jaguar”.”’

% Ibid., v. 111, libro 6, p.124.

* Coe, “Olmec Jaguars and Olmec Kings” en The Cuit of Feline. Por otro lado, la
representacion de esta deidad en varios cédices mexicanos, entre los que destaca el Bolonia,
aparece con un dibujo de piel de jaguar alrededor de la boca; el tipo de calzado que se ponia
el joven que iba a ser inmolado en la fiesta celebrada en honor a este dios en el mes Toxcatl
estaba confeccionado con piel de jaguar y se llamaba ocelonacace. Siméon, Diccionario de
la lengua nahuatl 0 mexicana. Ademds, en esos mismos cédices, los animales asociados a

Tezcatlipoca son el jaguar y el guajolote. Barjau, Tezcatlipoca. Elementos de una teologia
nahua, p.49.

*" Tozzer y Allen, Animal Figures in the Maya Codices, p.358.
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Podemos entonces concluir diciendo que el linaje de los soberanos
mayas era de naturaleza felina, porque los antepasados que eran jaguares, y
que también fueron mandatarios, y que, por lo tanto, eran la fuente del poder
y el -recurso de legitimidad de sus sucesores, en determinado momento, al
morir, se sacralizaron y se convirtieron en verdaderas deidades protectoras del
grupo dominante. Pienso que la representacion plastica de esta idea la
encontramos incluso desde sitios protoclasicos como Izapa, en la estela 21
(figura 40), a la que ya hicimos referencia, donde el felino estd echado sobre
el palio del personaje que esta presenciando un sacrificio por decapitaci'z')n.58
Evidentemente este individuo que aparece como espectador, y que llevan en
andas otras dos personas, debié de haber sido un principal. Tal vez una
variante de este mismo ;:oncepto estaria en una imagen analoga: por ejemplo
en un vaso del Clasico Tardio que se encuentra en el Museo de Arte de la
Universidad de Princeton en que dos jaguares estin colocados sobre el
templete del trono donde se encuentra un dignatario (figura 46). Considero
que en ambos ejemplos el carnivoro esta actuando como protector de estos
soberanos, igual que como sucede en el dintel 3 de Tikal (figura 47), en que
un enorme jaguar de cuerpo entero, mostrando sus imponentes garras se sitda
por detras del mandatario; imagenes paralelas aparecen también en algunos
relieves en piedra de Piedras Negras. En este sentido, creo que el félido se
convirtié en una especie de deidad patrona, misma que proporcionaba el alma
que hacia que el ser humano perteneciera a su comunidad.” Por esto es
factible asentar que los pueblos eran “los hijos del jaguar”; su corazon o

esencia, transmitida por el grupo en el poder a todo el pueblo, era de felino.

** Recuérdese ademas la relacion del jaguar con el sacrificio por decapitacion. Vid. supra.
* Lépez Austin, Tamoanchan y tlalocan, p.39.
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La idea del soberano como “el corazdén del pueblo” ha sido una
constante a nivel universal, no sélo en Mesoamérica, sino en distintos 4mbitos
culturales a través de la historia. Es por esto que ademas de los nombres y el
linaje propiamente dicho, los atributos de poder de los grandes sefiores, sus
tronos, el contenido del bulto ceremonial, su atuendo, sus tocados, etc., tenian

elementos del animal.,

Las prdcticas funerarias

La relacion del gobernante con el felino se dio incluso hasta en las
practicas funerarias, las evidencias arqueoldgicas en la zona maya asi lo
muestran. Ya desde el Protoclasico, en uno de los entierros ceremoniales de
Chiapa de Corzo, se hallaron garras de jaguar en torno al individuo muerto.®
En el area central y durante la época Cldsica, se ha podido constatar que a los
dignatarios se les enterraba ya fuera cubiertos, enrollados o sobre una piel de
jaguar. Algunos ejemplos concretos de esta costumbre, los encontramos en

una gran cantidad de tumbas de Tikal,”’

y por lo menos en la del gobernante 2
de Dos Pilas, en donde se hallaron junto con los restos éseos de los individuos
las cuatro garras del animal en torno a los esqueletos. Asimismo, ya se
mencioné en un principio que en la llamada tumba del dios solar de Altun Ha
se encontraron por lo menos tres pieles de jaguar junto con las pieles de otros
tres gatos menores, envolviendo el cuerpo.’? De igual forma, en fechas
recientes se descubri6 el que parece haber sido el entierro de “Pata de Jaguar”

de Calakmul, en el interior de una de las estructuras del mismo sitio, en donde

“ Lowe y Agrinier, Mound I, Chiapa de Corzo, Chiapas, p.53-54.
* Cfr. Coe, Excavations in the Great Plaza, North Terrace and North Acrépolis of Tikal
 Miller y Taube, op.cit., p.102.
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la osamenta mostraba signos de que el personaje habia sido envuelto con una
fina tela y depositado sobre una cama de madera, ademas de haber sido
cubierto con una piel de jaguar, de la que se conservaron las patas.63

Por otro lado, generalmente la cerdmica policroma asociada a estos
entierros, que consiste fundamentalmente en platos y vasos, ilustra a
personajes -que muchas veces por los glifos sabemos que son los mandatarios
muertos- ataviados con la piel del félido, ejecutando una “danza del
inframundo” (figura 48).% De igual manera, muchas de las urnas funerarias,
también presentan la forma o los rasgos esenciales y distintivos del animal.
Esta va a ser una constante en toda Mesoamérica, pero habria que destacar,
ademas de las mayas, por su belleza y su abundancia, muy especialmente las
urnas oaxaquefias, que en Monte Alban encontramos desde fechas muy
tempranas.

La relacion del jaguar con el inframundo ya se ha analizado en la
segunda parte de este trabajo, pero lo que es significativo resaltar aqui, es
ademas el vinculo en este sector del cosmos con los soberanos muertos. Al
respecto Coggins afirma refiriéndose al desarrollo de la iconografia del jaguar
en Tikal, que las vasijas con representaciones del felino fueron la expresion
més caracteristica del simbolismo funerario maya durante el Clasico
temprano, ya que los muertos tomaban el mismo camino del jaguar-sol
nocturno en su viaje por el inframundo. Ademas, a decir de esta
investigadora, el animal guardaba una relacién indisoluble con los

antepasados, quienes a su vez también habian sido mandatarios, de manera

 drqueologia Mexicana, v. V, n0.28, p.74-75.
 Vid Supra, segunda parte, capitulo 1.
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que el felino era su fuente de legitimidad y poder.(’s Seguramente es por esto
también que en las escenas donde se ilustran ceremonias finebres, como las
del sitio Ik, los participantes usan atuendo de jaguar.

Por otra parte, sabemos también tanto por las fuentes escritas como por
las evidencias arqueoldgicas, que en Mesoamérica, durante la época
prehispanica, a los personajes de alto rango se les enterraba con una cuenta de
jade en la boca. Alberto Ruz pensé que esto tenia el sentido de dar a los
muertos un cierto tipo de protecciéon mégica en los otros niveles del cosmos.*®
Mercedes de la Garza, junto con otros investigadores, han interpretado estas
piedras verdes como el “corazén inmortal”, como el receptaculo de la energia
vital, y sélo el de los personajes ilustres era de jade.”’” En este sentido, en uno
de los entierros del Templo Mayor de la ciudad de México, se hallaron los
restos 0seos de un felino con una enorme piedra verde en el hocico (figura
49), y pienso que ahi se muestra precisamente esta idea. De igual forma, seria
factible suponer que el objeto que el felino le esta entregando al personaje de
pie de la estela 27 de Izapa (figura 36),‘58 fuera también una bola de jade. Asi,
el jaguar y el gobernante compartirian el mismo tipo de “corazén” o esencia

inmortal.

* Coggins, Painting and Drawing Styles al Tikal: An Historical and Iconographic
Reconstruction, p. 125, 270.

% Ruz, Costumbres funerarias de los mayas, p.188.
%7 De la Garza EIl hombre en el pensamiento religioso nahuatl y maya, p.90.

** Vid. infra, capitulo 4 para una descripcion e interpretacién mas detallada de esta misma
estela.
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El atavio

Como hemos visto, el jaguar asociado directamente con el grupo en el
poder es una constante durante el gran auge de la cultura maya, en la época
Clasica, y en las ciudades mas importantes. Dice Elizabeth Benson que, sin
lugar a dudas, los jaguares o sus atributos en los monumentos de piedra son
simbolo de realeza, o de uno de los aspectos de la realeza.®’ Asi, las escenas
de los sefiores y principales ataviados con elementos del animal, nos salen al
encuentro a cada momento en las diversas obras plasticas; las tenemos en
representaciones en piedra de estelas y dinteles, en relieves de estuco, en
pintura mural, y en maravillosas vasijas de ceramica policroma. En varias
ocasiones los soberanos portan adornos, al parecer de jade, concha o hueso,
con la imagen del félido, o bien usan tocados, sandalias, mufiequeras, capas,
tunicas, faldellines, etc. todos confeccionados con piel de jaguar. Se dan casos
en que las pieles enteras del felino les cubren el torso y las extremidades. Este
tipo de atuendo no fue exclusivo de los soberanos del area maya, recordemos
por ejemplo las estupendas imagenes de hombres vestidos como jaguares de
Cacaxtla en el Altiplano de México (figura 50).

Benson apunta que probablemente el accesorio de jaguar mds antiguo
en el atuendo de los personajes mayas representados en obras plasticas, haya
sido la cabeza del felino en los tocados; ésta aparece desde el ciclo 8 y su uso
continda hasta el Clasico Tardio.”® En Yaxchilan’' (figura 51) y en Bonampak

por ejemplo, al parecer guarda una estrecha relacion con la actividad bélica de

“Benson, “The Classic Maya Use of Jaguar Accesories” en Fourth Palenque Round Table,
1980, p.158.

" [bid.

! Dinteles 4, 25 y 43, estela 20. En el segundo el tocado al parecer esta hecho de piel de
jaguar, mientras que en los demas la cabeza del felino es parte del tocado.

240




los mandatarios, idea que se reafirmaria con la imagen de una figurilla
policroma de cerdmica que se encuentra en el Museo de Arte Kimbell (figura
44), en la que se muestra un guerrero y principal con tocado de cabeza de
jaguar. En Palenque estos tocados comtnmente nos indican el nombre del
gobernante, que la mayor parte de las veces es el de Chan-Bahlum, quien
segin Merle Green” esta representado en el pilar E del Templo de las
Inscripciones, asi como en el costado del sarcéfago hallado en este mismo
templo. De hecho segiin Rands, Bishop y Harbottle, quienes dieron a conocer
un soporte de incensario con un tocado de jaguar, sostienen que este tipo de
tocado no es comun en Palenque (figura 20).73 La estela 4 de Tikal que
conmemora el acceso al poder de “Nariz Rizada”, muestra a este soberano
portando un gran tocado frontal de jaguar. En otros lugares este mismo
tocado, que ademas a veces lleva el motivo vegetal del que ya habia habiado
en el apartado anterior, inicamente se usa para distinguir al personaje como
supremo mandatario, éste seria ¢l caso de la estela 6 de Copan, donde una que
parece ser cabecita estilizada del félido adorna el complejo tocado del
personaje. Lo mismo sucede en las representaciones de principales con
tocados de jaguar de algunos vasos pintados de la época Clasica.

Las tunicas, que seglin Benson aparecen en imagenes posteriores, hasta
el Clasico tardio, son un atuendo comin. En Palenque las portan las figuras
mayores de estuco en los pilares de la Casa A, en donde incluso se alcanza a
ver la cola del felino que cuelga por detras, por lo menos en uno de los pilares
del Templo de las Inscripciones. En Bonampak, en el Templo de los Frescos,

dos figuras adyacentes al rey en el cuarto uno, llevan la caracteristica tinica

" Citado en Benson, “The Classic Maya ...”, op.cit., p.155.
" Citado en /bid.
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moteada. En realidad este tipo de prenda se encuentra representada tanto en
piedra como en ceramica en muchos sitios del Area Central, tal vez con una
mayor concentracion en Naranjo y Machaquila.”* Chalecos, capas, faldellines
y sandalias manchados, aparentemente fabricados con la piel del felino
también son una constante (figuras 52 y 53), asi como los yelmos de felino.
Estos tltimos son notablemente significativos en sitios del Usumacinta, como
Piedras Negras, no asi en regiones mds alejadas del Area Central, como
Copén, donde la unica representacion de una cabeza de jaguar a manera de
yelmo es la de Ja estela 2 (figura 54).

De igual forma, existen multiples cabezas de jaguar representadas de
frente o perfil tanto en los pectorales como en los cinturones o los motivos
centrales de los maxtlatl o ex de las figuras principales. Como ejemplo
tenemos los pectorales de jade de los personajes mayores del Tablero del
Palacio, el Tablero de los Esclavos o los de los individuos de estuco en la
tumba del Templo de las Inscripciones de Palenque. Asimismo, encontramos
el adorno del cinturdn de Pajaro Jaguar IV de Yaxchilan representado en los
dinteles 6 (figura 55) y 43, y este mismo ornamento de cabeza de jaguar en el
gobernante 3 de la estela 16 de Dos Pilas (figura 43) que ya habiamos
mencionado, el de la estela 18 de Xultin, en la 31 (en la parte de atras del
cinturén de Cielo Tormentoso) y 40 de Tikal.

Asi, a muchos de los grandes mandatarios se les representa totalmente
ataviados como jaguar, como en el caso del dintel 2 del Templo III de Tikal
(figura 56), en el que el dignatario porta un traje de “jaguar de cuerpo

entero”, o como en el caso del vaso hallado en el entierro 96 de Altar de

" Ibid., p.157.
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Sacrificios (figura 48), en que el personaje, al parecer ya fallecido, se
encuentra ejecutando una danza y porta un vestuario hecho con la piel, cabeza
y garras de este animal. Otro ejemplo mas es el dignatario que se representa
en la estela 8 de Ceibal, con botas y guantes a manera de garras del felino.
Existen también otras imégenes en que el individuo aparece felinizandose él
mismo (figura 57), como veremos mas adelante, pero en suma, las imagenes
nos remiten a un hombre jaguar,

Ademas de las imagenes plasticas contamos con los testimonios
espafioles sobre este tipo de atuendo. Sahagiin, cuando habla de los atavios de

los sefiores nahuas, describe asi unas mantas que usaban:

Usaban otras mantas que se llamaban ocelotentlapalli yitic ica océlot!; estaba
en el medio pintada como cuero de tigre, y tenia por flocadura de una parte y
de otra unas fajas coloradas, con unos trozos de pluma blanca hacia la

- 7
orilla.”

En el mundo mesoamericano y concretamente entre los nahuas, el valor
y la importancia de los trajes y las ropas en general, como simbolos y
distintivos de nobleza y de linaje, dados por los soberanos a los demas

principales, nos lo da esta otra referencia de Torquemada:

Estas ropas que estos sefiores, capitanes y soldados recibian, en merced y
favor que los reyes les hacian, guardaban para sus descendientes, y las daban

a sus hijos para que fuesen corriendo por generaciones; y hoy dia hay algan

" Sahagtin, Historia verdadera de las cosas de la Nueva Esparia, 1938, v. 11, p.295.
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rastro de esto, que los que las tienen las guardan como reliquias de su

nobleza y valor de sus antepasados.76

Sin embargo, asi como para otras regiones de Mesoamérica las
descripciones son abundantes y muy detalladas, y se explica incluso hasta el
método para curtir las pieles y confeccionar el traje,” no sucede lo mismo
para el rea maya. Contamos con una referencia aislada en el Devocionario de
Nuestra Sefiora de Izamal en que se dice: “Y, quando hacen bayles, siempre
sacan mascaras endemoniadas, se tiznan y ponen colas de micos y pieles de
tigres.”’® A pesar de ello, podemos suponer que los métodos, procedimientos
y costumbres, debieron de haber sido comunes para todo el ambito
Mesoamericano.

A partir de todo lo anterior, se explica entonces el por qué las pieles de
los felinos y los animales mismos fueron tan cotizados en el Meéxico
prehispanico, y por qué aparecen como uno de los articulos fundamentales en
la Matricula de Tributos de los mexicas, como lo reafirman las referencias de
los cronistas.” Podemos inferir entonces que ademas de su valor simbdlico
intrinseco como signo de poder, o precisamente por esto, las pieles de jaguar

tenian un valor de uso muy importante entre los nobles de alto rango.

" Torquemada, op.cit., v.IV, libro 14, p.329.

™ Véase por ejemplo Torquemada quien nos ofrece esta descripcidon: “Habia también
oficiales de curtir cueros de venado, tigres y leones y otros animales, los cuales adobaban
maravillosamente con pelo y sin pelo, de todos colores y, tan blandos, que hacen hoy dia
guantes de ellos”, op.cit., v. IV, libro 13, p.256.

™ Lizana, Devocionario de Nuestra Sefiora de Izamal, p.142.

™ Alvarado Tezozomoc en su Crdnica Mexicana dice del tributo que entrega el pueblo de
Cuetlaxtlan a los mexicas después de haber sido derrotados: “.... y luego tras esto les
dieron el tributo adelantado, que fueron piedras chalchihuitl muy ricas, y todo género de
piedras, cueros de animales adovados, de tigre y de ledn, onzas; todo esto les dieron 4 los
mexicanos”. p.333.
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Ademas de las pieles, se usan para el atavio de los principales otros
elementos del animal. Concretamente las garras y los colmillos, simbolos de
la fuerza y la ferocidad de la bestia, y que como veremos aparecen en los
“bultos ceremoniales”; eran empleados también para fabricar collares y
gargantillas. Incluso, habia veces que se imitaban los dientes de la fiera con
piezas de jade, material que denota lo sagrado y “lo precioso”, o de oro. Estos
no sélo aparecen en las representaciones plasticas, sino también se han

hallado en contexto arqueolc’)gico.80

Los atributos de poder

Un grupo fundamental de elementos para distinguir a los mandatarios
de los hombres comunes, son precisamente sus atributos de poder. Estos, que
son muy numerosos y diversos, aparecen en practicamente todas las obras de
arte plastico mesoamericano, y varios de estos simbolos de poderio a su vez,
estdn intimamente relacionados con el jaguar. En este sentido, tal vez los mas
evidentes sean los tronos o sitiales.

