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El camino que hacia finales del siglo xix y principios de éste em-
prendieron entre otros, Forsteman y Bowditch, para el estudio de
las inscripciones jeroglificas, tuvo diferentes fines; uno de ellos fue
el de conocer la astronomia maya precolombina. En el interin, el
andlisis de textos jeroglificos y su iconografia, asi como el estudio
de los restos de ciertos arreglos arquitecténicos, han arrojado al-
gunas luces acerca de cudles cuerpos celestes fueron importantes para
los mayas. A pesar de todo, ain sabemos muy poco acerca del cémo
los mayas percibieron las propiedades fisicas del Sol, la Luna, las
estrellas y los planetas. Muchas interrogantes permanecen todavia
sin respuesta; como por ejemplo, de qué manera conceptualizaron
el fenémeno del movimiento de los astros, de su propiedad como
fuentes de luz y de las relaciones que guardaban entre si. En este
sentido, el entendimiento de tales conocimientos ha estado limitado

por:

a. La comprensién de los registros escritos en donde se da cuenta
de sus conceptos astronémicos; y

b. el que buena parte de tales conceptos prehispanicos, tan solo
haya quedado implicita en sus grandes obras: orientacién de
plazas y edificios, observatorios, etcétera.

A pesar de ello, tal vez, atin seria posible inferir un panorama
interpretativo de la astronomia maya prehispinica, a través del es-

* Traduccién de Lorenzo Ochoa,
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118 ESTUDIOS DE CULTURA MAYA XV

tudio de la forma en que fueron ordenados los fenémenos celestes
dentro de un sistema. Asi pues, el propésito de este trabajo es dar
a conocer tal interpretacién tomando como base los siguientes pun-
tos:

1. los datos obtenidos del registro arqueolégico, que incluyen las
descripciones de los atributos de las deidades hechas por
Thompson (1934, 1939, 1950, 1960, 1970), Hunt (1977) y Coe
(1966 y 1975); las interpretaciones iconogréificas de Schele
(1977) ; asi como el andlisis de los valores direccionales lleva-
dos a cabo por Brotherston (1975 y 1976) y Tichy (1976) ;

2. la descripcién de las creencias que sobre ese particular tenian
los mayas, segiin algunas fuentes histéricas como La Relacién
de las Cosas de Yucatdin de Landa; la traduccién del Chilam
Balam de Chumayel hecha por Roys, asi como la que hicieran
Craine y Reindorp del Chilam Balam de Mani y la parte co-
rrespondiente al cémputo del tiempo que se da en el informe
de Pio Pérez; y

3. los trabajos etnogréficos que sobre estos temas se han recogido
entre los actuales tzotziles de Chamula y que me han sido
facilitados generosamente por Gary Gossen, incluyendo tanto
los textos ya publicados (1972 y 1974) como sus notas de cam-
po, y dibujos hechos por sus informantes, y que se relacionan
con las creencias que tienen del mundo celeste.

Los detalles acerca de las creencias que tienen los mayas actuales
seran comparados con las evidencias arqueolégicas y las que se en-
cuentren en las fuentes histéricas, de modo tal que se pueda llegar
a tener una aproximacién al sistema cosmolégico prehispinico. A
partir de esta interpretacién se intentari separar los conceptos ideo-
légicos de origen indigena de aquellos introducidos después del con-
tacto europeo. Debe quedar claro que entre los mayas, las perspec-
tivas astronémicas del presente y del pasado son decididamente dife-
rentes de la visién occidental. En efecto, los modelos europeos del
universo han sido influenciados por: 1) el principio de la forma
esférica de la tierra, y 2) el uso de los telescopios; por lo tanto, los
componentes de sus conceptos no pueden ser aplicados directamente
al sistema de los mayas. En este sentido, para evitar cualquier con-
fusién entre conceptos e ideas de unos y otros, analizaré primero
el concepto del universo de acuerdo al sistema occidental.
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ASTRONOMIA SIN TELESCOPIOS 119

LA CONCEPTUALIZACION OCCIDENTAL DEL UNIVERSO

Para un observador, la forma aparente de la béveda celeste, es-
pecialmente por la noche, simula una gran clpula descansando so-
bre el horizonte. Para el razonamiento del mundo occidental, esta
forma corresponde a la mitad visible de una esfera en cuyo centro
estid localizada la tierra. Por supuesto que, gracias a los avances tec-
nolégicos, “sabemos” que esta esfera funciona como una proyeccién
de nuestra visién del universo, en tanto que miembro del sistema
solar. La aplicacién especifica del concepto de “esfera celeste”,
se utiliza para entender el movimiento de los cuerpos en la béveda
del cielo. El desplazamiento aparente de los cuerpos en el espacio
es resultado de una combinacién de efectos. En este sentido tenemos
que, tanto el movimiento de rotacién de la Tierra sobre su propio
eje, como el de traslacién alrededor del Sol y el independiente de su
mismo cuerpo, influyen en el curso particular del movimiento de los
astros respecto a un observador. En el mundo occidental, uno de los
sistemas empleados para registrar ese movimiento es el de las Coor-
denadas de Horizonte (figura 1).

