Homshuk y el simbolismo de la
ovogénesis en Mesoameérica*
(Reflexiones en torno a los
radicalismos difusionistas)

Félix Bdez-Jorge

1.- Preliminar

n una de sus méas recientes publicaciones Alfonso Villa Rojas exa-
mina criticamente los puntos de vista que P. Kirchhoff formulara
respecto al supuesto origen asidtico de las altas culturas mesoame-
ricanas. Estas reflexiones se motivaron en la lectura de las conferencias del
curso de doctorado impartido por Kirchhoff en la Universidad Iberoameri-
cana en 1971, parte del cual publicaria afios més tarde T. Rojas Rabiela'. En
ese breve y penetrante ensayo Villa Rojas plantea interesantes opiniones en
relacién a las propuestas difusionistas aplicadas al desarrollo civilizatorio
en Mesoamérica, consideraciones que me han llevado a renovar un pretérito
interés dirigido a examinar algunas de las secuelas mostrencas y radicales
que el pensamiento difusionista ha seguido en los estudios americanistas.
No por azar el tema se vincula al talento antropolégico y a la
figura magistral de Villa Rojas. Dieciocho afios atrds tuve la fortuna
de recibir sus valiosos comentarios al preparar la edicién de Los zoque-
popolucas: estructura social,? libro primerizo en el que abordé lateralmente
algunos planteamientos del difusionismo radical en torno al origen de la
civilizacién olmeca. El debate planteado alrededor de las posibles relaciones

* Contribucién al homenaje del Dr. Alfonso Villa Rojas, organizado por el Instituto
Chiapaneco de Cultura y el Centro de Estudios Mayas de la UNAM, San Cristébal de las
Casas. Octubre 8-12, 1990.

! Véase A. Villa Rojas. “El origen asiético de las altas culturas mesoaméricanas segin
Kirchhoff” en Estudios de Cultura Ndhuatl. Instituto de Investigaciones Histéricas, volumen
19, UNAM, 1989, pp. 289-299; y T. Rojas Rabiela Paul Kirchhoff: principios estructurales en
el México Antiguo. Cuadernos de la Casa Chata. CIESAS. México, 1983.

% F. Béez-Jorge. Los zoque-popolucas: estructura social. Ed. Secretarfa de Educaci6n
Publica-Instituto Nacional Indigenista, Coleccién de Antropologfa Social, Nim. 18, México,
1973.
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trasatlanticas del mundo precolombino, fue la llave que abrié largas
sesiones en las que los actualizados enfoques tedricos y la orientacién
erudita del maestro se intercalaban, frecuentemente, con la comparacién
certera e inesperada: “En el trabajo de campo el antropélogo debe tener la
agudeza del outfilder que corre tras la pelota en cuanto escucha su sonido
en el bat”, escribf en una de mis notas en enero de 1973, lineas antes de un
pérrafo que registra las opiniones de Villa Rojas acerca de las aportaciones
de F. Eggan al campo de la organizacién social. En estas péginas tributarias
Homshuk, el demiurgo mitico de los zoque-popoluca, y la discusién de los
radicalismos difusionistas, me ligan nuevamente a una de las indiscutibles
figuras de la investigaci6én antropolégica en Mesoamérica.

Es pertinente recordar, antes de entrar en materia, que linglifstica-
mente se establecen dos grandes divisiones para el idioma llamado tradi-
cionalmente popoluca: 1) el zoque-popoluca o popoluca de la sierra (con las
variantes dialectales de Soteapan y Texistepec), ¥ 2) el mixe-popoluca (con
sus dialectos de Sayula y Oluta).