A nivel universal el trono es la manifestacion de la grandeza humana y
divina, de la armonia cosmica, del equilibrio constituido por la integracion
total de todas las antitesis naturales; simboliza el derecho divino del
mandatario; a su ocupante le otorga un caracter temporalmente sagrado como
ordenador del mundo, y le da un dominio sobre la tierra, diferenciandolo de
los hombres comunes, ya que a nivel simbolico el pedestal es también el
plano terrestre.”’ En general en Mesoamérica, los tronos usualmente se

1lustran recubiertos con la piel del jaguar, como se muestra en innumerables

¥ Véanse por ejemplo las piezas de oro de la tumba 7 de Monte Alban.
¥ Chevalier y Gheerbrant, op.cit., p1028-1030.
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vasijas pintadas (figuras 58 y 59), o como lo sefiala Torquemada refiriéndose
a los nahuas: “... y ponian también un pedazo de cuero de tigre debajo de las
esteras”.? Asimismo, en ocasiones el animal se encuentra representado en el
respaldo de los tronos (figura 60); en muchas vasijas mayas de la época
Clasica cominmente es la cabeza del felino con las fauces abiertas la que esta
ocupando este sitio. Tomando en cuenta estos ejemplos plasticos y volviendo
a las detalladas descripciones con las que contamos para los mexicas del siglo
XVI, es factible hacer una analogia. En este sentido podemos leer sobre el
emperador nahua Tlaltecatzin: “...y lo sentaron en una silla real en medio de
una grande sala, coronado con corona imperial y debajo de sus pies le
pusieron una aguila real, rica y preciosamente labrada y a sus espaldas un
tigre ferocisimo”.®

En otros casos es el pedestal mismo el que adopta la forma de un felino;
estos ejemplos en el 4rea maya son abundantes tanto en representaciones de
ellos, como en los propios objetos de bulto (figura 61). Dentro de los
primeros podemos citar el trono de jaguar bicéfalo de la famosa Lapida Oval
de Palenque (figura 62), localizada en la casa E del Palacto, y que representa,
segun Schele el ascenso al poder de Pacal.** También podemos citar el sitial
que se encuentra ilustrado en la estela 20 de Tikal, o el del detalle pintado
dentro del Templo del Chac Mol de Chichen Itza, donde hay un Sefior
sentado sobre uno de ellos, o finalmente el del vaso de Naranjo llamado “De
los siete dioses” (figura 63), donde el ocupante del trono-jaguar, que segun

algunas interpretaciones es el dios L, y segln otras un chaman, esta fumando.

® Torquemada, op.cit., v. IV, libro 13, p.158.
® Ibid, v 1, libro 2, p.125.
% Schele y Freidel, op.cit., p.227.
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Los ejemplos de tronos de felino esculpidos en piedra también son
recurrentes en distintos sitios y diversas épocas s6lo por mencionar algunos
podemos citar varios ejemplos en Chichen 1tza entre los que destaca el jaguar
rojo con incrustaciones de jade del templo de la subestructura de] Castillo; el
jaguar bicéfalo que se encuentra frente al Palacio del Gobernador en Uxmal, vy
uno mas que se halla en Copéan en la entrada al “Palacio” Este, que aunque
esta catalogado como altar, yo creo que cumplia la funcién de un pedestal.

Otra de las formas de representar los tronos en Mesoamérica, ademas
del jaguar, es por medio de la estera o petate, y en ocasiones encontramos la
combinacioén de ambos. En las vasijas mayas en muchos casos los apoyos de
los tronos que estan forrados tanto en su base como en el respaldo, con la piel
del felino, tienen forma de ik y estan adornados con el signo pop (figura 58).
Este, que literalmente significa “estera o petate”, sirve para ilustrar a los
tronos, ademas de ser el nombre del primer mes del calendario de 365 dias,
cuyo patrén es precisamente el jaguar, que segin Thompson connota el poder
del gobernante. De igual forma en varias lenguas mayances la palabra
también tiene el significado de jefe (a éstos se les designa como 4k Pop), ya
que la estera en si misma es igualmente simbolo de autoridad, incluso algunas
veces se le llama “estera de jaguar”.35 En este sentido, entre los materiales del
Clasico Tardio, que encontraron como ofrenda Navarrete y Martinez en la
Cueva de los Andasolos, en Chiapas, destaca una vasija con un disefio de tres
entrelaces tipo estera, a manera del signo pop, que en su interior guardaba una

pequefia escultura hecha de piedra caliza, de una garra de jaguar.86 Esta

 Thompson, Maya Hieroglyphic Writing, p.107.
* Navarrete y Martinez, Exploraciones arqueolégicas en la Cueva de los Andasolos,
Chiapas, p.30, 33-34, 57.
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combinacién del jaguar con el pop reforzaria la idea del poder del mandatario.
Finalmente, considero que ademas del jaguar como simbolo del linaje, en
estos tronos se reunen otras valencias de fertilidad y cténicas asociadas al
félido, de las que ya he hablado, de manera que este simbolo del jaguar
representaria también a la tierra misma, y en la medida en que el gobernante
aparece sobre el sitial, estaria demostrando su dominio en la tierra,
diferenciandose asi de los hombres comunes.

Por otro lado, hay veces que los atributos de poder con caracteristicas o
elementos felinos los portan los propios soberanos. Para el Posclasico
tenemos testimonios del drea quiché, que nos hablan de bastones hechos de
huesos de jaguar y de puma como emblemas de poder de los soberanos,
particularmente entre ¢l linaje Nijaib.87 Por testimonios posteriores que datan
del siglo XVIII sabemos que en esta misma region del quiché, los principales
conservaban en sus casas dentro de un cajon, huesos de “tigre” o “ledn”,
algunos de ellos incluso labrados, y los sacaban para rendirles culto y venerar
a los antepasados un dia Belehec E. Antonio Margil nos ofrece esta magnifica

descripcion:

Estos tres [principales, cabezas de calpul] tienen cada uno en su casa, en un
cajon muy labrado aunque muy desaseado por el humo, un hueso de tigre o
ledn, y algunos ha habido labrados. Este hueso esta todo rodeado de flores y
presentes que le ponen; lo tienen muy empapelado y algunos enlistonado, y

colgados en el ten de la casa.

" Carmak, Evolucion del reino quiché, p.30,178.
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En llegando el dia de Belehec E, [...] cada cabeza de calpul juntaba los que le
tocaban en su casa. Estos llevan sus candelitas y copal y a la media noche
bajaban el cajon del hueso con toda reverencia.

Tenian un banquillo muy negro, todo liso que les servia de ara, y encima del
altar ponian el dicho banquito con el hueso y alli ponian las candelitas
encendidas y el copal ardiendo y perfumado delante del hueso.[...]

[Después iban a la iglesia] Entraban y ponian cada cual su candelita en la

sepultura de su padre, madre, etc. y de esta manera llenaban la iglesia de

.. 88
candelitas.

Entonces, podemos suponer que durante la época colonial se conservo
la misma valencia de los huesos de felinos como atributos de poder de los
principales, relacionados ademas con los antepasados y por lo tanto con el
lirlaje.89

De igual forma, durante la época prehispanica, en las barras
ceremoniales, que comunmente son serpientes bicéfalas, en ocasiones se
sustituye una o las dos cabezas del ofidio por la del félido. Asi tenemos por
ejemplo que Chan Bahlum, sefior de Palenque, en la figura de la jamba sur del
Templo del Sol, sostiene a manera de barra ceremonial una cabeza de perfil
de jaguar, tal vez el mismo que esta representado de frente en la barra con dos
serpientes en sus extremos, que porta el dios L o dos chamanes, en ese mismo

panel y que constituye el motivo central de la lapida. Asimismo, en la estela

* Dupiech-Cavaleri y Ruz, “La deidad fingida. Antonio Margil y la religiosidad quiché del
17047, p.260-61. Vid. Infra, capitulo 4.

¥ Dupiech-Cavaleri y Ruz opinan sobre la fecha en que se realizaba la ceremonia que,
debido a que el dia E (Eb), que significa diente, se representa con una mandibula y esta
vinculado con la muerte y con el inframundo, porque ademas es el noveno de la serie de
veinte dias, “la relacion con los antepasados difuntos-linaje se antoja logica”, ibid., p.230.
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18 de Xultun la barra ceremonial del personaje esta rematada con una cabeza
de jaguar.

Por otra parte, el felino o alguno de sus atributos también esta presente
a manera de cetro. En el dintel 6 de Yaxchilan (figura 55), Pajaro Jaguar II y
al que Mathews llama su “lugarteniente militar”,”° y a quien ademas se le
distingue una cola de jaguar en su tinica, portan sendas garras del animal
como este emblema de poder. De igual forma, los reyes de Xultun®' cargan
jaguares a manera de cetro maniqui, mientras la mayoria de los soberanos
portan al dios K, por lo que podemos inferir que existe un contenido
simbélico paralelo entre el felino y esta deidad.

Al dios K, que es también el GII de la triada palencana,g2 se le ha
identificado con Bolon Dz’acab que se traduce comunmente como ‘“nueve
generaciones”. Esta es una deidad con rasgos serpentinos, estrechamente
vinculada al maiz y a la sangre, tanto la del autosacrificio como la del linaje,
porque ademas se le identifica con el culto a los antepasados muertos que
residian en el inframundo.”’ Y como dice Mercedes de la Garza, “por
representar la sangre de las generaciones ilustres, esta deidad siempre estd
ligada a los gobernantes, no soélo en Palenque, sino en muchos sitios mas
donde se representa en el llamado ‘cetro memiqui’”.94 Esto es uno de los

atributos de poder mas importantes de los soberanos, % y en este sentido, las

valencias otorgadas a la deidad no se contraponen entonces con las del jaguar.

* Mathews, La escultura de Yaxchildn, p.198.

°! Esta imagen aparece en seis de los monumentos esculpidos del sitio: las estelas 1,3,5,9,10
y 19. Benson, “The Classic Maya Use...”, op.cit, p.157.

% Cfr. Schele y Miller, The Blood of Kings, p. 49 y De la Garza, Palengue.

* De la Garza, El Universo sagrado de la serpiente entre los mayas, p. 206-209.

* De la Garza, Palenque, op.cit., p.105.

% Coggins, “The Manikin Scepter....”, op.cit.
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Por otro lado, ademas de las ceremonias de autosacrificio de las que ya
hemos hablado, a las que estaba indisolublemente vinculado el dios K y que
evidenciaban la supremacia de los gobernantes, la manera tangible de
transmitir el poder de generacion en generacién fue mediante un “envoltorio”,
atributo de los jerarcas y que también es un claro simbolo de la autoridad del
mandatario. Sabemos por las fuentes que entre los nahuas este tipo de
envoltorios normalmente se hacian con la piel del animal. En el 4rea maya,
concretamente en el Cuarto 1 del Templo de los Frescos de Bonampak, se
ilustran unas figuras que sostienen pieles de jaguar con las que seglin la
interpretacion de Merle Green se envolveria el “Bulto ceremonial”, que
aparece ya listo en la misma escena.”® En las fuentes de las Tierras Altas a
éste lo llaman pizom-gagal, y aclaran que se heredaba entre los miembros de
la misma rama gobernante. Dice al respecto el Popol Vuh cuando antes de

morir, los primeros hombres se despiden de las tribus:

Luego dejé Balam Quitzé la sefial de su existencia: -Este es un recuerdo que
dejo para vosotros. Este serd vuestro poder. Yo me despido lleno de tristeza,

agrego. Entonces dejo la sefial de su ser, el Pizom Gagal, asi llamado, cuyo

* Citado en Benson, “The Classic Maya Use...”op.cit.,, p.156. Otra interpretacion de esta
misma escena de Bonampak es la de Isabel Ferndndez Tejedo, quien dice que se trata de
mercaderes que llevan sus productos, entre los que estarian las pieles de jaguar, y los bultos
de mercancias, también hechos con la piel del felino. La investigadora sustenta esta
afirmacién en el hecho de que uno de los personajes porta un abanico, elemento distintivo
de los comerciantes. Fernandez Tejedo, “El ppolom, mercaderillo o regatéon™ en
Arqueologia Mexicana, p.53, v.V, no.28. Sin embargo, yo me inclino por la version de
Merle Green, ya que va més de acuerdo con el contexto general de las pinturas. Ademas, el
abanico fue un atributo de poder usado entre diversos principales, no sélo entre los
comerciantes y por otro lado, las pieles de jaguar en el 4rea maya tuvieron
fundamentalmente una connotacioén simbélica que las vinculaba con los atributos de poder
de los soberanos, por lo tanto, no debieron haberse usado para hacer los bultos de productos
de los comerciantes. '
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contenido era invisible, porque estaba envuelto y no podia desenvolverse; no
97

se veia la costura porque no se vio cuando lo envolvieron.
Posteriormente continua diciendo el texto con respecto a los

descendientes de estos hombres prodigiosos:

Se acordaban de sus padres; grande era para ellos la gloria del Envoltorio.
Jamas lo desataban, sino que estaba siempre enrollado con ellos. Envoltorio

de la Grandeza le llamaban cuando ensalzaron y pusieron nombre a la
8

custodia que les dejaron sus padres como sefial de su existencia.”

El contenido del envoltorio se ha podido conocer por los datos
arqueoldgicos, ya que por lo menos en Tikal se han encontrado “bultos” en
las excavaciones.” Asi, sabemos que dentro de ellos los gobernantes
guardaban, junto con otras cosas, garras y colmillos de “tigres” y de “leones”,
otra vez la presencia constante de los felinos, en éste caso sus vigorosas
garras y sus poderosos colmillos simbolos de su fuerza y dominio, asociados
con la esencia misma del poder del gobernante. Ademds, no estd de mas
sefialar en este sentido, que el Vocabulario en lengua tzeldal de fray Domingo
de Ara, sefiala la traduccion de la raiz bal como “envolver o envoltorio”, y
ésta es la misma de la palabra balam “tigre”. 1% Asimismo, en la traduccién de
Monterde del Rabinal Achi se traduce el nombre de Balam Quiché como

. . 5 10
“Hechicero del Envoltorio”. !

7 Popol Vuh, p.140.

* [bid., p.141.

* Maricela Ayala, comunicacién personal, 1997.
1% Ara, Vocabulario en lengua tzeldal, p.248.

10! Rabinal Achi en Literatura Maya, p.301.
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En las obras plasticas de la época Clasica este bulto ceremonial es facil
de identificar. En Yaxchilan, por ejernploloz (figura 64), normalmente lo porta
una mujer, miembro de la dinastia, y es quien se lo entrega al gobernante, tal
vez porque es ella la que bioldgicamente puede perpetuar el linaje, y por lo
tanto se ve precisada a cederle al varon el simbolo material que garantiza la
continuidad de la dinastia.'®

Ahora bien, si el jaguar es el simbolo del linaje noble y el bulto es un
atributo de poder de los gobernantes, la representacion material y tangible de
este mismo linaje, entonces estos dos elementos se conjugan en la imagen del
dinte] 26 de este mismo sitio (figura 65). En él la sefiora “Pufio Pescado” le da
a Escudo Jaguar I lo que podria ser un simbolo del bulto. En este caso no se
trata de un envoltorio, sino de la imagen estilizada de una cabeza de jaguar,
que estaria cumpliendo la misma funcién del Pizom Gagal de perpetuar el
poder del linaje noble, este linaje de naturaleza felina del que ya he hablado.
Para reafirmar esta asociacion, incluso hay imagenes en ceramica donde un
pequefio jaguar es quien carga el bulto (figura 66), o éste se encuentra sobre o
debajo del trono de felino.

Por 1ltimo, en el Popol Vuh se habla de las “insignias de la realeza”

‘que fueron a recibir al Oriente los tres descendientes de los primeros
hombres; entre ellas también se encuentran elementos felinos. Veamos el

texto:

Seguramente pasaron sobre el mar cuando llegaron all4 al Oriente, cuando

fueron a recibir la investidura del reino. Y éste era el nombre del Sefior, Rey

' Esta imagen aparece en los dinteles 1,5,7,32,53 y 54.
' Cfr. Sotelo, Yaxchildn, op.cit.
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del Oriente a donde llegaron. Cuando llegaron ante el Sefior Nacxit, que €ste
era el nombre del gran Sefior, el Gnico juez supremo de todos los reinos,
aquél les dio las insignias del reino y todos sus distintivos. Entonces vinieron
las insignias de los Ahpop y los Ahpop-Camh4, y Nacxit acabé de darles las
insignias de la realeza, cuyos nombres son: el dosel, el trono, las flautas de
hueso, el cham-cham, cuentas amarillas, garras de ledn, garras de tigre,
cabezas y patas de venado, palios, conchas de caracol, tabaco, calabacillas,

plumas de papagayo, estandartes de pluma de garza real, tatam 'y caxcon.'™

Pero ademas de este texto del siglo XV{, en las imagenes del arte
plastico de épocas anteriores podemos distinguir una serie de objetos aislados,
que eran para uso exclusivo de los principales; entre éstos podemos distinguir
los parasoles o los abanicos. En el Museo Americano de Historia Natural de
Nueva York se halla un mango de hueso del Clasico Temprano (figura 67), en
el que se observa, entre otros elementos, lo que podria ser la cabeza de un
jaguar, tal vez mezclada con rasgos de otros animales, pero con el tipico
elemento vegetal sobre la frente, que como hemos visto, distingue al felino.
Segtn Schele y Miller'® es probable que este objeto se hubiera usado para un
abanico, o incluso una lanza. Yo estoy de acuerdo con la primera
interpretacion, ya que el tamafio del mango resulta muy pequefio, y el orificio
en el centro demasiado estrecho para ser un tipo de arma. Pero como quiera
que sea, cualquiera de los dos objetos debi¢ de haber pertenecido a un jerarca.