Si la posicién del Sol fuera a medirse utilizando dicho sistema,
entonces su altitud, o 4ngulo vertical desde el horizonte, y su azimut
o 4ngulo horizontal desde su norte, servirian como sus dos coor-
denadas; a pesar de ello, por su movimiento diario, esas coordenadas
cambiarian muy pronto. A causa de esta limitacién, en la moderna
astronomia se utiliza comnmente el sistema de Coordenadas Ecua-
toriales (figura 2). En dicho sistema, el ecuador terrestre se pro-
longa a la esfera celeste para proyectar el ecuador del universo
[ecuador celeste]; de la misma manera, los polos terrestres son pro-
longados para determinar los polos celestes. Por lo tanto, el sistema
de coordenadas celestes funciona de modo muy parecido al terrestre
por cuanto a que el eje latitud/longitud es analogo al de declina-
cién/ascension,

En este sentido, las estrellas se consideran como puntos fijos en la
bveda celeste, y sblo se aprecian en su movimiento diario como el
concepto de una esfera que gira alrededor de la tierra. Por otra
parte, la Luna y los planetas van cambiando de coordenadas cada
dia, como resultado del efecto de la combinacién de sus propios
movimientos con los de la Tierra. Este interjuego de conceptos del
sistema solar y la esfera celeste, es especialmente importante para
la mentalidad occidental, en relacién al movimiento del Sol.
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120 ESTUDIOS DE CULTURA MAYA XV

Por su parte, el movimiento de la Tierra alrededor del Sol es res-
ponsable del aparente movimiento solar en relacién a las estrellas.
Este movimiento que ocurre a lo largo de una linea que se proyecta
encima de la esfera celeste, se conoce como la ecliptica; ésta, en
cuanto a modelo de sistema solar, se considera que representa el
plano de la érbita de la Tierra que pasa a través del Sol; conse-
cuentemente, los planos de las érbitas de los otros planetas se ex-
tienden a las proximidades del de la Tierra, y sus movimientos, en
relacién al Sol y a las estrellas, ocurren sobre la esfera celeste, muy
cerca de la ecliptica.

Por otra parte, la Tierra, en su ciclo anual, pasa por cuatro im-
portantes puntos (o estaciones) que representan sus posiciones extre-
mas y medias respecto al Sol; estos puntos son concebidos en fechas
fijas: solsticio de verano (22 de junio), cuando el polo norte te-
rrestre esti orientado en su mdxima inclinacién respecto al Sol;
equinoccio de otofio (23 de septiembre), cuando no hay inclina-
ciébn respecto al sol; solsticio de invierno (22 de diciembre), mé-
xima inclinacién del punto mas lejano al Sol, y equinoccio de pri-
mavera (21 de marzo), nuevamente sin inclinacién respecto al Sol;
también se considera que estos puntos funcionan a lo largo de la
ecliptica como coordenadas fijas.

Desde la perspectiva de un observador, el curso diario del Sol
también reflejard estos puntos. Asimismo, se vera que entre los pun-
tos de la salida y la puesta del Sol, este curso oscilari en el hori-
zonte de este a oeste (figura 3). Asi, para un observador colocado
en el hemisferio norte, los extremos maximos al norte ocurririn en
el solsticio de verano y los extremos méaximos al sur en el solsticio
de invierno, Para ese observador, la elevaciéon de este curso tam-
bién variard segin las estaciones; empero, si esto ocurriera en las
latitudes tropicales, entre los 23° 1/3 de latitud norte y los 23° 1/3
de latitud sur, el curso solar diario pasari a través del cenit, directa-
mente sobre el observador en un dia especifico.

De ahi que la mentalidad occidental racionalice la ecliptica solar
y el curso diario como lineas sobre la clipula de la esfera del cielo,
mientras que un observador considera que estas lineas son las mita-
des visibles de dos diferentes tipos de circulo. Desde esta perspec-
tiva, la ecliptica es concebida como un gran circulo que comparte
su centro con el observador, en tanto que el curso diario, que es
un circulo pequefio, no lo comparte. A pesar de que se emplee el
sistema occidental, es la posicién del observador la que determina
la orientacién de estos cursos sobre la base de un registro diario y
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anual, ya que la posicién del observador sobre el globo terriqueo se
considera como determinante para lo que verd, y se presume que
la otra mitad del universo es potencialmente visible. Como se mos-
trara mas adelante, esto es radicalmente diferente a la forma en
que un chamula concibe la esfera celeste.

EL CONCEPTO DE LA ESFERA CELESTE ENTRE LOS CHAMULAS

Enclavada en las altas sierras chiapanecas, la comunidad chamula
conserva ciertas caracteristicas de gran interés para el tipo de es-
tudios que aqui nos ocupan. Estas particularidades han sido des-
critas por Gossen (1972:136), con bastante claridad:

Chamula es, entre las comunidades indigenas de los Altos de Chia-
pas, la mis conservadora; ha sido, en apariencia, una discreta en-
tidad cultural desde la época de la conquista espafiola. .. Hoy dia,
no admite, con excepcién de una familia, que mexicanos hablantes
de espaiiol se asienten ahi de manera permanente, ni tampoco
consiente que posean propiedades dentro de sus limites territo-
riales... Es, entre las comunidades de los Altos, una de las ma-
yores y de mas rapido crecimiento.., Mas todavia, los grupos
que son reubicados en otras zonas, por lo regular ni se aculturan
ni pierden el idioma tzotzil... y sus lazos de unién con el muni-
cipio original se conservan con gran fuerza y continua relacién,
como “el ombligo de la tierra”. ..

Es de presumir, que la conservacion de Chamula como punto
central de su mundo y la pervivencia de su lengua y cultura, han
retardado su aculturacién y perpetuado algunos de sus conceptos
cosmoldgicos. Para los chamulas, el sistema cosmolégico que estos
conceptos encierran, representan la racionalizacion del orden del
cosmos; de éstos, el primero y mas importante es el de la posicion
del mundo terrenal en el cosmos, Asi, la tierra es considerada como
una isla ocupando la parte media de las tres secciones que com-
ponen el cosmos; las restantes serian el cielo y el inframundo. Chamula,
en este esquema, no solamente es considerada como el centro del
cosmos, sino también el de la tierra (Gossen, op. cit., p. 137).
Desde un punto de vista astronémico es perfectamente compren-
sible la interacciéon de los limites geograficos de Chamula con el
“mundo exterior”.