2.- Variaciones miticas de Homshuk

Con el titulo “El origen del mafz” el mito de Homshuk nace paralaetnologia
en 1945, al publicarse Sierra Popoluca Folklore and Beliefs de George M.,
Foster. Este relato inicia la formidable coleccién de textos registrados en
Soteapan y Buena Vista (al sur de Veracruz) en 1940 y 1941.2 En la versién
que Leandro Pérez relatara a Foster (por razones de espacio, sintetizada
a continuacién), una pareja de ancianos vivia sin haber procreado hijos.
En uno de sus cotidianos viajes al arroyo para acarrear agua, la mujer
observé un huevo flotando, “buena fortuna” que comunicé de inmediato
& su esposo para que los dos fueran en su busca. Al llegar al sitio no
lograban sacar el huevo del agua porque lo que veian en realidad era el
reflejo que proyectaba desde una roca préxima. Finalmente lo recogieron
y lo llevaron a su casa: ahi lo envolvieron con ropa. Pasados siete dias
los ancianos escucharon un llanto, y vieron entre las ropas un nifio de
cabellos de oro como los del mafz tierno. Los viejos criaron al nifio como
un nieto, que a los siete dfas de nacido ya hablaba y caminaba. Un
dia que la anciana lo mandé a traer agua los pececitos lo burlaron: “tu
eres solamente un pequefio huevo sacado del agua”, le dijeron. Molesto,
platicé lo sucedido a la abuela a quien pidi6 un anzuelo con el afin de
vengarse. Otro dia que fue al arroyo empez6 a pescar a los burlones
peces, y aunque después fue obligado a devolverlos, serfan para siempre

3G.M. Foster. Sierra Popoluca Folklore and Beliefs. University of California Publications
in American Archeology and Ethnology, Vol. 42, Num. 2 pp. 177-250. University of California
Press. Berkeley and Los Angeles, 1945,
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alimento de los hombres. Cuando acompanaba a los ancianos a la milpa
los tordos también lo burlaban: “Tu eres un huevito. Tu eres un huevito”,
le decian. Pidié entonces arco y flechas al abuelo y empezé a matarlos,
sin saber que eran los pollos de la abuela quien le ordené resucitarlos,
pero ellos quedarian condenados a vivir en los drboles. Como el muchacho
continué causando molestias, los ancianos acordaron comérselo, enviandolo
a dormir al tapanco. El se percaté de sus intenciones y previniéndose dijo
a un murciélago: “Cuando mi abuelo suba debes degollarlo”, mientras se
ocultaba en el caballete de la casa y simulaba dormir. El anciano subié al
tapanco y el murciélago lo degollé. La sangre del viejo escurrié y fue probada
por la vieja que extrafiada grit6 al viejo que la sangre no sabia bien y que
deberia bajar al muchacho para devorarlo. Ante el silencio de su esposo, la
mujer subié al tapanco y lo hallé muerto. Reclamé al muchacho lo que habia
hecho pero éste huy6, perseguido por la vieja. Cuando al fin le dio alcance,
cerca del mar, él trepd a un arbol desde donde invito a la anciana a subir. El
campo ardia, pero el muchacho huyé entre las llamas mientras que la vieja
muri6 calcinada.

Libre de todo peligro el joven siguié caminando hasta llegar al mar
donde toc6é su tambor. Huracdn mandé a ver quien era. El muchacho
no dijo su nombre al enviado, le indicé solamente: “Soy quien hace
crecer las plantas, el que las hace florecer”. Huracdn fue informado, y
mandé nuevamente a preguntar su nombre. Entonces el joven dijo: “Me
nombran Homshuk, digale que soy el unico desgranado, el tnico para ser
comido”. Al conocer esto Huracdn advirtié que Homshuk era nagual y
desencadené una fuerte lluvia. Sin embargo, Homshuk siguié tocando su
tambor porque pidi6 a la arafia que le edificara una casa. Llegé después
una tortuga sobre la cual Homshuk intenté cruzar el mar sin lograrlo
porque a la tortuga se le rompié el pecho. Tuvo que venir otra de mayor
tamaiio a la cual Homshuk ofrecié pintar de colores si lograba la travesia.
Asi, llegd ante Huracdn quien lo apresé, encerrdandolo en tres cdrceles: una
con tigres hambrientos, otra con serpientes famélicas y, la tercera, con
flechas voladoras. En la cdrcel de las serpientes nada le pas6, los reptiles
desaparecieron. En la de los tigres ocurri6 lo mismo, quedando solamente
el tigre mayor al que us6é como asiento. Finalmente Homshuk hizo un
haz con las flechas voladoras evitando que le dafnaran. “Eres nagual”
repitié Huracan al ver lo sucedido. No soy nagual, he de ser alimento de
los hombres respondié Homshuk. Enseguida, Huracdn lo desafié a jugarse
la vida en una competencia.