106

Podemos citar otro elemento que Benson  ha identificado como una

bolsa de copal, que porta Cielo-Ave Muan -quien ademas lleva un majestuoso

% popol Vuh, p. 142. Salvo los nombres en maya, el subrayado es mio.
' Schele y Miller, op.cit., p.285.
1% Benson, “The Classic Maya Use...” op.cit., p.156.
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tocado en el que resalta una cola de jaguar- en la estela 2 de Bonampak, en
una escena en la que se registra su ascenso al poder, y en la que se constatan
los preparativos para un ritual de autosacrificio, propio de los dignatarios.'®’
Sobre la tapa de esta bolsa esta un pequefio felino en posicién de acecho y
mirando hacia el frente. Ejemplos de este tipo se pueden encontrar a todo lo
largo y ancho del drea maya, sin embargo, no es la intencién de este trabajo
hacer un recuento de todos ellos.

Finalmente, y para reafirmar la identificacion de las imagenes de jaguar
como atributo de poder de los mandatarios mesoamericanos, pienso que el
propio felino vivo era también un signo de poderio.

Existen testimonios escritos, procedentes de otras regiones de
Mesoameérica, que nos hablan de dirigentes acompafiados de cachorros del

animal, que a su vez les entregan a los espafioles junto con otros emblemas de

autoridad. Fray Antonio Tello ofrece estas magnificas descripciones:

El catzique llevaba la misma divisa y un tigre pequefio, cachorrito, con un
cordel de trailla, y uno como estoque traia en la mano con muchas borlas de
pluma y correas delgaditas de quero de tigre, y por remate una borla de
plumas; [..] llegando el Capitan [..] le dijo en su lengua que fuese
bienvenido él y sus dioses a su tierra [...] y que para confirmacién de esta paz

le presentaba aquel tigre manso y aquel estoque.108

Mas adelante dice del sefior del pueblo de Chiametla, también en el

QOccidente:

“"Najera, Bonampak, p.46-47.
" Tello, Crénica misceldnea de la Sancta Provincia de Xalisco, v.I, p. 71.
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[Se present. el cacique] todo el muy galdn, con muchas plumas y muy
vistosas y un tiguerillo de seis meses muy manso, con un collar de venas de

concha y un cascabel de cobre; [...] y luego le present6 [a Nufio de Guzman]
09

el tiguere, larodela y las armas.’
Ademas hay iméagenes plasticas mayas prehispanicas en que se pueden
identificar pequefios jaguares junto con los mandatarios, ya sea acompaiiando
al dirigente, o como cachorros que les son entregados. Este es el caso, por
ejemplo, de la estela 20 de Tikal, o la imagen de un vaso policromo,
perteneciente a la coleccién del museo del mismo sitio, que data de la época
clasica, y que proviene de las Tierras Bajas; en €l aparece un dignatario sobre
su trono recibiendo un cachorrito de jaguar de otro personaje (figura 68).
Aunadas a éstas, en otras obras plasticas aparecen felinos con collares,
en actitua de “mansas mascotas”, como la escultura de bulto redondo
procedente de El Batil, en Guatemala (figura 1). Estas imagenes, junto con los
textos citados con anterioridad, nos permite sugerir que tal vez los
gobernantes tenian su jaguar con ellos como emblema de poder. Seguramente
solo se mencionan y representan asi cachorros, por la dificultad que debid
haber implicado mantener individuos adultos en cautiverio. Otra posibilidad,
es que estos animales en determinado momento se hubiesen sacrificado y
entonces seria factible pensar que la piel de estos jaguares adultos, hubiese
sido precisamente la que portaban los mandatarios.
Un ejemplo analogo en América del Sur, de esta practica de mantener
jaguares en cautiverio, lo da Benson cuando dice qhe los mochica en algin

momento especifico del calendario sagrado, llevaban cachorros del felino

" Ibid,, p.173-174,

256




hacia la costa, donde eran mantenidos por el sacerdote para usarse en otro
tiempo durante el calendario ritual.'!® De igual forma, los sefiores de los
Andes a veces recibian como regalos muy apreciados, ejemplares de estos
animales de las lejanas tierras torridas del Antisuyu.''' Esto resulta factible
por la capacidad que tienen los jaguares de sobrevivir en un amplio rango de
alturas y condiciones climaticas, como se explico en la primera parte de este

trabajo.

Deformacion craneana

Hasta nosotros han llegado diversos testimonios de los tipos y formas
de alteraciones craneanas que practicaban los indigenas americanos, y la
manera en que lo conseguian. Estos van desde los restos Oseos, las
representaciones pldsticas, hasta las descripciones de frailes y cronistas
europeos. En este sentido, fray Diego de Landa dice de los indigenas de la

Peninsula de Yucatan:

. a los cuatro o cinco dias de nacida la criaturita ponianla tendidita en un
lecho pequefio, hecho de varillas, y alli, boca abajo, le ponian entre dos
tablillas la cabeza: la una en el colodrillo y la otra en la frente entre las cuales
se la apretaban tan reciamente y la tenian alli padeciendo hasta que acabados
algunos dias les quedaba la cabeza llana y enmoldada como la usaban todos

ellos.'"?

"' Benson, Man and Feline ..., op.cit., p.26.
""" Barrionuevo, “Qoa: el felino volador” en Humboldt, p.60.
"2 Landa, Relacién de las cosas de Yucatdn, p.54.

257



Por su parte, Las Casas, refiriéndose a la poblacién de Guatemala

comenta:

Cuanto a la costumbre de querer parecer fieros en las guerras, ordenaron a
los principios hacerse las caras y cabezas, por industria de las parteras o de
las mismas madres cuando las criaturas son tiernas y chequitas, empinadas

las cabezas, y hacer las frentes anchas...'”?

Sin embargo, poco se sabe de los motivos de esta practica tan comun.

Probablemente, haciendo una analogia con Sudamérica, podamos suponer 1o

que pudo haber significado para los grupos mesoamericanos. El mismo fraile

dominico hace una relacion mas detallada sobre el tema cuando habla de los

pobladores del Pera. Su descripeién dice asi:

Dije algunos de los de Peru, porque por ]Ja mayor parte, cuasi en cada
provincia tenian propia costumbre y diversa de las otras, de formar con
industria las cabezas. Y es cosa de maravilla ver la diligencia e industria que
tienen para entallar las cabezas mayormente de los sefiores; éstas de tal
manera las atan y aprietan con lias o vendas de algodén o de lana, por dos y
tres afios a las criaturas, desde que nacen que las empinan un palmo grande,
las cuales quedan de la hechura y forma de una coroza o de un mortero de
barro muy empinado. [...}

Por privilegio grande concedian los de Pert a algunos sefiores, y que ellos
querian favorecer, que formasen las cabezas de sus hijos de la forma que los

reyes y los de su linaje las tenfan.'"

31 as Casas, Apologética Historia Sumaria, p.177.

" Ibid., p.179.
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Resulta interesante destacar de este texto, que sobre todo se
deformaban las cabezas los Sefiores y los reyes o miembros de un mismo
linaje; asi tal parece que la practica hubiera sido un distintivo de cierta
jerarquia. Creo que por los testimonios encontrados en Mesoamérica, bien se
podria hacer una extrapolacion de la realidad peruana al area maya, donde el

> era la que se practicaba

tipo de deformacién craneana tabular oblicua,''
éomﬁnmente al grupo nobiliario maya de la zona central fundamentalmente
durante el Clésico. Al respecto hemos propuesto que, reafirmando la idea del
hombre felinizado, ésta tenia la intencién de “felinizar” fisicamente al
soberano. Si comparamos un craneo del felino con uno humano que presente
este tipo de alteracién, podremos observar la correspondencia y la gran
semejanza que existe entre ambos (figuras 69 y 70). Esto permite suponer que
la intencion que se perseguia con este tipo de modificacion, era la de volver
fisicamente felino al individuo.''®

Esta es la deformacion cefalica que esti representada en la mayor parte
de las obras plasticas en que aparecen los personajes principales de las
ciudades clésicas del 4rea central. Ademds, se puede constatar esta practica

con los restos 6seos de la época hallados en estos lugares.''” Asi, en algunos

estudios sobre deformacién craneana en el area maya se afirma que la

" Esta se lograba colocando al infante una tablilla anterior o frontal y otra posterior,
reunidas entre si por bandas laterales ajustadas sobre la cabeza. El otro tipo de modificacién
craneana, la tabular erecta se obtenia mediante el empleo de cunas o “aparatos corporales”
que exigian Ia fijacién del cuerpo de la criatura. Tiesler Blos, “El aspecto fisico de los
mayas” en Arqueologia Mexicana,v. V, no.28, p.16.

"' Cfr. Sotelo y Valverde, “Los sefiores de Yaxchilan un ejemplo de felinizacién de los
gobemantes mayas” en Estudios de Cultura Maya, XIX.

""" Vid. Tiesler, Blos, La deformacion cefdlica intencional entre los mayas prehispénicos,
Aspectos morfologicos y culturales.
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modalidad tabular oblicua se asocia con un sector de la poblacion que

pertenece a un estatus elevado:

... gobemnantes, jerarcas, sacerdotes, guerreros y otros personajes de alto
rango social, predestinados desde nifios a ocupar las categorias de mas alto
renombre en la sociedad, se les conformaba la cabeza en el artificial modo
tabular oblicuo. Tal vez ésta sea la causa de que exista un predominio en las
representaciones de personajes con el disefio tabular oblicuo en objetos y
figurillas de ceramica y en pinturas, estucos y relieves, que muestran lo mas

representativo y elevado de la pirdamide social maya, principalmente del

horizonte cultural Clasico.’ 18

Sin embargo, no se explica por qué los jerarcas mayas del Clasico
eligieron este tipo de alteracién cefdlica y no otra para distinguirse como el
grupo dominante, ya que Arturo Romano sefiala que por lo menos en esa
época, “el pueblo en general sélo podia imprimir a las cabezas de sus hijos la
forma tabular erecta”, aseveracién sustentada en el analisis de los propios
restos 0seos, ya que en las colecciones craneolégicas son mas frecuentes los
casos tabulares erectos que los oblicuos.'” Esto desmiente la idea que se
manejaba debido a la gran cantidad de iméagenes plasticas a manera de
figurillas, relieves, pinturas, estucos, etc, de que todos los mayas se
practicaban la deformacion cefalica tabular oblicua. Pero, como bien dice

Marta Foncerrada, refiriéndose al idealismo en las pinturas de los vasos

""" Romano, “Iconografia cefalica maya”, en Memorias del Primer Coloquio Internacional
de Mayistas, p.29.
2 Ibid.
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mayas, y que seria factible extrapolar a otras manifestaciones artisticas

mayas:

esta presente sobre todo en la representacion de las cabezas. El dibujo ahi se
sujeta a un canon convencional de rasgos fisicos, que concuerdan con un tipo

ideal de expresion facial;, se trata de imAigenes que podemos decir, son

presentaciones conceptuales y no representaciones 6pticas.'2°

Por otra parte, tal parece que durante el Preclasico,'>' la modalidad
erecta es la predominante en todos los niveles, mientras que al final del
periodo Clasico practicamente desaparece del registro la forma oblicua y con
ella la técnica de deformacioén con tablillas libres, dice Vera Tiesler que
“cronologicamente la  discontinuidad coincide con los cambios
socioculturales que experimenté la poblacién maya en esa época”.'”
Finalmente, en el Poscldsico se practicaron las dos variedades en forma
indistinta. A pesar de lo comun de estas practicas, realmente no se sabe a
ciencia cierta por qué se realizaban las deformaciones craneanas, que ademas
de ser muy complicadas, implicaban un riesgo. El doctor Romano ha dicho
que “reflejaban el pensamiento mitico, magico, religioso y de estratificacion

1’3,123

socia y por su parte Vera Tiesler indica en este sentido que:

era un elemento cultural generalizado que formaba parte de la vida cotidiana,

posiblemente asociado a un rito de transicion o de incorporacion social del

' Foncerrada de Molina, “Pintura y expresion en los vasos mayas”, en p.21.

"' Las primeras evidencias de algun tipo de modelado cefalico en el irea maya datan del
Preclasico Temprano (2000-1000 a.C. Tiesler Blos, “El aspecto fisico...” op.cit., p. 16

"2 Ibid, p.18.

'# Romano, op.cit., p.25.
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pequefio nific maya. Como tal refleja multiples condiciones sociales y
circunstanciales. Probablemente existia un significado o una finalidad
concreta en esa costumbre, la cual cambi6 a través del tiempo. También
podemos suponer que dada la compleja concepcion religiosa y metaférica de
los mayas, la forma cefélica artificial tenia alguna connotacién sagrada o

ritual,'?*

Tratando de profundizar un poco mas y de dar una interpretacion de
esta practica, nosotros pensamos que precisamente el modo mas patente de
evidenciar la ascendencia felina como miembros del linaje noble, fue la de
asemejarse fisicamente al animal. Esto se lograba por medio del empleo de un
aparato cefalico libre, en el que se sostenian los planos de compresion con
bandas, y que se colocaba a los herederos desde el momento de su
nacimiento.'” Finalmente lo que provoca este tipo de modificacion, es que se
disminuye en el individuo la distancia entre los ojos y la cuspide del craneo, y
este rasgo es una adaptacion natural de los felinos para acechar a sus presas
sin ser vistos, de manera que la idea que da un ser humano con esta
caracteristica es la de un verdadero hombre felino. Si unimos a esto el resto de
las evidencias tales como el origen mitico, el comportamiento, los nombres,
los atributos de poder y el atavio, podemos suponer que la intencién de los
nobles mayas con los miembros de su grupo era la de deformarles el craneo
de manera similar al del jaguar para completar la imagen general.
Precisamente Las Casas deja ver esta idea cuando al hablar de la deformacién

cefalica se refiere a “la costumbre de querer parecer fieros en las gur.:rras”.126

* Tiesler Blos, “El aspecto fisico...”, op.cit, p.18.
% Cfr. Ihid. p.29.
' Vid. supra nota 113.
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Asi, desde mi punto de vista, s6lo la modalidad tabular oblicua
cumpliria con la finalidad, tanto simbélica como descriptiva de felinizar a los
soberanos. Este tipo de alteracion también se ha vinculado con el maiz, y se
ha dicho que una cabeza deformada asi se asemejaria a una mazorca, tal y
como aparece la deidad del maiz en el Tablero de la Cruz Foliada de
Palenque.'*’ Sin embargo yo considero que la relacién con esta planta podria
ser mucho mas evidente en el otro tipo de variedad de craneos modificados,
los que presentan la tabular erecta. Tomemos en cuenta que ésta es anterior, y
que es la que se practicaba- todavia bajo la influencia de la cultura olmeca,
donde existe una gran cantidad de representaciones plasticas de figuras a las
que les brota una planta de maiz de la cabeza. De hecho Joralemon ha
propuesto la existencia de una deidad, .el dios II, patrona del cereal, que
muestra “simbolos asociados al maiz, que parecen germinar de la cabeza
hendida de ese ser. El brote. puede salir de la hendidura misma o puede estar
impreso en la frente”.'*® Asi, la planta surge de esta incision en forma de “V”
de las cabezas olmecas, como lo haria de la tierra. Por otro lado, una cabeza
humana con este tipo de alteracion y con los cabellos atados en la cispide del
craneo, perfectamente podria parecer una mazorca; estariamos frente a
verdaderos hombres-maiz. Esto encajaria a la perfeccion dentro de la
concepcion cosmogdnica mesoamericana, donde precisamente el género
humano fue creado de masa de maiz; es por eso que la deformacién craneana
es una practica generalizada en toda la poblacién. Sin embargo, creo que los

dignatarios mayas de la época Clasica, concretamente los del 4rea central,

**’ Maricela Ayala y Vera Tiesler, comunicacién personal. 1997,
' Pérez Sudrez, “El dios del maiz en Mesoamérica”, en Arqueologia Mexicana, v. V,
no.25, p.46.
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necesitaban ademas, distingurse del resto de la gente, y evidenciar también su
ascendencia felina; fue por eso que empezaron a practicar en sus
descendientes la variedad cefélica tabular oblicua. Esta, como hemos dicho,
los identificaba con el jaguar, convirtiéndolos en seres prodigiosos, que
regian, gobernaban y ordenaban no sélo el espacio socializado de los
hombres, sino que también controlaban el éfnbito salvaje de la naturaleza,
teniendo acceso a los distintos ambientes naturales en los que se mueve el
animal, lo que a nivel simbélico implicaria ejercer un dominio sobre todos los
planos césmicos.

Es factible que este uso se haya popularizado, con la crisis al final del
Clasico, cuando el sistema politico se tambalea y los dirigentes pierden el
control sobre la poblacién, entonces esta practica restringida, que debio de
haber estado dirigida y reglamentada en forma muy estricta por las
autoridades, pasé a ser una costumbre de la gente comun. Esta se ha de haber
empezado a deformar el craneo a la usanza del grupo en el poder, de la misma
forma en que, como veremos mas adelante, empiezan a surgir una gran
cantidad de figurillas a manera de amuletos, de hombres felinizados. Asi, para
el Posclésico se practicaban como una costumbre comun, las dos variantes de
alteracion cefalica sin distincion, como lo muestran los restos 6seos. Es muy
posible que el pueblo no supiera a ciencia cierta cual era el sentido original y
esencial de esta tradicion. Sin embargo, el contenido simbdlico permanece en
la practica misma, ya que recordemos que un simbolo cumple su funcién y

_ . . .. 129
entrega su significado alin cuando su sentido escape a la conciencia.