Para la mayoria de los chamulas, viajar fuera de las tierras altas
no es lo suficientemente substancial para permitir la percepcién de
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un cambio en el cielo, como resultado de una desviacion de la
posicién del observador. Por lo tanto, a diferencia del sistema occi-
dental, un cambio en la posicién del observador no se reflejari en
un cambio en la orientacién del cielo. Los chamulas no poseen un
concepto global de la tierra que les permita pensar que la otra
mitad del cielo es visible desde el lado opuesto. De todas formas,
la estructura del universo chamula refleja la creencia de que existe
més de un “reino celeste” del que es visible.

Como se aprecia en uno de los dibujos hechos por uno de los
informantes de Gossen, los chamulas conciben el cielo como forma-
do por tres bévedas concéntricas en donde ocurren los distintos
fenémenos celestes (figura 4).* El primer plano o béveda, es el
mas delgado y carente de substancia real, es el anico visible para
la mayor parte de los humanos y se considera que funciona como
una proyeccién protectora para los dos planos superiores (Gossen,
op. cit, p. 137). Mas ain, el Sol, la Luna, las estrellas y los
planetas son tan sblo proyecciones de los ocupantes de los planos
superiores. En el segundo de estos planos o capas habitan, por un
lado, “Nuestra Madre” hme’tik, una deidad femenina semejante
a la Virgen Maria que es visible como la Luna; pero también se
encuentran ahi las “velas celestes”, que son visibles como las es-
trellas, los planetas y las constelaciones. En el tercero y dltimo de
estos planos se encuentran: 1) “Nuestro Padre” (htotik), que es
una deidad masculina anéloga a Jesucristo, que es visible como el
Sol; 2) San Jerénimo, guardidn del alma de los animales, que no
es visible; 3) las “velas celestes”, que son visibles como las cons-
telaciones mayores; y 4) una gran “vela celeste”, que es visible
como la Estrella del Norte (Gossen, 1974:21).

En apariencia, la sola brillantez de los astros no es, para los
chamulas, un criterio para la asociacién de un determinado objeto
celeste con los diferentes planos del cosmos. Si asi fuera, seria
dificil explicarse la inclusién de la estrella del norte en el tercero
de los planos, ya que ésta es una estrella de una magnitud entre
41y 42, que no puede considerarse entre las de brillo mas inten-
so; por el contrario, es probable que se haya incluido en ese tercer
plano a causa de su posicién fija en el cielo. Parece que esta
cualidad ha sido asociada con la del Sol y la de las constelaciones
mayores, que también coordinan los patrones y movimientos del
universo. Como es percibido entre los chamulas, lo més comuin
entre esos astros es su “papel como coordinadores” del cosmos.

* Tomado del original de Maridn Lépez Calixto,
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En cuanto a la percepcién de los cuerpos celestes mismos, con-
sideran que es la penetracién de la “luz celestial” de las deidades
y velas, lo que hace aparecer a los discos (el Sol y la Luna) y
puntos (las estrellas y los planetas), como fuentes de luz en el cielo.
En el caso del Sol, la luz emana de la cabeza de htotik; y aunque
con menor intensidad, también de sus manos (figura 5a);* por lo
mismo, segin parece, la deidad misma corresponde al Sol, aun
cuando solamente determinadas partes de su cuerpo emitan luz
solar. Por su parte, la fuente de luz lunar proviene, aparentemente,
del adorno que lleva en la cabeza hme’tik (figura 4). Ahora bien,
no es claro si ese accesorio es o no un ‘“halo”, pero su forma de
media Luna es, con toda seguridad, algo méis que una coinciden-
cia. En la cosmologia chamula entonces, el reino celeste en sus
figuras antropomorfas, puede simbolizar deidades especificas y for-
mas abstractas a medida que viajan a través de su ciclo diario.

Efectivamente, estas deidades representan algo méas que las creen-
cias que los chamulas tienen aecrca del orden; para ellos, definen
las categorias espaciales y temporales que son criticas para el man-
tenimiento de la vida. Lo anterior incluiria las cuatro creaciones
del cosmos (ahora estamos viviendo en la cuarta); el dia y la
noche; los ciclos agricolas y religiosos anuales; las estaciones; las
divisiones del dia y la mayor parte de las plantas, animales, y las
estrellas y constelaciones. Para la mentalidad chamula, el creador
de éstas y de todas las manifestaciones del orden es htotik (Gossen,
1972:138 y 1974:22). Para entender cémo esta creencia esti rela-
cionada con las cualidades solares observables se hace necesario,
primero, examinar el concepto chamula del curso solar diario.

En la figura 5a se aprecia una representacién de htotik, tal como
existe en su plano celeste, ascendiendo por el oriente. Por la forma
en que estd dibujada esta deidad, con la parte inferior transfor-
mandose en el camino que cruza el cielo, parece que el curso diario
es generado como el movimiento del Sol. También el curso tiene
una extensiéon precisa, que es igual al cuerpo de htotik o, su con-
traparte visible, el disco solar. La inferencia que puede hacerse es
que el curso solar para los chamulas corresponde a una banda
celeste creada por el movimiento del Sol.

Por otro lado, una evidencia mdas acerca del concepto del curso
diario se encuentra en el mito de la “Barrendera del camino” reco-
gido por Laughlin entre los tzotziles de las cercanias de Zinacantin

* Figura 5a. tomado del original de Maridn Lépez Calixto.
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(Vogt, 1969:316-318), En este mito se describe a Venus en su
advocacién de “estrella de la mafiana®, como una muchacha chamu-
la que barre el camino del Sol. Holland (1964:14-15), por su parte,
describe el concepto que de ello tienen los tzotziles de Larrainzar,
que es un camino ascendente ornamentado con flores. Con base en
estas descripciones puede decirse que parece haber una constante
en el concepto tzotzil del curso solar diario, en cuanto a consi-
derarlo como algo semejante a un camino. Sin embargo, la con-
ceptualizacién del movimiento del sol se encuentra en las diferen-
tes cualidades temporales y espaciales que los chamulas incorporan
en las direcciones de su cosmos.