Cada uno deberfa lanzar una piedra, lo més lejos posible, al otro lado del
mar. Homshuk fue el primero en efectuar el lanzamiento. Transcurrieron
pocos momentos cuando los rebotes de su piedra se escucharon en la otra
orilla. En secreto, el muchacho habia pedido al pdjaro carpintero ayuda
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para que produjera el ruido. Como Huracén fracasé en su tiro propuso
a Homshuk viajar al otro lado del mar, enviandolo primero impulsado
por el vuelo de su hamaca. Homshuk regres6 desde la mitad del mar
dudando del lugar al que llegaria, por lo cual pidi6 a Huracdn que fuera
adelante. Cuando Huracén se preparaba para lanzarse en su hamaca, una
tortuga corté uno de los drboles que la sostenfan, cayendo Huracén al
mar y fracturdndose una pierna. Homshuk habia rogado secretamente a
la tortuga que le ayudara a esta prueba. Al fin, decidieron ser amigos a
cambio de que Huracén diera agua a las milpas durante los meses que el
maiz la necesita.

Antes de destacar los aspectos mas relevantes de este relato, conviene
ampliar su contexto significante enlistando algunos rasgos complementa-
rios, presentes en otros registros. Aqui es pertinente sefialar, con palabras
de Lévi-Strauss, que cada mito debe definirse por el conjunto de todas las
versiones, lo que obliga a no omitir ninguna de las variantes que han sido
recogidas: “no existe versién ‘verdadera’ de la cual las otras serian sola-
mente copias o ecos deformados. Todas las versiones pertenecen al mito” 4

Veamos ahora los elementos que aparecen en otros relatos:

En la variante que B. Elson registrara en los afios cuarenta en la
zona serrana de Soteapan,’ la vieja que encuentra el huevo en el lago
de Catemaco es llamada Tzitzfmat, denominacién que, obviamente, la
vincula con las Tzitzimine, monstruos de aspecto esquelético que segin la
Historia de los mexicanos por sus pinturas habitaban el segundo cielo de la
cosmogonia mexica, en el occidente, desde donde se lanzardn a devorar a
los vivos cuando nuestro sol concluya. Se identificaban con los Cihuateteo,
las mujeres divinizadas después de morir como guerreros en el parto. Desde
luego, las Tzitzimine se relacionan con Tzitzimicihuatl (“que quiere decir
mujer infernal”), uno de los cuatro nombres de la diosa Cihuacdatl, de
acuerdo con Torquemada.®

En la versién que Garcia de Ledn obtuvo en los afios sesenta entre
los nahuas de Pajapan (vecinos de los zoque-popoluca), una pareja de
viejos encuentran dos huevos cuando van a trabajar en su milpa. Los

* Véase C. Lévi-Strauss. Lo crudo y lo cocido (Mitolégicas I). Ed. Fondo de Cultura
Econémica. México, 1968 pp. 197-199,

% B. Elson. “The Homshuk: A Sierra Popoluca Text” en Tlalocan. Vol. II, ntim. 3, PP-
193-214. Meéxico, 1947. En 1965 registré en el poblado de Piedra Labrada (municipio de
Soteapan) una versién muy semejante a la obtenida por Elson, en la que al Huracén se le
llama Masawa. Véase W. Hangert et. al. Los Popoluca de la regién de Soteapan. Escuela de
Antropologfa de la Universidad Veracruzana. Edicién mimeografiada. Xalapa, México, 1966.