" Vid supra. Introduccion.
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CAPITULO 4

Los Hombres Sagrados

Dentro de las comunidades mayas de todos los tiempos, los diversos
sacerdotes siempre han ocupado un lugar preponderante; incluso ha habido
momentos en que se han identificado con los gobernantes. Estas poderosas
personalidades, encargadas del ritual, de establecer la comunicacion entre el
mundo sobrenatural y el de los hombres comunes, tienen como tarea
primordial velar por la “salud” y el bienestar de la comunidad, interpretando,
curando o previniendo todo tipo de infortunios. Las técnicas utilizadas y las
practicas llevadas a cabo para ello, muchas veces se han vinculado de una u
otra manera con el jaguar; concretamente, para un grupo de estos
“especialistas de lo sagrado”, los chamanes, el poder del felino también es

omnipresente. -

Retomando una vieja discusion

Las investigaciones sobre chamanismo son muy numerosas y variadas,
y van de la ficcidn o los ensayos sugerentes a las presentaciones
enciclopédicas y las compilaciones generales o regionales.' El empleo del
término mismo trae aparejados muchos problemas, desde los metodolégicos
hasta los interpretativos. No es mi intencion aqui hacer una revision

exhaustiva de toda esta informacién, ya que el tema mereceria otra

' Para una bibliografia basica sobre chamanismo véase Galinier et al (coords.),

Chamanismo en Latinoamérica. Una revisién conceptual.
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investigacion, Gnicamente pretendo aclarar términos y sefialar algunos puntos
necesarios para mi propio trabajo.

El origen del término “chamanismo”, se vincula en principio. con un
viaje de ascensién, que los tunguses de Siberia llevan a cabo para ir al
encuentro de espiritus auxiliares, cuyas fuerzas marcarén el estatus del futuro
practicante, quien tendré la especialidad fundamental de luchar en contra del
infortunio. En términos generales ésta es una representacion del mundo y del
hombre definida por la funcién del chaman, persona que sabe convocar y
dominar a voluntad a las entidades relevantes del espacio sagrado,
precisamente estos “espiritus”, “protectores” o “aliados”.” Son estas fuerzas
las que lo auxiliardn en la dificil tarea de comunicarse con las deidades, para
transmitir sus designios a los hombres; asi, los chamanes son seres de este
mundo que en determinado momento se convierten en “sagrados”.

Segin Mircea Eliade, podemos caracterizar al chaman por los
siguientes rasgos: entrar en éxtasis, fungir como psicopompo, morir y
resucitar ritualmente, dominar al fuego y a los espiritus y recibir sus
conocimientos en suefios de viejos chamanes.’ No se puede dejar de sefialar
que en fechas recientes, con la gran diversidad de trabajos que hay sobre la
materia, se ha dado un verdadero abuso del término “chamén” utilizandolo
indiscriminadamente para distinguir a brujos o curanderos o algin otro tipo
de especialista ritual, que aunque compartan principios esenciales con ellos,
no tienen todos los rasgos de un chaman. Pero asi como algunos autores han
“chamanizado” experiencias religiosas o terapéuticas que se derivan de otros

sisternas cognitivos, hay otros que han dejado fuera una serie de practicas

? Galinier y Perrin, ibid., p.ix-x.
3 Cfr. Eliade, E! chamanismo y las técnicas arcaicas del éxtasis.
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evidentemente chamanicas, por estar cefiidos a categorias aléctonas a la
cultura estudiada y demasiado rigidas. Es evidente que la realidad siempre
rebasa cualquier definicion, pero podemos decir que una constante para los
chamanes, por lo menos en los pueblos autéctonos americanos, es que actian
como reguladores en los fendmenos de tensién social, desajuste climatico,
desequilibrios organicos, en fin, en todas partes se le asigna el estatus de
“hombre de saber” que se enfrenta al desorden de los cuerpos, del espiritu o
del mundo, teniendo que reencontrar el equilibrio. Asi, son insustituibles en el
mantenimiento del orden universal, de manera que su saber rebasa por mucho
-l campo de la terapéutica para fundirse en una “vision del mundo”, que
supone también una alianza especifica entre los hombres y los dioses.® El
chamanismo es asi un conjunto de ideas justificando un conjunto de actos; se
trata de responder asi. a todo infortunio, explicandolo, evitindolo o
aliviandolo.’

. En las comunidades actuales de Mesoamérica existe una pervivencia de
las ideas indigenas prehispanicas respecto de los chamanes; los rasgos que se
han enlistado, en alguna medida los comparten los celebrantes de cultos
nativos en esta area cultural. En este sentido hay un intento permanente para
mediar a través de un ritual de corte chamanico, en el que se reconoce una
disociacion entre cuerpo y espiritu y una posibilidad de ver mas alla del
umbral sensorial humano, entre éste y el universo divino. Asi, es fundamental
invertir el infortunio, parte de la condiciéon humana, mediante la intervencion

- r -y 6 -
de quienes controlan el envio de los males y la solucién.” Todo este sistema

¢ Galinier y Perrin, op. cif., p.xiv-xv.

* Perrin “Logica chaménica” en Jbid., p.2.

® Marion, “La voz de lo infinito. Una contribucién a la redefinicién del “chamanismo” en el
mundo maya” en /bid,, p.77.
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de creencias y practicas religiosas encuadrarian en lo que Braudel ha definido
como fendémenos de larga duracién,’ en la medida en que estan inscritos en lo
mas profundo del inconsciente de estas comunidades humanas. Asi, no debe
de sorprendernos que mucha de la informacién que se maneja sobre estos
especialistas rituales de épocas anteriores a la Conquista, provenga de
analogias etnograficas. Sin embargo, también es posible identificar a los
chamanes, sus funciones y sus caracteristicas, tanto en los textos coloniales,
como en las obras plasticas, en donde aparecen ejemplos en representaciones
desde la época Clasica maya que se pueden relacionar con los documentos
escritos posteriores, y que nos corroborarian el origen prehispanico de ese
sistema de creencias y practicas rituales.

Es por todos conocido el hecho de que una de las caracteristicas mas
importantes de las chamanes mesoamericanos, junto con su capacidad de
curar y provocar enfermedades, adivinar, soportar el dolor fisico y realizar
viajes externando el espiritu a regiones sagradas tales como el interior de las
montafias, el inframundo o el cielo, estd la de transformarse en algan otro ser,
ya sea éste animal o fuerza natural, como bola de fuego, o algin fenémeno
meteorologico como un rayo.3 Esta transubstanciacion se lleva al cabo
generalmente mediante técnicas extaticas o el uso de plantas o sustancias
alucinégenas, y su objeto fundamental es acceder a otros planos de realidad
en los que el chamén se pueda desplazar en distintos tiempos y diversos
espacios, buscando respuestas en el pasado y en el futuro, en ocasiones
Gnicamente para aliviar ciertos males o enfermedades de sus pacientes, otras

veces para estar preparado ante determinado fendmeno natural, y muchas

7 Cfr. Braudel, “La larga duracién” en La historia y las ciencias sociales, p.60-106.
* De la Garza, Suefio y alucinacidn en el mundo ndhuatl y maya , p.171.
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mas, para descifrar el misterioso orden del cosmos, pero por lo regular, como
un sistema de tratamiento del infortunio.

Un claro ejemplo de estas funciones lo encontrariamos en los Chilam
Balam yucatecos. Asimismo, actualmente, los H-men de la Peninsula de
Yucatén, por ejemplo, que son los depositarios de la ciencia y el saber de los
antiguos mayas, y se les reconoce un poder mayor en la medida en que con su
experiencia y su madurez logren entablar un dialogo mas fecundo con las
divinidades para convencerlas de dar soluciéon a sus peticiones. Esta
comunicacion se logra porque ellos tienen una capacidad de percepcidn
sensorial mayor o distinta a la de los demas hombres,” que obtienen en gran
medida por esta posibilidad de transmutacion.

Asi, estos hombres se distinguen en su comunidad por poseer esta serie
de dones extraordinarios. Concretamente aqui sélo trataré sobre la relacion y
la transmutacion de los chamanes, especificamente los mayas,lo en un animal:
el jaguar, pero antes es necesario aclarar dos téfminos indigenas que,
precisamente porque los dos se vinculan a animales, tradicionalmente se han
prestado a confusién, e incluso a la fecha, en algunas comunidades se llegan a

usar de manera indistinta.

® Marion, op.cit., p.67.

¥ Aunque cuando sea pertinente haré comparaciones y sefialaré paralelismos con otros
grupos mesoamericanos ¢ incluso con algunos sudamericanos, como lo he venido haciendo
hasta ahora. En este punto cabe afiadir también, que la funcién que cumple el jaguar para
jos chamanes americanos, en Asia la llevan a cabo los tigres. Asi, segin Eliade, en Malasia
el curandero tiene poder para transformarse en el felino, y en todo ¢l sudeste asiatico este
animal es visto como el iniciante que conduce a los nedfitos por la jungla para iniciarlos
matandolos y resucitandolos. Eliade, El chamanismo y las técnicas arcaicas de éxtasis. Por
otro lado, para los ghiliak de Siberia, “el tigre, por su vida y por sus costumbres, €S un
hombre verdadero, que no toma el aspecto de tigre mas que temporalmente”, citado en
Chevalier y Gheerbrant, Diccionario de simbolos, p.996.
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Tonalismo y nagualiSmo”

La practica chamanica de transformarse en algin animal fue una
creencia tan fuerte y arraigada, que pervive en casi todas las comunidades
indigenas contempordneas, tanto de Mesoamérica como de América del Sur,
pero cabe hacer la aclaracion que junto con ella se conserva también la idea
del fonalismo, concepto que también esta presente desde épocas remotas hasta
la actualidad.

El tonalismo es un término, a decir de varios investigadores, derivado
de la palabra néhuatl tonalli, y que segin el Diccionario de Siméon significa
“ardor, calor del sol, verano, alma, espiritu, signo de natividad”." Loépez
Austin, a su vez, también le asigna al vocablo varias acepciones, entre ellas
esta la de “entidad animica que puede externarse espontanea o0
accidentalmente de una persona y que la relaciona con el resto del cosmos”. 3

Por otro lado, el término tonalismo es, en la interpretacion de Mercedes
de la Garza, una idea dialéctica, “de implicacién reciproca de los contrarios,
es la integracién consubstancial del mundo natural con el humano, que se
expresa en la creencia de una forma peculiar de alter ego zoomorfo”.'* Esta
creencia consiste en un lazo espiritual que tienen los hombres a lo largo de
toda su vida con un animal salvaje determinado; es decir, el hombre queda

ligado a su compafiero animal o animal protector, desde que nace hasta que

" Para un analisis mas amplio de ambos conceptos en la cultura maya, véase la obra de De
la Garza, Suefio y alucinacion ... , op.cit., y El universo sagrado de la serpiente enire los
mayas, p.93-126.

"2 Siméon, Diccionario de la lengua nahuatl o mexicana, p. 716.

" Lépez Austin, Cuerpo humano e ideologia, v. 11, p.299. Las otras traducciones son
irradiacién y calor solar, estio, dia, signo del dia, influencia divina, destino de la persona
por el dia en que nace, cosa que estd destinada o es propiedad de determinada persona.

" De la Garza, “La armonia animal-hombre entre los mayas” en Didlogos, p.32.
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muere, ya que una parte de su espiritu habita en él. Asi, “el ser humano
contiene en su espiritu algo de la.esencia del mundo natural, y la naturaleza
contiene algo de la esencia humana, en los animales salvajes, que son los
alter ego de los hombres”."> Ruiz de Alarcén, usando el término nahual’®

describid asi esta relacion:

Colijo que cuando el nifio nace, el demonio por el pacto expreso o ticito que
sus padres tienen con €1, le dedica o sujeta al animal, que el dicho nifio ha de
tener por nahual, que es como decir por duefio de su natividad y sefior de sus
acciones, o lo que los gentiles llamaban hado, y en virtud deste pacto queda
el nifio sujeto a todos los peligros y trabajos que padeciere el animal hasta su
muerte. Y al contrario hace el demonio que el animal obedezca siempre al
‘mandado del nifio, o bien el mismo demonio, usando del animal como de

instrumento lo ejecuta.'’

. Esta liga entre los hombrgs.y un animal es algo natural y permanente, y
segun el pensamiento maya es un comuin denominador de todo el género
humano; entre los tzotziles y los tojolabales, a la parte del espiritu del hombre
que habita en un ani“mq_l_,ge le llama wayyel, y éste es inherente al ser humano,
en tanto que es un aspecto de él mismo.'® Es su porcion vulnerable ya que su

vida depende de la de su contraparte animal, de manera que todos los dafios

Y Ibid, p.31. . :

'* Como se ver4 més adelante, el término nahual se ha prestado a mucha confusién y en las
fuentes pocas veces se distingue entre fonalismo y nahualismo.

" Ruiz de Alarcén, Tratado de las supersticiones y costumbres gentilicas que hoy viven
entre los indios naturales desta Nueva Espafia, p.38.

* Cfr. Guiteras, Los peligros del alma. Visién del mundo de un tzotzil, p.242-246. Ademas
en este mismo texto se dice que los wayjel/ siempre son animales nocturnos, como el
tecolote, el tigre o la lechuza. p.143.
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que le ocurran al wayjel son experimentados por el organismo, por eso su
nombre y su identidad se mantienen en secreto; esta alma animal también
puede salir del cuerpo durante el suefio -igual que el ch’ulel-, y entonces lo
mismo puede ser victima que victimaria. Seglin Guiteras, las experiencias
oniricas se relacionan con el wayjel, de manera que la comunicacion con las
deidades y los muertos que ocurre en suefios, se efectia por medio de €l. A
decir del informal\ng .de Guiteras, el ch’ulel y el wayjel son la misma cosa,
pero la inv\%sht_i"g‘aa_(z:a‘\explica que esto se debe a que entre los tzotziles no
establec’:én\di‘t_"erén\c;i'as entre lo visible y lo invisible, lo fisico y lo psiquico.19
Sin embérgﬁo, segun otras fuentes, al espiritu humano completo es al que se
denomina ch 'ulel.*®

Hay animales especiales que son los alter ego de personalidades
importantes dentro de la comunidad, ya que segin Mercedes de la Garza,
éstos van de acuerdo con el rango social del individuo.?! En la tradicién
tzotzil, los animales compafieros viven en las montafias sagradas, y a decir de
Holland, por lo menos en San Andrés Larrainzar, los animales compaiieros o
naguales de los principales mas poderosos ocupan los lugares mas
importantes del nivel decimotercero en la montafia sagrada, y entre ellos estan
el jaguar, el puma, el ocelote o el coyote.22 De manera que los grandes
sefiores, segun las fuentes y algunas comunidades contemporaneas, poseen un
“yo animal” mas poderoso, o varios de ellos. En este sentido, Schultze dice

que actualmente entre los quichés, donde el vinculo del hombre con la vida de

un animal sigue siendo una de las creencias prehispanicas mas conservadas,

' Ibid. p.246.

 De la Garza, “La armonia ...”, op.cit., p.33.

2 Ibid.

2 Holland, Medicina maya en los altos de Chiapas, p.111.
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“el dual de un hombre robusto es el tigre, que al igual que dicho hombre,
despliega sus fuerzas en el monte”.?’ De igual forma, entre los tzotziles, los
jaguares son espiritus compafieros animales de gente fuerte, gorda y guapa,
mientras que los jaguarundis lo serian de personas flacas o pequefias, muy
malvadas;** Guiteras apunta que en Chenalhé el jaguar corresponde a uno de
los tipos de personalidad extremo, el “capricho”, que es ‘“voluntarioso,

obstinado, violento, testarudo, de genio agrio atolondrado”.?’ Ruz por su parte

sefiala que entre los tojolabales los hombres fuertes se asocian al “ti gre”.26

Por otra parte, segin Miller y Taube, el jeroglifico maya que estos
investigadores y toda la corriente epigrafica a la que pertenecen, leen como
uay, haciendo referencia a la fona o animal compafiero, es un glifo ahau, que
a su vez implica sefiorio, cubierto a medias por una piel de jaguar.”” Ademas,
st analizamos ejemplos plasticos en el area maya, destaca el dintel 3 de Tikal
en que el félido aparece por encima de la representaciéon del dignatario
ilamado Ah Cacaw por los epigrafistas, igual que sucede en algunos
incensarios del Posclasico, como el que esta en el Museo de Arqueologia y
Etnologia de Guatemala, procedente de Cauinal, en la Baja Verapaz.

Tal vez en este sentido podamos hablar de la imagen jaguar como el
protector zoomorfo de los soberanos en muy diversas latitudes. Hay muestras
en el arte mochica, que bien podrian tener un paralelismo con ciertas

representaciones mesoamericanas. En ellas se encuentra al felino

practicamente “abrazando” al individuo, segin Benson como protegiendo a

* Schultze Jena, La vida y las creencias de los indigenas quichés de Guatemala, p.48.
* Laughlin, The Great Tzotzil Dictionary, p.84.

® Guiteras, op.cit., p.243.

* Ruz, Los legitimos hombres, v. 11, p.61.