En Chamula, la descripcién basica de las direcciones espaciales
refleja la posicién de htotik, en su ascenso de este a oeste (Gossen,
1974:31)::

Este: lok’eb K’ak’al, “calor creciente (dia)”

Oeste: maleb k'ak’al, “calor menguante (dia)”

Norte: Sokon vinahel ta ba¢’ K’ob, “el lado del cielo a la derecha”

Sur:  Sokon wvinahel ta ¢'et K’ob, “el lado del cielo a la iz-
quierda”,

Como quiera que sea, el este también es descrito como la posi-
cion del Sol en el slok’htotik (“el Sol aparece” o “amanece”); el
norte es el equivalente horizontal de la posicién vertical del Sel en
el ?olol KFakal (“calor medio”, “mitad del dia” o “medio dia”);
el oeste es el 5bat’htotik (“el Sol desaparece” o “puesta del Sol”),
y el sur es el equivalente horizontal de la posicién vertical en el
?olol ?ak’ obal (“mitad de la noche” o “media noche”). Esto viene
en apariencia, a ser una combinacién horizontal (este-derecha-oeste-
izquierda) y vertical (este-horizonte-cenit-oeste-horizonte-nadir), de
un sistema direccional que cada dia se integra en el horizonte a los
puntos del oriente y poniente.

Por otra parte, existe también una correlacién con los valores
diarios obtenidos de acuerdo a la posicién vertical del Sol. Gossen
(1974:31), describe los valores temporales distinguidos por el cenit,
que son equiparables al este y al oeste de la seccion del curso
diurno: Stoy Sa k’ak’al (“a mitad de la mafiana”, literalmente “el
calor (dia) se esta elevando ahora™) y ta mal K’ak’al (tarde: “en
el calor menguante (dia)”.

Asi pues, el curso solar diario determina tanto los valores verti-
cales espaciales y temporales, como las direcciones horizontales. Por
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lo tanto, el movimiento diario y anual que presenta el Sol, es dado
por la oscilacién del curso diario al comienzo y al final de los sols-
ticios, que es también un factor para la determinacién de los va-
lores direccionales.

El cambio temporal de la salida del Sol hacia el norte, que se
observa a partir del solsticio de invierno, aparentemente contribuye
a dar el valor simbélico positivo que tiene el norte entre los chamulas.

La coincidencia del incremento en la duracién de los dias es
acompafiada de las primeras lluvias de la estacién htimeda (prin-
cipios de mayo) y el inicio del ciclo vegetativo (del crecimiento de
las plantas). De la misma manera, el consiguiente cambio de la
trayectoria hacia el sur, después del solsticio de verano, junto con
la llegada de las heladas y el término de la temporada agricola,
constituye la base negativa asociada con el sur (Gossen, 1974:33),

Otro ciclo anual, en cual el papel del curso solar diario es evi-
‘dente, es el de las festividades. Cuando aluden a un dia especi-
fico de este ciclo, dicen: “sk’an fo ‘osib Kak’al ta Kin san huan”
(“faltan tres dias para la fiesta de San Juan”). La relacién y si-
militud de los vocablos (k'ok’ “fuego” y k‘ak’, “calor” o “dia”;
Kin, “fiesta” y K’ifin, “caliente”) en varios conceptos permite en-
tender esto como ‘‘tres ciclos diarios de calor antes de un ciclo
mayor [religioso] de calor”. Durante los rituales que acompafian
a estas festividades, los chamulas emplean con insistencia la prac-
tica de contar el tiempo en forma contraria en que se mueven las
manecillas del reloj. La direccion de este movimiento es compara-
ble a la percepcién que tienen del movimiento solar diario (Gossen,
1972: 138-139).

La percepcién del ciclo solar diario como un determinante de
1) un sistema integrado por direcciones verticales horizontales; 2)
por los valores espacio-temporales del curso diurno; 3) por los va-
lores conceptuales de las estaciones; y 4) por las descripciones del
ciclo ritual de las festividades, refleja el predominio de htotik, como
un principio organizador de la cosmologia chamula. El orden que
él representa y la estructura a través de la cual él v los otros cuer
pos celestes se mueven, constituyen una interpretacién plausible de
las cualidades observables de movimiento y luz que existen en el
cielo. Con el propdsito de comparar esta interpretaciéon con las evi-
dencias que tenemos de las creencias precolombinas, serin enlis-
tadas y jerarquizadas las categorias de los componentes de las per-
cepciones que los chamulas tienen del cielo. El modelo del orden
celeste que representan ellos colectivamente, no implica que sea
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representativo o que exista en cualquier mentalidad chamula en
particular; por el contrario, la lista que presentamos es una cons-
truccién estitica que puede ser comparada con el pasado. Como
herramienta metodolégica, el conjunto de categorias resultante dari
las bases para la interpretacién de la evidencia del pensamiento
maya, en cuanto a las creencias “celestiales” indigenas del pasado.