§ Véase AM. Garibay. Teogonfa e Historia de los mexicanos. Ed. Porria, S.A. México,
'}.9166; y Fr. J. de Torquemada. Monarqufa indiana. Ed. Porriia, S.A., México, 1975 pp. 89-91,
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recogen para que una guajolota los empolle, pero se comen uno. Del otro
huevo nacié6 Homshuk (Joonchd) que seria el “duefio del maiz”. En el
relato se detallan los incidentes de su vida: la burla de la iguana que le
gritaba “elote”; su enfrentamiento con las hormigas y con las piedras; el
chicozapote que regala a una vieja, que en agradecimiento le indica el sitio
donde estdn enterrados los huesos de su padre, al cual desentierra para
resucitarlo como venado.”

A finales de los afios setenta Marcelino Lépez Arias, uno de los técnicos
bilingiies de origen zoque-popoluca preparados en el curso de capacitacién
organizado por la Direccién General de Culturas Populares y el Instituto
Nacional Indigenista en Acayucan, registré en su lengua un extenso relato
sobre “el santo y espiritu del mafz”, denominacién que en la narracién el
informante Benjamin Pascual utiliz6 en lugar de Homshuk.

En esta importante variante del mito, una viuda desesperada muele
en el metate a su pequeno hijo “para que no siguiera llorando”, tirando
después sus restos (envueltos en un rebozo) al rio. Dios los convertiria,
entonces, en el huevo que la bruja Chichiman guardaria en un bail. A los
siete dias naceria del huevo el “santo del maiz” o “Elote cabello rojo”. La
historia cubre, préicticamente, todos los sucesos contenidos en la variante
que obtuviera Foster, pero agrega dos elementos de especial interés. En el
incidente en que la vieja quema, se dice, ademés, que el “santo del mafz”
buscé6 su cadédver y lo encontré convertido en ceniza. Entonces “tomé la
ceniza de la vagina de la bruja y la sembré, y de ah{ nacieron la calabaza y
el chayote”. Por otra parte, se relata que el “santo del maiz” pide a su madre
que lo baiie, y al caer las gotas de agua de su cuerpo quedan convertidas en
granos de mafz. En esta versién es su madre quien dice a Homshuk el sitio
donde est4 enterrado su padre, al cual resucita. El “santo del maiz” envia
la buena a su madre valiéndose de una iguanita con la que manda a decirle
que cuando llegue con su padre a la casa “no mire de frente, no llore y no
se ria”. El mensaje fue transmitido al revés porque la iguana se vali6, a
su vez, de una lagartija. Cuando Homshuk lleg6 con su padre resucitado la
madre lo mir6 de frente, lloré y empez6 a refrse, provocando que el hombre
se convirtiera en tierra. De paso, el mensaje fallido impidi6 la inmortalidad
de los humanos.?

7 A.Garcfa de Le6n, A. “Pajapan. Una variante del Nshuat] del Este”, Tesis Profesional,
Escuela Nacional de Antropologia e Historia. México, 1969; y “Eldueiio del mafz y otros relatos
nahuas del sur de Veracruz” en Tlalocan vol. V, ntim.4. México, 1968,

' Eltexto del relato se publicé en Técnicos bilingties de la Unidad Regional de Acayucan:
Agua, mundoy montania. Narrativa nahua, mixey popoluca del sur de Veracruz, Introduccién
de 8. Varese. Direccién General de Culturas Populares. Premia editora de libros, S.A. La
Red de Jonds. México, 1989. pp. 19-26. en su vasto prontuario etnogréfico sobre el itsmo
wracmuno,G.Mﬂnchinduyeumwniﬁnmqynmqjmuahdcumlimupum.En
esta variante, Homshuk lomnmdtarampadnnaltandodetemanbmmwmbn.yim
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La sumaria relacién de variantes narrativas presentada debe, necesa-
riamente, completarse con la mencién del cuento de Kondoy, el héroe cul-
tural mixe que nacié de un huevo, registrado por W. Miller. Tiene que re-
cordarse aqui la pertenencia de zoques, mixes y popolucas a una gran fa-
milia etnolingilfstica, articulada originalmente al marco-maya. La unidad
del complejo zoqueano ha sido ubicada durante el llamado Post-Clésico, pe-
riodo que marca el desarrollo de la mayor parte de las migraciones nahuas
hacia el actual territorio de Costa Rica.?