¥ Miller y Taube, The Gods and Symbols of Ancient Mexico and the Maya, p.102.
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un sacerdote que esta en éxtasis; las garras sobre los hombros o la cabeza asi
lo indicarian.”®

Volviendo al ambito mesoamericano, hay ocasiones en que el felino no
sélo se encuentra como “protector” de las grandes personalidades sino que
hay veces en que ellas mismas son jaguares, COMoO VEremos mas adelante.
Entonces aqui ya no estariamos hablando de tonalismo, que como se sefialo,
es una relacion espiritual entre un hombre y un animal que comparten su
suerte y que es algo natural e inherente a todo ser humano, sino de
nagualismo, que seria la capacidad que tienen so6lo ciertas personas para
convertirse voluntariamente” en algin otro ser, comunmente un animal, y
éste es un poder especial y sobrenatural.*

La palabra proviene de naualli que segun el Vocabulario de Molina

. . 31 . . .
quiere decir “bruxa”.”’ Sahagin informa en este sentido:

El naualli propiamente se llama bruxo, que de noche espanta a los hombres y
chupa a los nifios. El que es curioso de este oficio bien se le entiende

cualquier cosa de hechizos, y para usar dellos es agudo y astuto, aprovecha y

® Benson, Man and Feline in Mochica Art, p.26.

® En este sentido, la personalidad y las caracteristicas de los naguales, en tanto que
personas que se convierten en animales, en los relatos contemporaneos es muy variada. Hay
veces en que esta transmutacién es voluntaria, como en el caso de un cuento ixil en que el
amante de una mujer se transforma en puma para matar al esposo, pero existen otras
ocasiones en que el fenémeno se da por un agente externo a la persona, como el ingerir
determinado alimento; éste es el caso de una narracién cakchiquel, en la que se cuenta de
personas-animales que dejan comida en los caminos, y la gente que pasa y la come corre el
riesgo de transformarse en animal; un viajero que ingiri6 alimentos dejados por el tigre, se
convirtié en tigre, aunque no de manera permanente. Vid. Shaw, According to Our
Ancestors. Folk Texts from Guatemala and Honduras, p.73, 114-117. Como éstas, existe un
sinniimero de cuentos y leyendas de personas que se transforman en animales a todo lo
largo y ancho del ambito mesoamericano.

*De la Garza, Suefio y alucinacion ... op.cit., 1990, p.172-173.

¥ Molina, Vocabulario el lengua castellana y mexicana y mexicana y castellana, p.63.
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no dafia. El que es maléfico y pestifero deste oficio hace dafio a los cuerpos
con los dichos hechizos, y saca de juicio y aoja; Es embaidor o encantador.
[...] El hombre que tiene pacto con el Demonio se transfigura en diversos
animales, y por odio desea muerte a los otros, usande hechicerias y muchos

} 2
maleficios contra ellos...>

A decir de Lopez Austin, el término tiene dos acepciones, una esotérica

y otra exotérica que significa “ser que puede transformarse en otro o ser en el
33

que se transforma”.

A su vez Ruiz de Alarcon, cuando habla de los significados de la

palabra nahualli, asienta:

...me cuadra mds la tercera que es del verbo nahualtia que es esconderse
cubriéndose con algo, que viene a ser lo mismo que rebozarse, y asi, nahualli
dira rebozado, o disfrazado debajo de la apariencia de tal animal, como e¢llos

. 34
comunmente lo creen.

Evidencias de la idea de la transformacién de hombres en animales
desde la época prehispanica son comunes en los testimonios coloniales,

Muiioz Camargo los describe asi:

% Sahagun, Historia de las cosas de la Nueva Espafia, 1989, v. 11, p.597-598.

* Lépez Austin, Cuerpo humano... op.cit., v.I1, p.294. En la concepci6n esotérica el autor
da la siguiente traduccidn: “a. ser que puede separarse de su ihiyot! y cubrirlo en el exterior
con otro ser; b. el ihiyot! mismo; c. el ser que recibe dentro de si el ihiyot! de otro.

* Ruiz de Alarcén, op.cit., p.39.
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Hubo ansi mismo, entre estas gentes muchos embaidores, hechiceros, brujos

y encantadores, que se transformaban en leones y tigres y otras animalias

- . 35
fieras, con embaimientos que hacian ... .

Estos hombres, que ademas, segun las fuentes tanto coloniales como
contemporaneas, practicaban el trance extatico, eran fundamentalmente
taumaturgos, es decir, tenian la facultad de realizar prodigios, pues su oficio
era el de transmitir al pueblo el mensaje de los dioses. De hecho, la
transmutacion era precisamente para establecer contacto con deidades y
espiritus que habitaban en otros niveles de realidad, y era utilizando las
caracteristicas de los distintos animales o fendmenos fisicos en los que se
transformaban, que podian acceder a los diversos planos césmicos, a los
cielos y el inframundo, espacios divinos e inaccesibles para los hombres
comunes. En otras palabras, determinados animales salvajes o fuerzas
naturales, configuran metiforas de poder, y es a través del mecanismo de
transformacién en uno de ellos, que se obtiene la posibilidad de conocimiento
sobre las relaciones interpersonales y colectivas, ademas de un manejo de los
eventos de bienestar y salud en el plano individual.”® En este sentido, muchos
investigadores, entre ellos De la Garza, piensan que el término siberiano de
chaman y el mesoamericano de nagual se pueden utilizar como

: 37
equivalentes.

¥ Mufioz Camargo, Relacién de Tlaxcala, p.191, Citado en De la Garza, Suefio y
alucinacion... op.cit., p.34.

* Urrea Giraldo y Zapata Ortega, “Vegetalismo y sistema de representaciones en el
curanderismo Inga-Camentsa” en Galinier et al (coords.), Chamanismo en Latinoamérica,
op.cit, p.200. '

*" Para ahondar sobre el tema de chamanismo entre nahuas y mayas, véase De la Garza,
Suefio y alucinacion ...op.cit.
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En un caso de idolatria en Chiapas durante el siglo XVII, uno de los
indigenas juzgado, por “hechicero, brujo, nagualista vy supersticioso”,
describe claramente su forma de sanar enfermos, cuando se le preguntd cémo

curaba y con autorizacidn de quien lo hacia:

Y respondié_que la forma es que su nagual (que dijo ser un ledn) el cual le

avisa en dénde estd amarrado el nagual del enfermo, v va este declarante y lo

desata y mejora el enfermo. Para lo cual se previene antes, encendiendo

candelas ante las imagenes de Nuestra Sefiora y san Pedro. Y que nunca ha

tenido licencia de nadie para curar, sino que de su voluntad propia se ha

. . . . 8
ejercitado en esta obra de ayudar a los cristianos.’

Es cierto que el tonalismo se vincula estrechamente con el nagualismo,
ya que aqui también se incluye la creencia en una liga con un alter ego
zoomorfo, que estd en contacto con poderes sobrenaturales, pero a diferencia
del primerc, en el nagualismo estarfamos hablando de una conversién
temporal y sobrenatural en algin animal, capacidad exclusiva de los
chamanes, y no de una relacién natural y permanente de todos los hombres
con un animal silvestre.”® Sin embargo, a partir de la conquista, los frailes y
cronistas coloniales confundieron estas dos ideas, ya que en las dos estaban
presentes los animales, y a la fecha, en muchas comunidades indigenas
llaman nagual al alter ego animal. Seguramente también fue por esto que

cuando en el siglo XVIII el arzobispo Cortés y Larraz, habla del culto al

** Aramoni, Los refugios de lo sagrado, p.188.
” De la Garza, “La armonia animal-hombre ... op.cit, p-32.
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Serior del Monte, deidad intimamente vinculada con los animales, la llama

Nahaual Huyub.40

Incluso, la traduccion castellana del término en los diccionarios de
lengua nahuatl quiere decir *brujo, bruja, mago, hechicero, nigromante”.”’
Entonces, en la época colonial el nagualismo fue identificado con la brujeria
europea por presentar varias ideas afines, entre las que estaba la
transformacién del brujo en animal. Ademas, recordemos que en la
mentalidad judeocristiana el demonio siempre se identificd con una bestia.
Asi, como se puede ver en muchos documentos coloniales, conceptos
europeos como ‘“‘magia negra” o “pacto con el diablo”, se integraron a las
creencias indigenas de manera que muy pocos afios después de la conquista,
ya se habia alterado la idea del nagua-lisrﬁo, dandole una connotacidn
tnicamente negativa de la que antes carecia.’ De hecho, los naguales se
identificaron, por lo menos a los ojos de los espafioles, con personas que

hacian el mal. En la Relacion Geografica del siglo XVI de Zapotitlan en

Guatemala se dice:

Eran muy agoreros y aun, dicen, lo son; que creen que todo el bien y el mal
puede provenir de malquerencias de algin malo, que entre ellos llaman

4
nahuale.*

“ Cortés y Larraz, Descripcién Geogrdfico-Moral de la diécesis de Goathemala, v .1,
p.266.

' Siméon, op.cit., p.304.

2 Cfr. De la Garza, “La armonia animal-hombre ...”, op.cit.

* Acuiia (ed), Relaciones Geogrdficas del siglo XVI: Guatemala, p.41.
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Por su parte Torquemada, hablando de esta transformacion de los
brujos en animales, y recalcando su esencia negativa, habla de uno cuyo

nombre era precisamente Ocelotl, “jaguar”:

Brujos y brujas también decian que los habia, y que pensaban se volvian en
animales que (permitiéndolo Dios, y ellos ignorandolo) el demonio les
representaba. Decian aparecer en los montes como lumbre; y esta lumbre de
presto la veian en otra parte muy lejos de donde primero se habia visto. El
primero y santo obispo de México, de buena memoria, fray Juan de
Zumarraga tuvo preso a uno de estos brujos que se decia Ocelotl y lo

desterrd para Espaiia por ser muy pr.:rjudicial.44

Chaman y jaguar

En la medida en que el chaman es un personaje fundamental dentro de
su comunidad por reunir una serie de caracteristicas que lo convierten en un
ser distinto, el animal en el que se convierte debe entonces de reunir también
cualidades notables que lo distingan del resto, que lo hagan especial, en pocas
palabras, mas poderoso. Asi, después de conocer las cualidades del jaguar, no
es de extrafiarse que se le vincule tradicionalmente a estos hombres sagrados,
quienes sin lugar a dudas necesitan penetrar en los dmbitos nocturnos,
oscuros y frios a los que el felino tiene acceso; de esta forma controlan no
solo el espacio donde viven, que es el de los hombres, sino también el
universo “salvaje” y desconocido de la naturaleza. Segin el mito quiché, de

los cuatro primeros hombres formados por los dioses, que como vimos eran

* Torquemada, Monarquia Indiana, v. VI, libro 6, p.130.
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hombres-jaguares, y por lo tanto, podemos suponer que también hayan sido

chamanes, dice el Popo! Vuh:

Fueron dotados de inteligencia; vieron y al punto se extendié su vista,
alcanzaron a ver, alcanzaron a conocer todo lo que hay en el mundo. Cuando
miraban al instante veian a su alrededor y contemplaban en torno a ellos la
béveda del cielo y la faz redonda de la tierra.

Las cosas ocultas [por la distancia] las veian todas, sin tener primero que
moverse; en seguida veian el mundo y asimismo desde el lugar donde
estaban lo veian.

Grande era su sabiduria; su vista llegaba hasta los bosques, las rocas, los
lagos, los mares, las montafias y los valles. En verdad eran hombres

admirables Balam Quitzé, Balam Acab, Mahucutah e Iqui Balam.*’

Entre los lacandones contemporaneos, por ejemplo, el intérprete de los
suefios es el Ah K’in, término con el que también se designa al Sol y, segin
Marion, expresa con claridad la funcién del adivino que es la de traer a la luz,
al ambito publico de los seres humanos, los mensajes cripticos recibidos en el
universo de la noche, los suefios y el “otro mundo™;*® éste es el ambiente por
excelencia del jaguar.

Pero la idea de la transformacién del chamén en jaguar no es exclusiva
ni del 4rea maya ni de Mesoameérica, sino que al parecer esta presente en todo
el continente, por lo menos en las regiones donde habita o habitaba el felino.
De hecho esta asociacion que cubre un area geografica tan vasta, ha sido

ampliamente documentada iconograficamente sobre el periodo prehispanico y

“ Popol Vuh, p. 108.
“ Marion, op.cit., p.70-71.

280




a nivel etnografico en épocas mas recientes, desde las selvas tropicales de
Sudamérica, hasta por ejemplo, los grupos huicholes en el norte de México.
Resulta entonces significativo que una practica tan concreta y difundida del
ritual chamanico, continlle vigente en un territorio tan extenso y después de
méas de tres mil afos, a pesar de los cambios, vicisitudes e influencias
externas tan profundas como pudieron haber sido cinco siglos de contacto con
la cultura occidental.

En Sudamérica esta relacion hombre-jaguar ha sido muy estudiada
tanto en el universo de culturas precolombinas, donde hay una gran cantidad
de representaciones plasticas que muestran hombres con rasgos del animal,
mascaras de felino o felinos antropomorfizados, como entre grupos étnicos
contemporaneos. Aqui, la permanencia de la idea se mantiene viva con
mucha fuerza hasta nuestros dias, y se encuentra registrada en los mitos y
practicas rituales mas importantes de la comunidad. Solo por citar un ejemplo
recordemos los trabajos ya clésicos de Reichel-Dolmatoff. Concretamente él
recoge un mito de los indios kogi, que habitan en el norte del actual territorio

de Colombia, en donde este concepto es evidente:

Kashindtika, uno de los divinos hijos de la madre, estaba destinado a ser un
gran chaman, que curaria las enfermedades chupando la esencia patégena del
cuerpo de los pacientes. Cuando su divina madre lo nombré sanador de los
males humanos, le dio una “bola azul” y una mascara de jaguar (...) De
hecho cada vez que Kashindika se metia la bola azul en la boca y se ponia la
mdscara, se transformaba en jaguar y asi conseguia percibir las cosas de otro

modo, del modo como las ve el jaguar.*’

" Reichel-Dolmatoff, £l chamdny jaguar, p. 63. El crdneo de felino con la bola de jade en
el hocico, hallado en el Templo Mayor de la ciudad de México, al que se hizo referencia en
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Entre los matsigenka de la Amazonia Sud-oriental peruana, al
muchacho que se le estd preparando para ser chaman, se le entregan unas
piedras que al soplarlas se transforman en jaguares y que le serviran para
luchar en contra de los demonios; cuando el chaman muere se transforma en
un jaguar pintado, y el “genio” de la piedra, que es también un felino lo
acompafiara. Asi, el alma del chaman-jaguar va a reunirse con otros jaguares
que a su vez son almas de chamanes.*

En Mesoamérica, el registro arqueoldgico indica que la idea de la
transformacion del hombre en felino pudo haber tenido sus raices desde
épocas tan tempranas como el 1200 a.C. durante el Preclésico, y el auge de la
cultura olmeca. Desde entonces se hallan imagenes referentes al tema, que
combinan aspectos humanos y animales en el mismo cuerpo; Beatriz de la
Fuente dice que los “nifios-jaguar” en la escultura olmeca, forman un
complejo iconogréfico primordial.49 Pero las imagenes de hombres felinos no
s6lo son comunes en Veracruz y Tabasco, sino que se encuentran desde
regiones tan alejadas como Chalcaltzingo en el estado de Morelos, de las que
Davis concretamente dice que se trata de chamanes en forma de jagua.res,50
hasta la villa de San José Mogote y luego en Dainzii en Oaxaca. Trabajos

como los de Peter Furst, Elizabeth Benson, Michael Coe y David Grove,5 ]

el capitulo anterior en el inciso correspondiente a las practicas funerarias, sin lugar a dudas
es una imagen que nos recuerda este mito en particular (figura 49 ).

% Califano, “Los rostros del chaman: nombres y estados” en Galinier, etf.al, (coords.),
Chamanismo en Latinoamérica, op.cit., p.121-122.

* Vid De la Fuente, Los hombres de piedra: escultura olmeca.

* Davis, “So-called Jaguar-Human Copulation Scenes in Olmec Art” en American
Antiguity, p. 454.

! Coe, “Olmec Jaguars and Olmec Kings” en The Cult of Fi eline; Grove, “Olmec Felines in
Highland Central Mexico” en Benson (de.), The Cult ... op.cit.; Furst, “The Olmec Were-
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entre otros, muestran a través de excelentes analisis iconograficos de diversas
piezas escultéricas, a hombres felinizados o jaguares antropomorfizados, y
todos, de una u otra manera, llegan a la conclusién de que el personaje, que
seguramente es un chaman, se transforma en jaguar y por lo tanto muestra la
combinacion de aspectos humanos y animales en el mismo cuerpo.

En Monte Alban, hay una gran cantidad de jaguares representados de
manera naturalista, pero en los que usualmente se distinguen algunos rasgos
humanos que indican esta asociacion sobrenatural. Por ejemplo, el dios jaguar
etiquetado como “1 Tigre” por Alfonso Caso e Ignacio Bernal,
frecuentemente usa como pectoral un corazén humano.’” En este sentido, es
probable que también la pintura del hombre-jaguar de la jamba sur del mural
norte del edificio A de Cacaxtla (figura 50) aluda a esta idea, de la misma
manera que lo haria una escultura de un felino, hallada en Huapalcalco,
Hidalgo, que presenta formas humanas y que en lugar de cabeza pudo haber
tenido una mascara de cerdmica que se encontré junto al relieve, con rasgos
también del félido.>’

Dentro del ambito de la cultura maya, las representaciones
prehispanicas de hombres con atributos de jaguar, o de felinos
antropomorfizados, son muchas y muy variadas, y analizandolas en su

contexto podemos obtener datos valiosos que nos den alguna luz sobre uno de

Jaguar Motif in the Light of Ethonographic Reality” en Dumbarton Oaks Conference on the
Olmec, y “Jaguar Baby on Toad Mother: A New Look at an Old Problem on Olmec
Iconography” en The Olmec and their Neighbours” ; Benson, The Culr .. op.cit. y
Dumbarton Oaks Conference ... op.cit.