CUADRO 1. Lista de conceptos astronémicos chamulas

Categoria de conceptos Componentes de los conceptos

1) Planos de la bdveda celeste a) plano de proyeccién
b) plano coordinado
c¢) plano coordinador

2)

Naturaleza de las deidades a) antropomorfas
celestes b) velas

3) Deidad celeste organizadora  a) deidad solar como creadora
b) anchura del curso solar

diurno

4) Valores direccionales

{5 )

sistema integrado por propie-
dades horizontales y verticales
b) primacia del eje este-ceste

¢) curso solar diurno como de-

terminante de estos valores,

EVIDENCIAS DE LOS CONCEPTOS ASTRONOMICOS MAYAS
1. Planos de la bdveda celeste

La evidencia de la creencia prehispénica en un sistema compuesto
por una béveda celeste no es ni muy amplia ni concluyente. Las
interpretaciones que se han llevado a cabo con anterioridad, pos
tulan la existencia de un sistema de trece peldafios celestes; sin
embargo, dicha interpretacién no estd acorde ni con la natural
forma de la béveda del cielo ni con el sistema chamula, que cla-
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ramente consiste en planos abovedados. Lo que se hace necesario,
es una revisién de las fuentes primarias para determinar si existen
evidencias indigenas de un sistema de bévedas. Una de esas fuentes
es la traduccién del Chilam Balam de Chumayel hecha por Roys
(1933). Este autor la considera particularmente confiable (op. cit.,
p. 5), por haber sido escrita originalmente en lengua maya, y por
creer que contiene transcripciones de textos jeroglificos; en lo que
toca al mito de la creacién, se hacen alusiones a la estructura del
cielo y se incluyen referencias a los planos (ep. cit., pp. 101-102).

Un anlisis de la version maya original de dicho texto, revela
que cantaz es utilizado para describir los cuatro planos de las es-
trellas, mientras que ¢z’ac se usa para indicar series de trece. Roys
(op. cit., p. 102), traduce tz'ac como “grados, series, peldafios y otras
cosas que van en sentido ascendente de uno a otro”, mientras que
Thompson (1970:195) piensa que taz, cuando combina con can
(cuatro), significa “cuatro planos extendidos, uno sobre otro, como
sdbanas”, y si bien se hace necesario contar con mayor documenta-
cién, parece que ambos términos podrian referirse a los planos ce-
lestes, de manera similar a los representados en el esquema de los
chamulas, En efecto, dicha forma es tal vez clara para cantaz, pero
cuando los trece ¢z’ac son descritos como sumados a los siete planos
de la tierra, de nuevo parece que se alude a un formato de planos
celestes. Comprobaciones adicionales se encuentran en la traduc-
ci6n del Chilam Balam de Mani hecha por Craine y Reindorp (1979).
En esta versién, el Sol, la Luna, Marte, Mercurio, Jpiter, Venus
y Saturno son descritos como si existieran en seis particulares “ca-
nopias del cielo” (“pabellones celestes”). Desafortunadamente la
versibn maya de este texto no fue publicada en la traduccién al
inglés, por lo que no podemos saber qué es lo que quieren referir
con el término “canopia” (“pabellén”). A pesar de ello, es claro
que una “canopia’” es la descripcién de una béveda y no de un pel-
dario, y si bien ninguna representacién ha persistido entre los mayas,
existe una en el Cédice Vaticano A que guarda una forma compa-
rable.

Dicho cédice colonial procede del centro de México; es descrito
por Coe (1975:6), y lo fue antes por Nicholson (1971:406-408),
como conteniendo la representacién de trece planos ‘“celestes”, en
cada uno de los cuales existen cuerpos astronémicos particulares.
Aun cuando ésta no es una fuente maya, el hecho de que las descrip-
ciones, tanto del Cédice Vaticano A como del Chilam Balam de
Chumayel, hagan referencia a trece planos, sugiere una base comin
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entre los dos. Ahora bien, si el sistema indigena de los mayas en
realidad consisti6 en trece bévedas concéntricas, entonces la evi-
dencia perteneciente al siguiente concepto categérico, debe de pro-
porcionar la clave para entender las deidades contenidas en ellas,

2. Naturaleza de las deidades celestes

Como se ha apuntado previamente, el Chilam Balam de Mani
expresa claramente la creencia de que existen objetos astronémicos
especificos en las canopias celestes. Il Sol es concebido en la cuarta
canopia de los cielos, l]a Luna en la primera, Marte en la quinta,
Mercurio en la cuarta, Japiter en la sexta, Venus en la tercera y
Saturno en la sexta (Craine y Reindorp 1979:49-50). Este orden
fue dado para asociar cada cuerpo celeste con un dia de la se-
mana, comenzando por el domingo.

Comparando la asociacién de cuerpos celestes con canopias, a
la practica precolombina de substituir los glifos “variante de cabe-
za” por nimeros especificos, pueden obtenerse algunas inferencias.
Thompson (1960:131-133), reporta que en muchos textos la forma
normal de representar nimeros por medio de barras y puntos, al-
gunas veces era substituida por retratos de deidades cuyos rasgos
son la clave del niimero que estin representando. Asi, considera que
el glifo para el ntimero uno esti dado por la diosa de la Luna y
que el glifo para el nimero cuatro corresponde al dios Sol. Lo que
es especialmente extraordinario, es que tanto en el Chilam Balam
de Mani como en las asociaciones de variantes de cabeza la Luna
corresponde a uno y el Sol a cuatro. Si, como la evidencia sugiere,
existi6 la creencia en planos celestes, entonces, es posible concluir
que los discos del Sol y de la Luna hubieran sido-considerados con
ese significado como resultado de estar el Sol en el cuarto plano
y la Luna en el primero, aunque como simbolos religiosos estas dei-
dades representaban algo més que cuerpos celestes. En este sentido,
particularmente importante es Hunt (1977:143-144), al analizar sus
significados, pues va més alla de las interpretaciones literales al
aplicar métodos relacionados con el simbolismo:

Los dioses del panteén mesoamericano {ueron conjuntos de trans-
formaciones metaférico-metonimicas ligadas, tomando simbolos
identificadores de diferentes cédigos derivados de observaciones
empiricas y el andlisis del continuo fluir de la realidad. De esta
manera, todo dios era construido de un conjunto de simbolos
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artificiales; por ejemplo, del simbolo de un vegetal, de un animal
o animales, un simbolo planetario, y muchos otros... Estos ni-
veles fueron ordenados jerarquicamente, con algunos simbolos do-
minando sobre otros, como diferentes marcadores de cada dios. ..
Un dios era uno y muchos dioses a la vez... Puesto que la rea-
lidad divina fue mdltiple, fluida y abarcadora del todo, sus as-
pectos fueron imagenes cambiantes... siendo constantemente re-
creadas y redefinidas.