Inspirado en la obra de Foster sobre el folklore y las creencias de los
zoque-popoluca, W. Miller escribe Cuentos Mixes, libro fundamental para
la etnografia del istmo para la cual Villa Rojas preparara una acuciosa
introduccién, segin se dice en el relato “Kondoy, el lider mixe que nacié de
un huevo”, un matrimonio vio dos huevos en un pozo situado en to ‘oxykyopk
(“Cerro Mujer”), lugar en el que la gente almacenaba su maiz. Al igual que
en el mito de Homshuk, los huevos no estaban en el agua sino en una roea,
desde donde reflejaban su imagen. De ahi fueron bajados y llevados a la
casa por la pareja. A los tres dias naceria Kondoy y “su hermano que era
culebrote”. El héroe mixe crecié, también, rapidamente, “en dos, tres dias
ya era grande”. Sus trabajos se recuerdan con detalle: Viaj6 a Tehuantepec
y a Oaxaca; “fue a andar por todo el rumbo”; en Comotlén “dejé una olla
de dinero igual que en Trapiche de Chusnabén; combatié en Santa Cruz
contra el Rey Moctezuma; construyé su palacio en Mitla; en Tule clavé su
bastén y asf creci6 el gran édrbol. Después de dejar su corona (que pesaba
cinco arrobas) en México y predecir que el gobierno cambiaria cuando
alguien la pudiera levantar, Kondoy regresé y entré en el Zempoaltépetl
(ip xyukp =“veinte picos”) donde vive todavia”.1°

3.- Acerca del supuesto origen africano o asidtico del mito de Homshuk

En una obra dedicada a examinar el problema olmeca desde la perspectiva
de la influencia cultural del Africa occidental en Mesoamérica, J.L.
Melgarejo Vivanco (pionero de la investigacién antropolégica en Veracruz)
plantea sin medias tintas el origen africano del mito de Homshuk, situando
como focos irradiadores el Dahomey o el Golfo de Guinea. Desde luego,
tiene que indicarse que ideas semejantes habian sido manejadas por el

no se desintegra convirtiéndose en tierra, sino se transforma en venado como en el relato de
Garcfa de Ledn. Véase G. Miinch. Etnologta del istmo veracruzano. Instituto de Investigaciones
Antropolégicas, Universidad Nacional Auténoma de México, 1983, pp- 163-169.

9 Véase F. Béez-Jorge 1973, op. cit. p. 62 y ss.

19 W.8. Miller. Cuentos Mixes. Notas introductorias de A. Villa Rojas. Ed. Instituto
Nacional Indigenista. México, 1956, pp. 105-111. Para una versién diferente respecto a las

batallas de Kondoy, véase F. de Burgoa. Geogrdfica Descripcién. Ed. Talleres Gréficos de la
Nacién. México, 1934,
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citado autor desde afios atras, aunque sin el detalle imaginativo advertido
en sus ultimos estudios. Asi, hace treinta afios, en su Breve historia de
Veracruz consideraria posible el mestizaje entre los “popolocas” (sinénimo
de olmecas, en su perspectiva) y “algunos ndufragos africanos”. Sin duda,
en estos puntos de vista se escucha con fuerza el eco de las palabras de F.
del Paso y Troncoso quien a fines del siglo pasado escribia:

(...) la cabeza colosal de_ Hueyapan,

de tipo etidpico, reproducida en esta
exposicién [la Histérica Americana de
Madrid], parece demostrar que los indios
llegaron a conocer algunos individuos

de raza negra en los tiempos prehistéricos.!!

Melgarejo Vivanco inicia el planteamiento de sus conjeturas respecto al
linaje africano de Homshuk sefialando:

Aquf no se dispone de suficiente literatura
para intentar un esbozo de las posibles rutas
difusionistas o de las ondas propagadoras en
el caso del paralelismo (sic), sin embargo,
existe la circunstancia del mito en Africa,

y entre los basutos la posibilidad més al sur
para un arribo indostdnico al Africa Oriental,
o si fue al contrario,'?