%2 Miller y Taube, op.cit., p.103.

* Olguin, “Una escultura felina procedente de Hupalcalco, Hgo.” en Primer Coloquio de
Historia Regional. Memoria, p.39-40.
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los aspectos de las practicas chamanicas y el papel que desempefi6 el chaman
al interior de la comunidad en un determinado momento histdrico.

Concretamente en esta area, imagenes representando esta misma idea
estan presentes desde la escultura de Izapa en el Protoclasico, y continuan
vigentes entre los grupos mayances a lo largo del Clasico y Posclasico. Sélo
por mencionar algunos ejemplos, podemos citar ¢l caso de Izapa, donde tal
parece que la escultura que Norman llamé “monumento miscelaneo 257 es
una imagen de hombre jaguar sentado sobre su trasero, y el autor la asocia a
la escultura de “El Danzante”, que se encuentra en el Museo Regional de
Tuxtla Gutiérrez, pero que al parecer proviene de un sitio cercano a lzapa, y
que representa a un felino parado sobre sus dos patas traseras.> En este caso
yo pienso que por el atuendo que porta el animal (adornos sobre los tobillos,
el cinturén y ex, orejeras y tocado) podriamos estar ante un hombre
felinizado. Este también seria el caso de personajes con rostro y garras de
jaguar como el del plato tripode del entierro 190 de Tikal (figura 57), o el de
una figurilla de la coleccion Bliss en Dumbarton Oaks y que cita Danien, en
donde el individuo “parece haber tenido removida la piel sobre su craneo para
revelar el jaguar de abajo, como si el chaman le hubiera ordenado al jaguar de
adentro que ernergiera.”55

Incluso de! momento anterior a la conquista, contamos con textos del
siglo XVI de los que podemos sacar datos significativos que aluden al mismo
concepto, concretamente las fuentes quichés -de las que ya hemos hablado y

que retomaremos mas adelante- son muy claras en este sentido. lo mismo

* Norman, op.cit.,, p.271-272.
%% Danien, “Excavating Among the Collections: a Reexaminating of Three Figurines” en
New Theories on the Ancient Maya, p.93.
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sucede con el enunciado maya yucateco de Chilam Balam, o ‘“sacerdote-
jaguar”, en donde los términos no sélo son equivalentes, sino que uno es al
mismo tiempo el otro, ya que chilam es “sacerdote” y balam es “jaguar”, pero
al mismo tiempo balam segun el Diccionario Maya Cordemex también puede
significar “el nombre de cierta clase de sacerdotes de los antiguos mayas”, y
Ah chilan se traduce como “intérprete o naguatato”.56 Entonces, estos
chilames eran ademas taumaturgos que transmitian el mensaje de los dioses, y
profetizaban en estado de trance extatico, acostados en el piso.”’ Landa dice
que el “Childam, que es el que tiene a su cargo dar las respuestas del
demonio”.”® Asi, entre las funciones mas importantes de estos sacerdotes-
jaguares estaba la de descifrar el mensaje de los dioses, interpretar los libros
sagrados, los codices, que por lo demas, segin los testimonios plasticos de la
época Clasica, estaban forrados de piel de jaguar (figura 71). En una de las
profecias registradas en El libro de los libros de Chilam Balam, se explica
como se daba este proceso, en el que para poder entender la palabra divina se
requeria de una especie de rito iniciatico™ que incluia, entre otras cosas, el

trance extatico, lo que nos indica precisamente que estas personalidades eran

grandes chamanes:

Se reunieron [los seitores, los Ah Kines] en la casa del Ah Nacom Balam, El-
sacrificador-que-saca-corazones-brujo, que era Chilam, Intérprete; entonces
acontecio el hablar en la casa del Chilam, Intérprete; les fueron dichas

palabras de aviso y consejo, les fue revelada la medida de las palabras [...]

* Diccionario Maya Cordemex, p.32 y 99.

" De la Garza, Suefio y Alucinacion ... op.cit, p.145 y Sotelo, Los dioses del Cédice
Madrid.

* Landa, Relacién de las cosas de Yucatdn, p.20.
* Para ampliar la informacién sobre este proceso véase Sotelo, op.cit.
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La razén de por qué se le llamaba Chilam, Intérprete, €s porque el Chilam
Balam, Brujo-intérprete, se acostaba tendido, sin moverse ni levantarse de

: 60
donde se echaba, en su propia casa.

Los textos sagrados que les hablaban a los Ah Kines de la Peninsula de
Yucatén, seguramente también se escribian bajo su supervision. Entre los
quichés, igualmente eran estos principales quienes los consultaban y los

interpretaban. El Popol Vuh asi lo explica:

Grandes Sefiores y hombres prodigiosos eran los reyes portentosos
Gucumatz y Cotuhd, y los reyes portentosos Quicab y Cavizimah. Ellos
sabian si se haria la guerra y todo era claro ante sus o¢jos; veian si habria
mortandad o hambre, si habria pleitos. Sabian bien que habia donde podian

verlo, que existia un libro por ellos ilamado Popol Vuh.®

Por otra parte, en el Chilam Balam de Chumayel se habla de un lugar
llamado Balam-kin, “la tierra de los sacerdotes”,62 mientras que en el
Diccionario Maya Cordemex se menciona a los balam k’oh che’, que “eran
brujos que decian que se convertian en tigres y mataban a la gente.”63 La idea
continué vigente a lo largo de la Colonia, como lo muestran diversos
documentos sobre procesos de idolatria. Entre ellos, y a manera de ejemplo,
podemos citar uno de los casos que analiza Aramoni sobre Chiapas, donde en

1685 se juzga a diversas personas; uno de los testimonios dice asi:

% El libro de los libros de Chilam Balam, p.95.
 Popol Vuh, p.155.

 Chilam Balam de Chumayel, p.47.

® Diccionario Maya Cordemex, p.32.
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.. encontraron en la plaza de él [del pueblo] a Nicolas Loépez, indio de
Jiquipilas y a Nicolds de Santiago, mulato llamado el Renegado, vecino
también del dicho pueblo de Jiquipilas, uno en figura de tigre y otro en figura
de ledn, y que les hablaron y les preguntaron que qué buscaban a aquellas
horas en pueblo ajeno, y que respondieron , que venian a vengarse del cura
beneficiado porque habia quitado al uno de ellos de mayordomo de la
estancia, y que en las cuentas que le habia tomado le habia hecho alcance

. 64
considerable.

De igual forma, en la serie de “certificaciones” que pidié el franciscano

Antonio Margil de Jests sobre sus actividades misionales en la provincia de

Suchitepéquez en Guatemala, se habla de las actividades idolatricas que

descubrid, y en ellas el nagualismo es omnipresente, de hecho se insiste en los

. . 65 . ' , .
brujos-tigres, > igual que en pecadores que se volvian “animales de garra

como leones, tigres y coyotes”.&S Concretamente, este fraile describe asi en el

siglo XVIII el “Arte de volverse animales”:

... hay dos modos de hacerse animales. El uno era fantastico y sucedia asi:
daba el indio las cuatro vueltas y veia que por la boca le salia el tigre, el leén
o el animal que queria volverse, y su cuerpo quedaba como sofiando y sin
sentidos, y entonces le representaba el Demonio todo cuanto le parecia
verdad siendo solo fantasia. Y cuando hurtaban gallinas u otra cosa, sentia
que venia su nagual y €l entendia que era su alma y entonces volvia en si y

hallaba a sus pies la gallina, como que su alma la hubiera traido.

# Aramoni, op.cit., p.183.
* Dupiech-Cavaleri y Ruz, op.cit., p.234.

% Ibid., p.259.
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El otro modo era llevandolos el Demonio en cuerpo y alma, entonces el ser

. . .. . . 67
tigre era como si lo vistieran de tigre o de otro animal.

Entre los chamulas de hoy en dia, también se tiene la creencia de que
los brujos piden todos los dias a sus deidades el poder convertirse en algun
animal en caso de que lo necesiten, y esta transformacion sélo se podra dar en
un cruce de caminos, en donde la persona tendrd que dar tres vueltas en el
suelo. “Cuando ya estd transformado en un tigre, adquiere la elasticidad

propia de los movimientos de ese felino, y asi logra huir con gran facilidad de

. : : 68
sus enemigos y conjurar el peligro.”

Ademas de todas estas creencias, en los grupos indigenas
contemporaneos, como se menciond antes, hay un sinnimero de leyendas que
evocan la transformacion de hombres en felinos. Un cuento de los zoques de

Chiapas es claro en este sentido:

El nagual del hombre es tigre. Y por medio de su nagual se vuelve tigre. Sale
de su casa, va al patio. Da vuelta alrededor de la casa. Y cuando esta dando
vuelta, da un salto mortal y se para de cabeza. Cuando esta parado de cabeza
se vuelve tigre por medio del nagual de tigre. Va andando, lejos y cerca.
Llega a traer animales, los de sus préjimos, por su nagual de tigre. Dicen que
llega a andar, va hasta diez leguas. Llega a traer toros de cuatro afios, de las
otras fincas. Y los lleva cargados por su nagual de tigre. Porque es poderoso,
Dios le da el poder y el maligno. Por esto tiene poder. Hace lo que €] mismo
quiera en el mundo. Y por esto €l tiene gran poder, porque no obra solo. Hay

quien obre con él. Por esto hace lo que quiera. Hace distintas clases de poder.

7 Ibid., p.259-260.
% Moscoso, “Casos de brujeria en los Altos de Chiapas”, en Memorias del Primer Congreso
Internacional de Mayistas, v.3, p.523-525.
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Y no hay muchas personas, solamente hay tres hombres asi. Cuando quiera
hacer maldad a su préjimo, para espantarlo, va a esperarlo en la selva. Se
hace tigre, se sienta a esperarlo en el camino, y alli sentado, alli espera,

. 69
lamiendo su mano, para espantario, y menea la cola.

Es evidente que en todos estos testimonios la descripciones que se
hacen de la forma en que las personas se vuelven animales, es influencia de
los casos de brujeria europeos, pero lo que aqui interesa resaltar no es tanto el
mecanismo, sino la idea de la continuidad y persistencia de este tipo de

practicas incluso hasta nuestros dias.

® Scheffler, La literatura oral tradicional de los indigenas de México, p. 59-60. Es comin
encontrar este tipo de narraciones entre practicamente todos los grupos indigenas del pais;
transcribo aqui un cuento chinanteco llamado * El nahual que se quedd con cara de tigre”
ya que me resulté particularmente sugerente: “Agarraron a un tigre nahual que hacia
maldades.

Cuando agarraron al tigre Ia gente se formé para irlo apaleando hasta que lo hicieron
pedazos.

Cuando amanecié, el hombre nahual lloraba Yy su compadre le preguntd:

-¢Por qué lloras?, ;qué te pas6?

Entonces dijo el hombre:

-Me agarraron a mi.

El compadre le dijo:

-Voy a buscar tu sangre.

-Si -dijo el hombre nahual-, ve a buscar mi sangre ahi donde me apalearon.

Y agregé el enfermo:

-Yo sélo quiero mis sesos y la sangre de mi corazén.

Cuando el compadre regresé le dijo:

-No hallé tus sesos, ni tu corazon, solamente un poquito de tu sangre.

El enfermo le dijo:

-Traela, quiero verla.

Enseguida le ordend a su compadre que fuera a traer sangre de res y de cochino.

Cuando el compadre llegé con el encargo, el enfermo le dijo:

-Untame con esa sangre todo el cuerpo.

Pero el enfermo ya no revivié bien pues le queds la cara de tigre y los bigotes de tigre.
Ocho dias estuvo acostado, encerrado, sin hablar con nadie, sin hacer nada. Luego murié.
ibid., p.57.
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Las practicas rituales én las que destaca el animal o alguno de sus
rasgos también son constantes. Concretamente en la fiesta de San Sebastian
en 'Zinacantan, Vogt menciona que durante las ceremonias, que son
esencialmente un “periodo liminal” entre el afio viejo y el nuevo, hay
hombres que se convierten en animales, y entre ellos, hay algunos que
personifican a jaguares que son chamanes que “curan” a ardillas disecadas de
“pérdida del alma”.” Entre los lacandones, una de las fases importantes de
sus rituales se produce cuando se tifien la tinica con manchas de axiote;
Marion opina que “esos dibujos ceremoniales de color ocre recuerdan
insolitamente las manchas caracteristicas del gran felino americano™.”!
Ademas, hay varios mitos en este grupo que hablan sobre la capacidad del
jaguar de transformarse volviéndose hombre o animal, segln viste al derecho
o al revés su tfinica moteada, por lo tanto, la investigadora ve en esta practica
ritual la explicacién de la capacidad de transcorporizacién del felino, lo que
es a su vez una de las prerrogativas de los chamanes.”

Asi, con las analogias etnograficas y el apoyo de los documentos
coloniales, se puede sostener que existe una correlacion entre la evidencia
arqueoldgica y las practicas actuales, y se puede afirmar que, en esencia, la
creencia de la transformacién del chaman en jaguar sobrevive practicamente
sin cambios, sobre todo en los grupos indigenas que han mantenido un mayor
aislamiento cultural. Entre los mayas las evidencias dejan entrever que este
tipo de fendmenos chamanicos pudieron haber sido reproducidos en forma

mucho mas intensa en el pasado, como se vio, las practicas de catarsis y la

" Vogt, Ofrendas para los dioses, p.252.
' Marion, op.cit., p.77.
2 Ibid.
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bisqueda de estados de alucinacién ritual eran frecuentes desde épocas
remotas.

Por otro lado, desde la época prehispanica, existen representaciones de
chamanes ataviados con pieles de felino, como el llamado “Fumador” del
Templo de la Cruz de Palenque. Segin Thompson, este personaje es el dios
jaguar, en la interpretacion de Schele y otros investigad.ores esel dios L, y
otros mas sugieren que podria ser el aspecto nocturno del dios D de los
cédices.” Sin embargo, yo estoy de acuerdo con Mercedes de la Garza quien
opina que por sus atributos y caracteristicas se trata de un chaman.”® Al
parecer este mismo individuo anciano es el que esta sentado y fumando en el
trono de jaguar del vaso del Clasico Tardio de Naranjo, Guatemala ( figura
63), donde aparecen también otros seis seres divinizados, portando faldellines
de piel del felino. En ambos casos el atuendo de jaguar es un elemento
distintivo de las imagenes, ademas de la avanzada edad del personaje central
Y que éste se encuentra fumando; sabemos que el tabaco, igual que los demas
psicotrdpicos, hasta la fecha es una planta sagrada por excelencia de los
chamanes, ya que por medio de éste y de las demas sustancias psicoactivas se
logra el trance extatico indispensable dentro de las practicas rituales.”

El tabaco entre los grupos indigenas contemporaneos normalmente es
sinénimo de poder, implica abrirse a ese “otro mundo” ya que el campo de las
sensaciones y la percepcion se amplian y se tornan cualitativamente
diferentes. Entre los guajiros de Colombia y Venezuela, por ejemplo, la planta

esta directamente relacionada con el jaguar, ya que en el pensamiento mitico

” Laura Sotelo, comunicacién personal, 1998.
" De la Garza, Suefio y alucinacion... op.cit., p.140-143.
" Ibid,, p.143 y Palengue, p.158.
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esta asociada con el poder extraordinario de la naturaleza; toméndola el
chaméan logra en él el efecto piilasii, que lo capacita para ver otros
significados que no son evidentes a los ojos comunes, le permiteApenetrar en
la verdadera naturaleza de los seres para reconocer las variadas
manifestaciones del otro mundo, y ain dominarlo. 7® Entre los matsigenka -
grupo al que ya hicimos referencia-, las piedras de los chamanes que
describimos con anterioridad, se alimentan de tabaco; son las “piedras de
tabaco” y estan “emborrachadas con tabaco”. De igual forma, a los “idolos”
de madera que se les sopla con tabaco, igual que las piedras, se convierten en
jaguares, ya que la planta les otorga fuerza-poder. 77 Asi, es natural que nadie
pueda beber el jugo del tabaco sin precauciones, restricciones y
consecuencias.

Entre los grupos étnicos contemporaneos mesoamericanos, el uso del
tabaco también tiene un simbolismo especial. Para los lacandones, éste es el
anico alcaloide presente en sus ceremonias, los hombres no lo consumen mas
que adentro del templo y en circunstancias rituales; la planta, a decir de
Marion, acompafia los momentos més cargados de sacralidad del ciclo de
vida. Segun esta investigadora en este grupo el uso del tabaco responde a dos
principios: el propiciatorio, ya que el humo inspirado por el celebrante tiene
propiedades narcdticas y excitantes, por lo tanto facilita la comunicacion y
atrae la benevolencia de los poderes sobrenaturales, y el exorcista porque su
humo expirado sobre un enfermo tiene propiedades terapéuticas ya que es

, . . . 78
considerado como analgésico y anti-inflamatorio.”” Por otra parte, el tabaco

% Perrin, “Shamanistic Symptoms of Symbols? A Case of Indetermination (The Body of the
Guajiro Shaman)”, citado en Califano, op.cit., p.121.

7 Califano, ibid, p.121.

™ Marion, op.cit., p.73-74.
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la existencia de una ideologia compartida con una profunda continuidad
histérica.”’