Antes de que podamos comprender las cualidades que las deidades
adquiririn de la observacién celeste, es necesario entender el sis-
tema en que dichas deidades existieron. Estas cualidades dependian
del orden especifico que era asumido como marco de referencia del
movimiento celeste, Una revisién del siguiente concepto provee del
elemento organizador.

3. La deidad celeste organizadora

Aun cuando la deidad celeste dominante tuvo varios nombres, uno
de los mas conocidos fue el de Itzamnd. Thompson (1960:11), la
describe como un lagarto de dos cabezas o como una serpiente de
una o dos cabezas. En la figura 5c¢ se ilustra cémo describe él esta
deidad bicéfala que semeja las cabezas del pdjaro Moan. El mismo
autor (Thompson 1970:214) afiade otras anotaciones que reafir-
man que estos monstruos fueron representados como reptiles o ban-
das del cielo, que usualmente llevaban simbolos planetarios en sus
cuerpos, Asi pues, Itzamnd comparte con htotik el papel de deidad
dominante y la asociacién con la banda celeste. A pesar de todo, la
evidencia indica que Itzamnd no fue una deidad solar sino que mas
bien abarcaba un principio organizador.

Como se recordari, tanto la concepcién del curso solar diario en-
tre los chamulas, como el de la ecliptica en el mundo occidental,
se considera que son creadas por el movimiento solar, Pero esta igual-
dad, dada la diferente perspectiva celeste, considera la ecliptica
como un curso o zona a lo largo de la cual viaja todo fenémeno
celeste que se encuentre dentro de ella. Coe (1975:20), expresa la
relacién de las bandas del cielo y los cuerpos celestes, de la siguiente
forma:

Ha sido reconocido ampliamente, que ciertas bandas que apare-
cen en los relieves y cédices mayas representan el cielo, o por lo
menos un segmento de éste. Signos reconocibles o glifos en estas
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bandas celestes incluyen al Sol, la Luna y Venus; pero hay otros
varios signos que ain no son identificados. De esto uno podria
tan sblo obtener la conclusion de que la banda representa la
ecliptica y que el resto de los signos son otros planetas y no Venus.

Si la ecliptica era concebida como una deidad distinta, a lo largo
de la cual el Sol, la Luna y los planetas se movian, entonces, la im-
portancia del Sol seria secundaria respecto a la zona de la ecliptica.
Mis aln, si se considerara que las deidades celestes asociadas exis-
tian en diferentes planos, entonces la ecliptica habria contenido zo-
nas simultineas en cada plano, como un prerrequisito para moverse
a lo largo de ésta. Las dos cabezas de serpiente de la ecliptica ha-
brian permitido a las deidades el acceso al mundo celeste, en su
ascenso del inframundo por el este y la salida del mundo celeste
por el oeste. Las deidades entonces, habrian cruzado el cielo a través
del cuerpo de la serpiente. Un ejemplo de tal movimiento de la
serpiente durante un dia, se aprecia en la figura 6.

La figura 6 representa el oriente, el mediodia y el ocaso en el
solsticio de verano (22 de junio), cuando el curso del Sol ha alcan-
zado el extremo norte. Los puntos A y B representan la ascensién
y la puesta del Sol, mientras que los puntos G y D, equivalen a los
extremos del solsticio de invierno. Hacia abajo, el Sol asciende en
el punto A, y la cabeza oriental de la serpiente ecliptica se acepta
que esti en el reino celeste, Debe recordarse que si la ecliptica es
concebida como una serpiente, o como una linea generada por el
movimiento solar, el Sol esti siempre localizado sobre la ecliptica y
sobre el curso diurno. Al medio dia, entonces, el Sol alcanza el
cenit asi como la zona de transicién de la serpiente. El significado
de esta zona seri trazada més adelante. Por lo pronto, anotaré que
cuando el Sol alcanza este punto, la orientacién de la serpiente ha
cambiado y las dos cabezas se encuentran a la mitad del camino
entre los extremos del horizonte del solsticio. Hacia el anochecer, la
cabeza occidental de la serpiente se ha movido al punto B, en donde
el Sol sale de la serpiente y entra al inframundo. En ese momento,
si un planeta fuera a subir, se le veria hacerlo en el punto C, sefia-
lando de esa manera la presencia de la cabeza oriental de la ser-
piente en ese punto. Durante el curso de ese dia entonces, la zona
anual de la ecliptica ha oscilado entre los extremos anuales del curso
solar diario. Esta constante del movimiento puede ser reproducida
sobre cualquier moderno globo celeste si la ecliptica no es conside-
rada un gran circulo, sino la mitad de ese circulo que solamente
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existe en el cielo visible. Asi pues, la pregunta que podria plantearse
seria la siguiente, ;cémo conocieron los mayas el patrén del mo-
vimiento diario de la ecliptica?; la respuesta podria componerse de
dos posibilidades observables y dos supuestos .