Elizabeth Benson por su parte, piensa que las posturas de las figuras,
“abrazadas” por jaguares con las manos y la cabeza hacia arriba, de las
representaciones plasticas mochicas, aludirian a sacerdotes en estado de
éxtasis y estarian haciendo referencia al ritual de la toma de coca, que la
mayor parte de las veces es realizado por individuos que, segun la comunidad,
tienen poderes sobrenaturales, y en este caso, por sus caracteristicas tal parece
que se trata de personajes importantes, ya que tienen los 16bulos de las orejas
perforados para indicar que normalmente llevan puestas orejeras. A decir de
esta investigadora, los gestos de estas figuras son de veneracion o
agradecimiento, cominmente dirigidos a la deidad.®

De igual forma, en la zona maya también hay objetos relacionados con
alucindgenos que estan asociados al jaguar. Un ejemplo de ellos son las
esculturas en piedra que se han encontrado en la region que va desde los Altos
hasta la costa de! Pacifico de Guatemala, y que se han llamado “piedras-
hongo”. Estas por lo regular se han vinculado con el culto a los hongos
alucinégenos, consumidos para ingerir la esencia divina que habita dentro de
ellos, y los rituales derivados de esta practica los realizaban los chamanes.
Dentro de estas piezas hay algunas que se vinculan con figuras zoomorfas, y

de estas destaca el jaguar (figuras 72 y 73).%

8! Pérez Gollan e Inés Gordillo “Religion y alucindgenos en el antiguo noroeste argentino™.
en Ciencia hoy, enero-febrero 1993.

* Benson, Man and Feline in Mochica Art, p. 24.

¥ Tsuruga, “Iconografia de los animales representados en las piedras-hongo”, en Ohi y
Torres (ed.), Piedras-hongo, p. 95-108.
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Como ya se menciond, otra de las funciones importantes de los
chamanes era la de curar. De hecho Landa se refiere a “los sacerdotes, los
médicos y hechiceros, que era todo uno”,* y sabemos que en terapias de
curacion, en donde intervenian especialistas rituales, también habia elementos
relacionados con el jaguar. Segin De la Serna, ciertos curanderos nahuas,
dedicados a hacer sangrias, utilizaban en sus terapias una lanceta para herir
que era llamada tigre (oc:elote).85

Finalmente, resta decir que, aunque segin algunos antropélogos que
han trabajado en Sudamérica, en ciertas ocasiones la decisién de ser chaman
era algo personal,’® en Mesoamérica esto al parecer no sucede. Por lo regular
los elegidos tienen que acatar designios divinos o en su defecto éste era un
papel que tenia que desempefiar alguien elegido en la comunidad. Este es el
caso de los lacandones actuales, en donde los jefes de familia son quienes
tienen que cumplir esta funcién; todos ellos hablan con las divinidades,
reciben sus mensajes e interpretan sus sefiales. Cualquier hombre casado e
iniciado bajo la tutela de un pariente mayor, mediante un proceso de
formacién lento, progresivo y constante, adquiere un estatuto de mayorazgo
que le permite acceder a esas responsabilidades.®’

Habia otras ocasiones en que los individuos estaban llamados a serlo
desde el nacimiento. Asi, dice De la Serna para el Altiplano Central que “El

que nacia en el signo 18 Ehécatl decian que era mal afortunado, o

* Landa, Relacion de las cosas de Yucatdn, p.93.

* Citado en De la Garza, Suefio y alucinacion... op.cit., p.37.

* Entre los matsigenka, por ejemplo, la decisién de ser chaman es algo personal, y el
aprendizaje para los muchachos que decidan serlo dura sélo alrededor de cuatro meses.
Califano, op.cit., p.121.

" Marion, op.cit., p.68.
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nigromantico y hechicero; sabia maleficios y se transformaba en animales”.®®

De igual forma, Sahagiun menciona que los que nacian bajo el signo llamado
ce quiahuitl, “serian nigromanticos o embaidores o hechiceros, y se
transfiguraban en animales y sabian palabras para hechizar a las mujeres y
para inclinar los corazones a lo que quisiesen, y para otros maleficios”.*’

En general, en el area maya, los nifios que nacian en el dia del
calendario Tzolkin vinculado con el jaguar, el Ix, que por lo general se
consideraba de mal agliero, seguramente debian de haber tenido mayor
disposicién para ser chamanes, y tal vez el serlo fuera una de las maneras de
neutralizar la influencia negativa del dia de nacimiento.

Actualmente, algunos mayas de la Peninsula de Yucatan, piensan que
son los balamoob, los seres sobrenaturales protectores de los yucatecos,
quienes ademds tiene esencia de jaguar,90 quienes eligen, en determinados
espacios y tiempos (que suelen coincidir con nueve dias), a algunos nifios, a
los que llevan a sus moradas para instruirlos, para iniciarlos en las practicas
rituales. En este lapso del adiestramiento no existe conciencia de la
temporalidad, de manera que cuando ¢l joven regresa al mundo convertido en
h’men, no sabe cuanto tiempo transcurrid desde su partida.91

Pero de cualquier forma en que se hubiese dado, lo cierto es que todos
los chamanes adquirian y siguen adquiriendo sus poderes por medio de
rituales iniciaticos. Dentro de éstos, ademas de las complejas practicas
ascéticas, en las que el autosacrificio desempefié un papel esencial, se incluye

una muerte y renacimiento ritual, que muchas veces implica el ser tragado y

* De la Serna, Manual de ministros de indios..., p.169-70.

% Sahagun, Historia general de las cosas de la Nueva Espafia, 1938, v.1, p.324.
* Vid. supra, segunda parte.

*' Amador Naranjo, “Balamob, alteridad sobrenatural”, p.495.
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excretado o vomitado por algiin monstruo; en Mesoamérica, y concretamente
en el area maya, por lo comin se trata de una serpiente.”’ Hay algunas
descripciones de los espaiioles, que nos permiten deducir que algunas veces
estos personajes en las fauces de las serpientes presentaban rasgos de felinos.
En la expedicion de 1517 de Hernandez de Cérdova, se describe un templo de

un sitio de Campeche de la siguiente manera:

Aqui habia un torreoncillo de piedra cuadrado que son sus templos y estaba
gradado de abajo arriba, en lo alto del cual estaba un idolo con dos fieros
animales a las hijadas como que lo comian. Y una sierpe de cuarenta y siete
pies de largo, y gorda cuanto el grosor de un buey (hecha de piedra como el

idolo) que tragaba un ledn. Estaba todo lleno de sangre de hombres

sacrificados, segln usanza antigua de aquestas tierras.”

Sin embargo, hay veces en que incluso el ofidio presenta rasgos de
felino, y hay otras mas en que el monstruo es un felino, de manera que el
chaman saldria de las fauces de la tierra misma cargado del poder del
jaguar.”® Tal vez éste seria el caso de varias esculturas en piedra olmecas, y
una de Izapa que Norman ha catalogado como “monumento miscelaneo 2%
Este, que es el mas grande de los monumentos esculpidos del sitio, representa
un jaguar, de cuyas fauces abiertas emerge una figura humana sentada. Es
probable que este tipo de representaciones estén haciendo referencia al mismo

complejo simbolico de la transformacion del chaman en jaguar.

” Vid. De la Garza, El Universo sagrado de la serpiente entre los mayas.
* Torquemada, op.cit., v. Il, libro 4, p.19-20. El subrayado es mio.

> Véase la segunda parte de este trabajo.

* Norman, op.cit., p.256-259.
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El binomio gobernante-chamdn

Después de analizar las caracteristicas de los soberanos mayas a la luz
de los testimonios pldsticos y escritos, resulta evidente que se trataba de
personas excepcionales, que se distinguian en sus comunidades por poseer
una serie de dones extraordinarios, y en los que se conjuntaba una serie de
cualidades, dentro de las que seguramente estaba el detentar poderes
sobrenaturales. Por lo tanto, podemos pensar que, en el caso de los
mandatarios, en determinado momento cumplieron la funcion de grandes
chamanes, vy en la medida en que fueron equivalentes, se asociaron también
de manera directa con el jaguar. Asi, para el grupo sudamericano de los
huachipaire, por ejemplo, el tigre, llamado en su lengua apdne, se ubica
dentro de la organizacion social animal en el estatus mas elevado, el de
wantdpa o jefe - igual que como sucede entre los tzotziles, donde, como se
menciond, ocupa la cima de la montafia sagrada-, y toda esta potencia se la
transmite al iniciado.*®

En Mesoameérica hay varias evidencias actuales que muestran este
vinculo de los chamanes con los dirigentes; por ejemplo, seguramente el
“envoltorio” que ahora portan los chamanes de las comunidades indigenas
contemporaneas, es un simil del que les era entregado a los gobernantes
mayas prehispanicos como uno de sus atributos de poder, y del que
mencionan las fuentes espafiolas del siglo xv1.”

Como se he dicho, en las representaciones plasticas precolombinas,
muchas de las escenas en las que aparecen hombres felinizados, claramente se

refieren a los gobernantes. Peter Furst opina que la “casa real” de los olmecas

% Califano, op.cit. p.126.
" Vid supra, capitulo 3 y De la Garza, Suefio y alucinacion ..., op. cit.,, p.144.
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estaba constituida por chamanes, quienes a su vez eran hechiceros poderosos
que se podian transformar en jaguares; este investigador considera que la
linea divisoria -si es que la habia- entre chamanes y sacerdotes era muy tenue,
y los gobernantes, por su parte, eran los sacerdotes.”® Coe por su parte piensa
que en general en Mesoamérica se combinaron varias funciones en el hombre
que estaba a la cabeza del linaje real, ya que ademas de ser lider politico,
cumplia también las funciones del sacerdote.”

A nivel plastico, probablemente una de las imagenes més
representativas de esta idea, con una evidente influencia maya por su estilo,
sea la del personaje del mural norte de Cacaxtla. Aqui, el individuo-jaguar,
parado sobre una esquematizacion del felino, porta una impresionante barra
ceremonial serpentina, tipico atributo de poder de los soberanos. Otros
ejemplos plasticos que hemos mencionado con anterioridad son los dinteles
de Tikal (figura 56) y el dirigente pintado en las vasijas del sitio /&, pero
podemos mencionar también la representacién del gobernante 3 de Dos Pilas
(figura 43), quien aparece ataviado con la piel del animal, y calzando unas
“botas” de felino con todo y las garras, o el dignatario representado en el
templo IV de Tikal y el de la escultura 16 de Piedras Negras, cuyas orejas son
de jaguar. Por lo tanto, es de suponerse que este poder de transformacién del
que hemos hablado, también lo tenian los soberanos. Ademas, como se dijo,
la deformacion tabular oblicua que volvia fisicamente felinas a las personas,
era la que se practicaba al grupo en el poder. Reafirmando esta idea,
Mercedes de la Garza opina que ¢l chamén de la jamba del Templo de la Cruz

de Palenque puede ser el mismo Chan Bahlum que se encuentra representado

* Furst, “The Olmec Were-Jaguar ...” op.cit.
* Coe, “Olmec Jaguars and Olmec Kings”, op.cit., p.16-17.
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en el lado opuesto, después de su iniciacion. Como ya se dijo, éste lleva una
piel de jaguar, estd fumando y presenta rasgos como la flama en la frente y el
ojo serpentino, que son distintivos del dios K, que entre otras cosas es la
deidad de los autosacrificios, “uno de los principales ritos ascéticos de los
chamanes—gobernantes”.100 Esta investigadora dice que en el Posclasico, en el
mundo maya, influenciado fuertemente por los nahuas, “se llama naguales a
los grandes patriarcas y gobernantes, que tenian poderes sobrehumanos, que
eran chamanes”.'®’ Sin embargo, hay estelas y dinteles de la época clasica del |
area maya en donde otros estudiosos han leido en las inscripciones la palabra
nagual como un verbo que implica la idea de transformacion y que se vincula
con los gobernantes.102

Finalmente, tenemos los testimonios escritos en alfabeto latino después
de la Conquista, que nos muestran que los dignatarios eran ademas los
grandes chamanes o naguales de la comunidad. Del nahua Tzutzumatzin,

sefior de Coyohuacan se dice, segun la version rescatada por Torquemada,

que cuando los enviados de Ahuizotl llegaron a someterlo,

Les mandé entrar y pusose en forma de una grandisima y terrible aguila, de
cuya vista espantados se volvieron sin prenderle. Fueron luego otros y

viéndolo en figura de tigre lo dejaron y huyeron; y enojado el rey envid otros

' De la Garza, Palenque, op.cit., p.158.

°' De 1a Garza, Suefio y alucinacion ... op.cit., p.36.

2 Maricela Ayala dice que el glifo se puede leer como na wa ah y normalmente de
encuentra en las inscripciones aludiendo a “algo que le pas6 al soberano”; tal vez se podria
interpretar como un proceso de iniciacién para alcanzar el rango de nagual. Comunicacion
personal, 1997. Linda Schele por su parte dice que el verbo alude a cierta transformacion.
Schele, Maya Glyphs: The Verbs, p.268-269.
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terceros a los cuales se les mostré en forma de una sierpe horrible y

. oo 10
espantosa, de que huyeron espantados a su vista.' 3

Este mismo fraile dice de Nezahualpilli, rey de Tetzcuco:

De este rey se dice que sus gentes le tenian por hombre encantado; y en
alguna manera tenian razén, porque de su nifiez se dice que criandolo sus
amas le vejan en la cuna en diferentes figuras de animales; unas veces les

parecia leon, otras tigre y otras aguila que volaba.'®

Las caracteristicas del gobernante Xolotl, de quien se dice que fue
“gran dragén, fuego abrazante y agua preciosa y tigre despedazador”,'®
también son reveladoras en este sentido.

Esta idea también resulta clara cuando en el Popol Vuh se habla, por
ejemplo, de Gucumatz, gobernante del linaje quiché y descendiente de Balam
Quitzé, uno de los cuatro primeros hombres creados por los dioses. De él se

dice que era un rey prodigioso, que su naturaleza era maravillosa y que, entre

otras cosas, habia dias en que se convertia en tigre:

Verdaderamente, Gucumatz era un rey prodigioso. Siete dias subia al cielo y
siete dias caminaba para descender al Xibalba; siete dias se convertia en
culebra y verdaderamente se volvia serpiente; siete dias se convertia en
aguila, siete dias se convertia en tigre: verdaderamente su apariencia era de

aguila y de tigre. Otros siete dias se convertia en sangre coagulada y

' Torquemada, Monarquia Indiana, v. 1, libro 2, p.266.
' Ihid, v. 1, libro 2, p.259. |
' Ibid, v.1, libro 1, p-91.
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solamente era sangre en reposo. En verdad era maravillosa la naturaleza de

este rey y todos los demas Seiiores se llenaban de espanto ante €l. 106

Estas magnificas descripciones, retratan perfectamente a un chaman,
quien ademas es el gran soberano, ya que inmediatamente después de esta
cita, afiade el texto del Popol Vuh que todo esto lo hacia “solamente para que
hubiera un medio de dominar a todos los pueblos, como una demostracion de
que sélo uno era llamado a ser el jefe de los pueblos”.'07 Ademas, como ya se
menciond, segin Carmak, los gobernantes quichés usaban bastones hechos de
huesos de jaguar como emblemas de poder.los

En el Titulo de Totonicapan también se menciona a los nawal winak a
quienes Carmak traduce como “gente mégica”,109 y dice de ellos el texto
quiché que su mirada llegaba lejos, al cielo y a la tierra, y se dice que eran

“los grandes, los sabios, los jefes de todas las parcialidades de Tecpan”.’ ' De

la Garza sefiala en este sentido:

Esos nawal winak “hombres naguales”, de los que hablan los textos quichés
coloniales, eran los grandes antepasados, los patriarcas, los hombres
portentosos fundadores de los linajes y guias de la comunidad. Por su
naturaleza sagrada y sus poderes sobrenaturales, dichos antepasados eran
naguales, es decir, hombres sabios, sobrehumanos, reverenciados,

. . 1
consejeros, guardianes y protectores.

'%Popol Vuh, p.149-150.

9 Ibid., p.150.

' Vid supra, capitulo 3, Carmak, Historia social de los quichés, p.178.
"% El Titulo de Totonicapan, p.214, nota 76.

" rbid., p.175.

"' De la Garza, Suefio y alucinacion ..., op.cit., p.134,
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En los textos yucatecos esta misma idea de que el que detenta el poder
es un felino, también estd presente, aunque en este caso los “tigres del
pueblo” no sean los mayas sino los conquistadores, ya que son ellos los que
en ese momento gobiernan. En una profecia para el Katin 3 Ahau, del Libro
de los libros de Chilam Balam en que se habla de como los indigenas

recuperaran su poderio, se asienta:

Entonces seran asentados los Sefiores de los pueblos en sus Esteras y Tronos
y le ser4 cortada la garganta al que detenta la Estera y el Trono, al Jaguar del

pueblo, al Tigre rojo, al Gato Montés rojo, al Gato Montés blanco.'"?

Todos estos testimonios nos harfan pensar que en determinado
momento gobernante, jaguar y chaman pudieron haber sido conceptos
intercambiables en Mesoamérica. Concretamente en el drea maya, podemos
agregar que segun el Diccionario Maya Cordemex, balamil ka y u balamil
kah, son “los sacerdotes del pueblo, caciques y regidores que con su fortaleza
lo guardan”.“3 En la regién de Guatemala, durante la €poca colonial, a decir
del alcalde de Zapotitlan, para recordar a los antiguos reyes, durante los bailes
se empleaban mdscaras de tigre y de ledn, que evocaban sus poderes de
naguales.’ 4 Torquemada también hace referencia a este tipo de celebraciones

en Honduras; las describe asi: “Cantando sus cantares y vestidos de cueros de

"2 El Libro de los Libros de Chilam Balam, p.55. Ya se hablé en la primera parte de este
trabajo sobre la dificultad del uso de los términos adecuados para clasificar la fauna, y
concretamente a los felinos, en el drea maya, por lo tanto, es probable que aqui en lugar de
gato montés, que ademas no llegaba hasta la Peninsula de Yucatan en ese entonces, se trate
de un sinénimo del jaguar.

' Diccionario Maya Cordemex p.32.