En cuanto a las observables podriamos decir, que si Marte ascen-
diera al anochecer, lo haria en el punto C; si Japiter fuera a hacerlo
tres horas mas tarde, no lo haria en el punto C sino en un lugar
cercano al punto A, Esto, después de amplias observaciones, no
solamente aclararia que el Sol, la Luna o los planetas, jamas as-
cenderian al sur del punto C, o al norte del punto A, sino que du-
rante el curso de una noche los puntos de ascenso y descenso de estos
cuerpos celestes oscilarian entre dichos extremos. La segunda “prue-
ba” obserbable de la ecliptica es simplemente que, a veces, como la
Luna y los planetas estin espaciados uniformemente permiten al
observador ‘“ver” la ecliptica, Aunque esto puede ser considerado
un acontecimiento especial, también seria posible ver la ecliptica si
los grupos de estrellas que se encuentran a lo largo de ella se reco-
nocieran como tales. Ahora bien, el supuesto de que los mayas po-
drian haber reconocido la posicién de la ecliptica en este sentido,
se basa realmente en otro supuesto; es decir, que se supone que
los mayas fueron tan cuidadosos observadores del cielo, que la posi-
cién de estos grupos o este “zodiaco” a lo largo de la zona, no ha-
bria escapado a su atencién. La evidencia de la creencia precolom-
bina en un sistema organizado por una deidad ecliptica se encuentra
en varias fuentes.

El analisis de la banda del cielo y el monstruo celeste representado
en el tablero de la Cruz de Palenque (figura 5b), llevado a cabo
por Schele (1977:43-48) da varios criterios que podrian permitir
el identificarlo como la serpiente ecliptica. Estos son: 1) que el
monstruo tiene (o lleva) un infijo kin en su frente, que puede re-
lacionarse con el dia, el tiempo o el Sol, entre otros significados;
2) que el monstruo esti suspendido entre signos de noche, sobre el
lado izquierdo (oeste) y signos de dia sobre el lado derecho (este) ;
3) que esta representado con la mitad del cuerpo descarnado o en
un estado de transicién de vida a muerte, y 4) que en la mayor
parte de los casos en que aparece completo, con doble cabeza (fi-
gura 5c), apunta hacia el oeste.

Estos criterios analiticos serian aplicables a la propuesta deidad
ecliptica, si la figura 5c fuera considerada una representacién simbé-
lica del punto medio o zona de transicién del cuerpo de la ser-
piente. Dicha representacién, de una cabeza de frente compuesta
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por dos perfiles, habria simbolizado el punto focal del sistema en
que se organizaba el reino celeste. De acuerdo al criterio arriba sefia-
lado, esta zona habria servido para dividir a la serpiente celeste
en dos mitades: oriente-poniente, con sus respectivas implicaciones
de vida y muerte. Ahora bien, los cuerpos celestes habrian adqui-
rido y perdido tales estimaciones al pasar del oriente al occidente
de la serpiente. En el caso del Sol, su infijo representado en la fi-
gura 5b corresponderia a la posicién solar en esta zona. Por otra
parte, la posicién del Sol, a la salida y al ocaso, habria sido repre-
sentado en la forma planteada por Leén Portilla (1968:68-69) ; es
decir, con el dios solar en la boca del monstruo celeste. También
los términos lingiiisticos proveen de otra evidencia de las cualidades
de la serpiente ecliptica, como se observé entre los mayas.

Thompson (1960:11), anota que entre los chortis, tales mons-
truos son conocidos como Chicchdn. Tanto el chan de los choles
como el término caan de los yucatecos comparten el significado de
cielo y de serpiente. Hatch (1975:337-338), por su lado, ofrece la
definicién de otras palabras yucatecas que llevan la raiz chic, que
en si misma tiene mas de un sentido. Como es evidente en la si-
guiente lista, las palabras que llevan la raiz chic, dan la apariencia
de ir alrededor de alguna cosa, y que después de haber estado
escondidas aparecen, y sefialan o marcan lo siguiente:

1. chiccantal: parecer, manifestarse, conocerse por sefiales, ser
visible, aparecer, semejarse a otro (Diccionario
de Pio Pérez)

2. chicil: sefial (Pérez)

3. chicilbezah: sefialar, amojonar (poner limites de tierra),
asentar marcas de tierra (Pérez)

4. chicpahal:  hallar buscando, asomarse, divisar de lejos, pare-

cer lo perdido (Pérez)

chictahal:  hallar buscando (Motul)

chic-ha: enjuagar con agua (Pérez)

7. chic haatah: enjuagar con agua una vasija (Motul)

o O

Las implicaciones de estas palabras pueden interpretarse como evi-
dencias de la forma en que los mayas conceptualizaban las propie-
dades observadas en la serpiente ecliptica. Incluso, podria ser que,
1) como el Sol, la Luna, los planetas y el “zodiaco”, emitian luz y
eran visibles, mientras que la deidad ecliptica no lo era, estos cuer-
pos podrian haberse considerado como sefial de la localizacién del
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cuerpo y la cabeza de la serpiente; 2) la oscilacién diaria de la
ecliptica (hacia ariba, abajo, atris y adelante) fue percibida como
el movimiento de una serpiente; y 3) el medio de desplazamiento
de su cuerpo fue de agua celeste. Esta Gltima interpretacién tal vez
explique la identificacién del color negro y del elemento agua aso-
ciados con las cabezas del monstruo, segtin lo hizo Thompson (1960:
145).

Las determinantes bésicas de tales creencias entre los mayas ha-
brian recaido en la observacién diaria del movimiento de la serpien-
te ecliptica. Tal asunto contrasta con el esquema chamula, es decir,
con el curso solar diario. Como quiera que sea, el movimiento diario
del Sol fue, aparentemente, de gran importancia para la concep-
cién de los valores direccionales prehispanicos, como veremos en el
siguiente apartado,

4. Valores direccionales

Anteriores intentos para entender el sistema direccional indigena
se han centrado en los cuatro puntos cardinales; Brotherston y Ades
(1975:50, 293), sin embargo, aclaran que el concepto de “puntos car-
dinales fijos” es occidental y que la evidencia indigena indica la su-
perioridad de la posicién del Sol en el horizonte, al oriente y al po-
niente. En su anélisis, Brotherston y Ades examinan las direcciones
yucatecas: xaman, likin, nohol y chikin y apuntan que el arribo del
Sol a su apogeo fue referido como ti xaman, que también significa
norte (op. cit., p. 54). Tichy (1976:116), al criticarlos, considera que
esta posicién solar en el cenit es la clave para entender el sistema
direccional indigena.