"' Dupiech-Cavaleri y Ruz, op.cit., p.235.
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leones y tigres y muy empachados referian sus hazafias, sus desgracias y otras

,i115
cosas.’

Es probable que el complejo simbolismo de la estela 27 de Izapa (figura
36) encierre esta misma relacion del gobernante vinculado estrechamente con
el felino y con las practicas chaménicas, desde épocas tan tempranas como el
Protoclasico en el 4rea maya. En ella se puede ver a un personaje de perfil,
dando la espalda al tronco de un arbol, y que extiende su mano hacia un felino
sentado, que lleva un objeto circular en el hocico; en la parte superior de la
estela, aparecen otras dos personas dialogando. Es factible que la imagen esté
haciendo referencia a un dignatario, que se asocia al arbol como axis mundi, y
al felino, que le esta entregando el objeto que sostiene con el hocico, tal vez
una bola de jade igual a las que se mencionaron en los incisos anteriores y,
para mostrar su vinculo con su linaje, los antepasados en el ambito celeste del
relieve, presencian la escena.

Sin embargo, no se puede dejar de sefialar que este binomio debi6 de
haber tenido sus variantes a lo largo de todos estos siglos. Tal parece que a
finales del Clasico, cuando hay una crisis evidente a todos niveles, esta
relacion entre los dirigentes y el jaguar, dej6 de ser exclusiva de los
mandatarios de las principales urbes y centros ceremoniales. Analizando las
evidencias arqueoldgicas, es significativo, por ejemplo, que en forma paralela
a las imagenes de los dignatarios hayan aumentado considerablemente, sobre
todo en la zona de los Altos de Guatemala, un gran nimero de figurillas de
piedra o ceramica, talladas burdamente, representando hombres felinizados

(figuras 74 y 75). Estas fueron halladas en los restos de los monticulos de

'* Torquemada, op.cit.,, v.I, libro 3, p.456.
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casas, como parte del relleno de la construccion, es decir, en un ambito
claramente domeéstico, mientras que todos los ejemplos de representaciones
plasticas analizadas con anterioridad correspondian a espacios y objetos
suntuarios o rituales. De igual forma, este tipo de representaciones también
son abundantes al final del Preclasico. Por sus caracteristicas, Borheggi
sugiere que estas figurillas de los Altos fueron usadas en forma personalizada
para controlar y aplacar fuerzas sobrenaturales; Benson afiade que pudieron
haber sido simbolos de estatus o amuletos personales; segin Danien estos
hallazgos indicarian que el simbolo del hombre-jaguar tuvo un desarrollo
similar pero separado para la élite y para el pueblo maya, es decir, de igual
importancia para ambos grupos, la representacion plastica del motivo

116 .
Entonces, tal vez analizando este

simbdlico fue necesariamente distinta.
tipo de figurillas tan numerosas, bajo esta perspectiva, podemos llegar a
entender algunos de los conceptos que han guiado la vida espiritual de los
mayas por tantos afios; es decir, la cantidad de estos objetos notados en el
registro arqueoldgico sobre una determinada época, sugeririan la naturaleza
de la religion popular durante ese periodo de tiempo. Tal vez ellas nos digan
mas que un gran centro ceremonial o un suntuoso entierro, del sistema de
creencias que los antiguos campesinos comparten con los actuales, porque
son estas tradiciones tan arraigadas las que se conservan con el paso de los
afos.

Pero, segin mi interpretacion, el aumento de estas figurillas justo al

final del Clésico, puede significar que si bien en un momento dado

gobernante, jaguar y chamadn pudieron haber sido conceptos intercambiables,

"' Danien, op.cit., p.96.
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tal vez hubo otro tiempo en que los atributos requeridos para un dignatario y
un chaman se separaron. En este sentido, es factible pensar que durante el
auge del periodo Clasico, cuando la hegemonia del soberano debié de haber
sido practicamente indiscutible, éste cumplié junto con sus funciones
politicas y militares, las del gran chamén de la comunidad, haciendo uso de
sus poderes sobrenaturales para gobernar, al grado de felinizarse €l mismo,
constituyéndose asi como un ser todopoderoso, de ahi que hayan disminuido
para este periodo las figurillas elaboradas al final del Precidsico. En este
momento seguramente hubo una notable preponderancia de la religion estatal
y un control centralizado de la misma. El aumento de figurillas en el ocaso
del Clasico, puede ser entendido como uno de los muchos efectos de los
cambiantes patrones politicos del momento. Seguramente la confianza en el
Estado, en los linajes gobermantes y particularmente en el mandatario
disminuyen, de manera que el soberano va a ser un camino menos seguro para
obtener el favor de los dioses y aplacar las fuerzas naturales. Sin embargo, la
actividad del chaman, en la medida en que es una practica fundamental para
la comunidad, se trasladé a alguna otra persona y el pueblo de momento, dejé
de asociarla al gobernante.

Sin embargo, en las fuentes escritas del Posclasico, cuando se habla de
las virtudes de los soberanos indigenas y su poder para dominar a los demas
grupos, se les vuelven a atribuir caracteristicas sobrenaturales, de manera que
tal pareceria que en esencia nunca hubo una ruptura real de la tradicion, sino
que ésta subyace en lo mas profundo de la conciencia de las comunidades, por
abajo de los avatares politicos, y manteniéndose en €pocas posteriores, como

lo denotan las fuentes de la Conquista.
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Probablemente el mismo fenémeno ocurrié en toda Mesoamérica:
podemos suponer que durante el Posclasico, en el momento en que en
determinados pueblos, como los mexicas del Altiplano Central y los quichés
de Guatemala, se vuelven a consolidar estructuras politicas centralizadas, y se
vuelve a ejercer un gran control sobre la poblacidn, a partir fundamentalmente
de la hegemonia militar de los distintos linajes, queda de manifiesto que el
soberano sigue siendo un ser “todopoderoso”, y continua cumpliendo con las
funciones de gran chaman. Y no es sino hasta el enfrentamiento final con los
europeos que los mandatarios “renuncian” a sus poderes, o0 mueren
defendiéndolos. El primer caso es el de Moctezuma, quien en su entrevista

con Hernan Cortés dice al capitan espafiol:

Por tanto sefior capitan, sed cierto que os obedeceremos si ya no traéis algin
engafio, y partiremos con vos lo que tuviéremos; y st aquello que he dicho no
fuese tan cierto, por sola vuestra virtud sois merecedores que se os haga todo
buen tratamiento, y si traéis creido que soy dios, y que comolalgunos
falsamente dicen, me vuelvo cuando quiero en ledn, tigre o sierpe, es
falsedad, porque soy hombre mortal como los otros; y diciendo esto se
pellizeéd en la mano y dijo: tocad mi cuerpo, que de carne y hueso es; bien
que como rey me tengo en mas por ia dignidad y preeminencia en que los

. . 117
dioses me pusteron.

El segundo es el de los gobernantes quichés, quienes en cambio,

intentaron recuirir a estos poderes como ultimo recurso para resistir el embate

" Torquemada, op.cit., v. 11, libro 4, p.154.
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espaﬁol.] '8 Contra Pedro de Alvarado, los sefiores Nehaib e Izquin Nehaib se
convirtieron en jaguar y en puma,”9 mientras que Tecin Uman se volvia
dguila segin algunos documentos, o quetzal, a decir de otros. Fuentes y
Guzman narra precisamente la toma del pueblo de Xilahu en Guatemala, que
después de este suceso se llamé Quetzaltenango, y hace referencia a estos
poderes sobrenaturales de los ahaus y de su cacique Tecin Uman, el rey de
los quichés, quien pertenecia, segin las fuentes indigenas, al linaje de los

Tamub:

..porque viendo los indios de todo aquel pais la constancia, valor e
inflexibilidad de nuestros espafioles, procuraron valerse contra ellos de
mayores fuerzas que las naturales, [...] trataron de valerse del arte de los
encantos y Naguales; tomando en esta ocasion el demonio, por el rey del
Quiché, la forma de aguila o quetzal, sumamente crecida, y por otros de
aquellos 4haus, varias formas de serpientes y otras sabandijas. Pero entre
todas, aquella aguila, que se vestia de hermosas y dilatadas plumas verdes,
adornada de resplandecientes joyas, de oro y piedras finas, volaba con
extrafio y singular estruendo sobre el ejército, pero procurando siempre
enderezar todo el empleo de su safia, contra el heroico caudillo D. Pedro de
Alvarado; mas este ilustre adalid, sin perderse de 4nimo ni pausar jaméas su
marcha, tomando una lanza en la mano, sin desmontarse, la hirié con ella tan
diestro, que vino muerta a la campafia. [...] y habiendo muerto el pajaro
quetzal (como sucede muchas veces entre la gente), también en su tienda
hallaron muerto al rey Tecun, con el mismo golpe, y herida de lanza, que

habia recibido el pijaro. Parece, por los manuscritos de los indios, que el

'"* Navarrete, “Nahualismo y poder: un viejo binomio mesoamericano” en £I héroe entre el
mito y la historia (en prensa).
' De la Garza, Suefio y alucinacién..., op.cit., p.138.
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nombre de este principe era Tecun Umdn, y los apellidos, Tanub, y

Zaquechul. 20

Asi, ni todo el poder de estos hombres excepcionales fue suficiente para
resistir los embates de un nuevo mundo que ponia a prueba sus tradiciones
milenarias. Pero sin lugar a dudas, este conjunto de creencias permanecié
vivo, entre la gente del pueblo, en la clandestinidad de la vida doméstica y el
seno familiar, muy a pesar de los espafioles. En otras palabras, lo que resulta
evidente es que ain hoy, hay testimonios de una religiosidad popular que
continud creyendo en la eficacia del ritual chamanico y que nunca perdio la

confianza en él para enfrentarse y controlar a las fuerzas sobrenaturales.

' Fuentes y Guzman, Recordacion Florida, v.9, p.55-57.
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CONSIDERACIONES FINALES
Balam: Tiempos y espacios del universo maya.

El analisis de un simbolo como el del jaguar, a través de la
comparacion de diversas fuentes, de alguna manera ha sido un pretexto para
adentrarnos a una parte del intrincado universo sagrado de los mayas. En este
sentido, y retomando las ideas esenciales postuladas en esta investigacion,
podemos concluir diciendo que de una u otra manera el animal reune tres
conceptos fundamentales del pensamiento de estos pueblos: el poder, la
oscuridad y _lagfertilidad. Y seguramente por su aguda conciencia del devenir
y la temporalidad, estas tres ideas a su vez, se integran, gracias al calendario,
co;}'todos los seres que habitan los distintos espacios cosmicos, sean otros
animales, hombres o dioses, y se vinculan también con los diversos tiempos
miticos, rituales o profaanlos.

En'el haab, el calendario de 360 dias que es el ciclo solar natural (junto
con los cinco dias aciagos, los uczyeb), y por lo tanto el encargado de regular
todas las practicas agricolas, e){igten tres meses que se vinculan directamente
con el felino: pop, uo y pax. De igual forma, en el tzolkin, la “cuenta sagrada
de los dias” que organiza la vida ritual de la comunidad, y que por lo tanto
involucra a todos los hombres ya que ordena el tiempo desde el ambito
familiar hasta el del pueblo entero, también hay tres dias en que el gato
manchado es omnipresente; me refiero a ik, akbal y muluc.' Resulta

interesante sefialar que si conjuntamos los elementos que acompafian al

' Thompson, Maya Hieroglyphic Writing, p.73-75, 77-78, 82, 107-108, 115-116.
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animal en cada uno de ellos, podemos encontrar sintetizadas las ideas
esenciales a las que hice referencia en un inicio, ya que éstas fechas nos
remiten precisamente a los complejos simbdlicos mas significativos
vinculados con el camivoro. |

En primera instancia, tanto el mes uo como el dia akbal son signos de
oscuridad. Ya se indicé que el glifo del mes alude al cielo nocturno, ya que
consiste en las bandas celestiales cruzadas con el simbolo de “negro” como
prefijo o infijo, y ademds su patrono es el jaguar. Asimismo, akbal por su
parte es “noche, oscuridad y el interior de la tierra”,2 y como también se
menciond en su momento, aunque la primera lista de augurios del Chilam
Balam de Kaua le asigna yalam como su animal, que significa “cachorro” en
general, yo concuerdo con Thompson quien piensa que hubo un error del
copista y que en realidad el texto deberia decir balam.” De esta manera
encontramos una relacion directa en el dia y en el mes, tanto en los glifos
como en el animal asociado, y por supuesto en el significado, elementos todos
que nos recuerdan el papel que desempefia el jaguar en la mitad inferior y
oscura del cosmos, lo que le otorga un valor insustituible dentro del orden del
universo.

En segundo lugar, el mes pax y el dia muluc, nos remiten al concepto
de fertilidad, ya que ambos estdn vinculados con el agua y la vegetacion que
brota del interior de la tierra. Y aunque sus simbolos primordiales sean, en los
dos casos, el jade y el agua preciosa, y los animales identificados en un
primer momento, la rana y el pez xoc respectivamente, seguramente no es una

casualidad que otra de las epifanias animales comin a ambos sea el jaguar.

2 Ibid., p.107.
S Jbid,, p.73.
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Esta es la otra faceta del félido en que se asocia a la tierra, a la energia
generadora de vida que brota de sus entrafias y a los ciclos de renovacién
periddica del cosmos, y sera en este mismo sentido que e! felino guarde una
estrecha relacién con el eterno ciclo de creaciones y destrucciones del mundo,
y que se le encuentre entonces como un personaje importante de las
cosmogonias. En este contexto, todas las imagenes del carnivoro con motivos
vegetales y acudticos tales como flores, lirios, jades, chorros de agua, etc.,
precisamente aludirian a este mismo complejo simbdlico. Incluso Thompson
opina que la forma de pax, que es el signo de tun, “afio” -otra vez la idea de
un ciclo que nos remite a la temporalidad que se repite-, recuerda en cierta
medida a una letra ¥, que sugeriria un origen vegetal.4 Haciendo un rastreo de
este signo desde la cultura olmeca, es probable que se pueda identificar con la
hendidura en la cabeza de varias figuras, de la cual, como se dijo en su
momento, brota una planta, usualmente el maiz, analogia que de i gual manera
se encuentra en ciertas representaciones de jaguares.

Por ultimo, sin lugar a dudas en donde se manifiesta mas clara y
directamente la presencia del jaguar, seguramente porque al observar a este
imponente carnivoro es el principal sentimiento que nos transmite, es en los
signos y el significado de pop y de ix. En estos casos estariamos frente al
concepto del poder. Recuérdese en este sentido, los ejemplos que se
analizaron de los sitiales de los mandatarios que presentan indistintamente a
la estera (pop) y al jaguar. Por otra parte, como se ha repetido multiples veces
a lo largo de este trabajo, tanto nuestro personaje, como el poder en si mismo,

pertenecen al inframundo, la parte femenina del universo, y no hay que

‘ Ibid., p.115.
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olvidar que la particula ix en la mayor parte de las lenguas mayas nos remite
precisamente tanto al animal como a lo femenino.

Ademas, en esta ultima relacion simbdlica encontramos al felino
fundamentalmente vinculado con el hombre. En este sentido, diversas y
multiples evidencias a lo largo del tiempo nos hablan de la importancia de la
relacion vital entre el jaguar y los seres humanos, concretamente los de alto
rango dentro de una comunidad, que existié y sigue existiendo en las
creencias de practicamente todos los indigenas de Latinoamérica.
Seguramente esto se debe a que el felino en su medio natural es el depredador
por excelencia, el cazador mas audaz y el mas fuerte de los carnivoros, que
por lo tanto no tiene competidores en su entorno, con excepcion del hombre.
Es un agil trepador y un estupendo nadador, es decir, transita libremente por
todos los Ambitos de la selva: desde las copas de los arboles, hasta los rios,
lagunas y pantanos. Su piel manchada y su capacidad para moverse en su
ambiente sin ser notado, lo convierten en un ser criptico y escurridizo. El
tener acceso, simbdlicamente, a sectores tan amplios del mundo, aludiria a
una capacidad rectora sobre €l mismo. Entonces, asi como el jaguar es el
“rey” de las selvas americanas, el gobernante lo es de los hombres, por eso le
gustaria adquirir, no sélo la apariencia del animal, sino también sus
caracteristicas propias de felino: su corpulencia, la fuerza de sus garras y
colmillos, su habilidad como cazador para acechar y seguir rastros sin dejar
huella, su aguda visién alin en las noches mas oscuras, su estupendo olfato,
etc. Sin lugar a dudas estas cualidades lo convertirian en el ser mas poderoso
en todos los ambitos, porque si trasladaramos todas estas particularidades a

un ser humano, lo convertirian en una criatura realmente excepcional. De esta
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manera, el jaguar se convirtio en el simbolo mas claro de la autoridad y del
poder del mandatario, quien se apropid¢ de las cualidades del felino para
alcanzar la supremacia en el mundo de los hombres comunes y, por lo tanto,
fue reconocido como un ser sagrado.

Al jaguar por su parte, precisamente por todos estos atributos, se le
considerd, si no como un dios propiamente dicho, si como una de las
manifestaciones mas claras de Lo Sagrado.

El misterio y la magia del jaguar seguirdn vigentes en tanto que este
imponente animal siga existiendo. Hasta la fecha si se tiene la oportunidad de
verse reflejado en sus enigmaticos ojos o si se cuenta con la fortuna de
escuchar su rugido en medio de la selva, cobijado por la oscuridad de la
noche, su presencia nos sigue sobrecogiendo, atemorizando y atrayendo, ya
que nos transporta irremediablemente a distintos tiempos y a otros espacios.
Y sin lugar a dudas al atrevernos a aventurarnos dentro de ellos, tendremos la
suerte de que en un recodo del camino nos salga al encuentro un trozo del

maravilloso universo maya.
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