La equivalencia conceptual del norte y cenit se encuentra tanto
en el sistema chamula como en los datos prehispanicos. Otra evi-
dencia del papel del cenit en los valores verticales diarios se en-
cuentra en la Relacién de las cosas de Yucatdn de Landa (1938:
142). Efectivamente, este trabajo contiene una amplia informacién

colonial que incluye una descripcién de la forma yucateca en que se
dividia el dia:

No se esconde ni aparta tanto el sol de esta tierra de Yucatan,
que vengan las noches, jamés, a ser mayores que los dias; y cuan-
do mayores vienen a ser, suelen ser iguales desde San Andrés a
Santa Lucia, que comienzan a crecer los dias. Regianse de noche
para conocer la hora que era por el lucero y las cabrillas y los
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astillejos. De dia, por el medio dia, y desde el oriente y poniente,
tenian puestos a pedazos nombres con los cuales se entendian y se
regian para sus trabajos.

Una descripcién més explicita de estos segmentos del dia se en-
cuentra en el reporte de Pio Pérez (1864:368-71).

La estrecha similitud entre estas descripciones y las précticas cha-
mulas, sugiere que el curso solar diario pudo haber sido también la
determinante direccional indigena. En los contextos del pasado y el
presente mayas, el Sol fue de bastante importancia, aunque las re-
percusiones del cristianismo aparentemente incrementaron la magni-
tud de su papel.

CONCLUSIONES

El panorama interpretativo que ha sido apuntado, representa un
sistema plausible de la forma en que los antiguos mayas pudieron
haber ordenado su universo celeste. Hay muchas razones para asu-
mir que su complejo astronémico fuera estructurado sobre creencias
especificas que hicieran explicable la regularidad de los eventos ce-
lestes. Si el sistema que ha sido propuesto es una aproximacién co-
rrecta a estas creencias, entonces seria posible comparar datos anti-
guos adicionales y obtener mayor consistencia para el entendimiento
de tal sistema. Si este planteamiento no fuera exactamente asi, atin
serviria para clarificar nuestro entendimiento de tales creencias. De
cualquier modo, el método de comparacién de evidencias preco-
lombinas y etnogréficas actuales habri resultado provechoso. Por lo
pronto, este sistema conlleva las siguientes implicaciones:

1) Parece ser que la orientacién de los edificios hacia los solsti-
cios representa una forma consciente de la diaria osilacién de la
ecliptica, amén de cualquier significado solar. Especificamente, la
ubicacién de las cabezas de la deidad ecliptica pudieron haber sido
el foco de atencién de los mayas,

2) Los dias del paso del Sol por el cenit pudo haberse pensado
que representaba la alineacién del centro cosmolégico con la posi-
cién del observador; de ahi que el saber cuéndo estaba la zona
ecliptica sobre la cabeza hubiera sido esencial. El Sol, como una
abstraccién de la deidad solar, habria servido para sefialar este hecho
y convertirse en el momento supremo.

3) Determinados motivos iconograficos tal vez se expliquen como
esfuerzos de las clases dominantes para participar activamente en
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el vtcen cosmolégico, como los dirigentes, que fueron representados
en las estelas cargando barras ceremoniales (figura 5c) (Spinden
1975:49), que posiblemente se consideraban un simbolo de sus de-
rechos divinos. Asimismo, las fauces de las serpientes en las entradas
de los edificios de los estilos Puuc, Chenes y Rio Bec, y los jefes-
sacerdotes, atravesando por ellas, pudieran imitar a las deidades
celestes entrando en las fauces de la deidad ecliptica.

El efecto de la influencia espafiola, el papel creador de htotik
comparado con el orden dado por la serpiente ecliptica, represen-
taria una disminucién del conocimiento de la ecliptica. La intro-
duccién del concepto de Cristo, junto con la disminucién de la
importancia de los ciclos planetarios, se convirtieron en un esquema
celeste menos complejo mientras que el concepto de una deidad
organizadora fue conservado. En efecto, htotik adquiri6 las carac-
teristicas organizadoras de la deidad ecliptica, incluyendo la asocia-
ci6n con la banda celeste.

Finalmente, podemos decir que lo que ain se necesita es: 1)
analisis adicionales de la relacion de este sistema con la percepcion
maya de su medio geogréfico, incluyendo la asociacién simbélica
de la flora y fauna; 2) un anilisis comprensivo de la mitologia
maya prehispénica y la contemporinea, con el propésito de apre-
ciar si la estructura de este sistema estdi o no representada, y 3)
una comparacién comprensiva de aquéllos con los datos cosmolégicos
de los mayas actuales para probar cualquier correspondencia. El
analisis continuo de los conceptos astronémicos mayas puede pro-
veer de un cuadro tangible para entender la composicién y signi-
ficado de sus cosmologias presentes y pasadas.
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Fig. 3. Ejemplo del curso solar diurno en latitudes tropicales.
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COORDINATING

Fig. 4. Concepcién del sistema de planos entre los chamulas.
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Fig. 5b. Representacién de la banda del cielo y el monstruo celeste
en el tablero de La Cruz de Palenque.

Fig. 5c. Representacién del monstruo celeste con doble cabeza.
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Fig. 6. Movimiento de la serpiente ecliptica en el transcurso del dia.
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