Refiere enseguida la versién mitica de la ovogénesis en la cosmovisién de
los basutos, basado en la Antropologfa Negra de B. Cendras. Se trata del
relato sobre un jefe tribal cuyas varias esposas solamente le daban hijas,
hasta que una parié un huevo que él guardé durante un tiempo, para
entregarlo después a la joven que seleccioné como esposa de su hijo. Magia
de por medio, el huevo se transformé en un apuesto mancebo y llegé a
ocupar el sitial del jefe. Menciona, también, el cuento de Seetetelané, un
basuto muy pobre que encontré un huevo de avestruz del que salié una

"1 Véase J.L. Melgarejo Vivanco. El problema olmeca. Editora del Gobierno de Veracruz.
Xalapa, México, 1975, p. 116; también Breve Historia de Veracruz. Ed. Universidad Veracru-
zana. Xalapa, México, 1960, p. 67; F. Béez-Jorge 1973, op. cit. p. 59; F. del Paso y Troncoso
Catdlogo de los objetos que presenta la Repiiblica de México en la Exposicién Histérica de
Madrid. Madrid, 1892, T L. pp. 5-31. Las caracteristicas negroides de las cabezas colosales
fueron sefialadas primeramente por J. Melgar al descubrir la de Hueyapan en 1862; “(...) lo
que més me impresioné fue el tipo etfopico que representa”, indicé en un reporte publicado en
1869. Afios después, en 1887, A. Chavero en su libro México a través de los siglos dijo de esta
cabeza: “Su tipo es claramente etfopico y llaman la atencién su tocado especial y la incisién
cruciforme que tiene en la frente y que recuerda algiin tipo sagrado de Asia”. Véase al respecto
el documentado estudio de F. Beverido Pereau “Breve historia de la arqueologfa olmeca” en
L:Rf;dabm y el Hombre. Universidad Veracruzana, Nim. 64. pp. 161-194. Xalapa, México,
1

12 J.L.Melgarejo Vivanco 1975, op. cit. pp. 161-162.
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mujer muy joven; y el relato de los fali del Sudéan, segin el cual el mundo
habia nacido de dos huevos, uno de un sapo y otro de tortuga.'* Melgarejo
Vivanco sigue sus indagaciones sobre la ovogénesis en Africa a través del
estudio que, en torno a la visién del mundo de los dogon, escribieran M.
Griaule y G. Dieterlen para Mundos africanos, reveladora antologia sobre
las ideas cosmogénicas preparadas por D. Forde.!* Tiene que lamentarse
que nuestro autor no haya consultado una investigacién mayor sobre el
tema escrita por Griaule en los afios cuarenta. Me refiero, desde luego,
a Dieu d’ eau, extraordinaria obra que mostré “un sistema césmico cuyo
conocimiento eché por tierra todo lo que hasta entonces se habia pensado
sobre la mentalidad (...) de los primitivos”.!s En este libro toral se cimentan
gran parte de las ideas presentadas en el articulo incluido en la antologia de
Forde. Dejando al margen esta falla analitica, debe indicarse que Melgarejo
Vivanco resume la idea del gérmen primigenio representado para los dogon
en la semilla (semilla Digitatotia, dice Griaule) de cuyas dilataciones y
vibraciones naci6 el mundo, idea a partir de la cual se configura la imagen
del huevo césmico.

Lineas después, resume las creencias en torno al origen tribal de los
dogon (cuatro antepasados identificados con los puntos cardinales asf como
con el aire, el fuego, agua y tierra), y a su numerologia mégica que asocia
el cuatro para el principio femenino, y el tres para el masculino. De
estas consideraciones, sustentadas puntualmente en el texto de Griaule
y Dieterlen, Melgarejo Vivanco pasa enseguida a formular una hipétesis
(debe llamérsele de algiin modo) prefiada de imaginacién. Sefiala:

Este complicado sistema, de trascendencia

universal, reclamarfa, por su elaboracién

méxima, el derecho a la progenitura de la

ovogénesis entre los mitos de los diversos

pueblos que lo contienen, y no estarfan

im posibilitados los dogon para serlo, su

territorio, en la cuenca lacustre del

Tombucti, pudo haber irradiado el mito hacia

los pueblos de Africa Negra Occidental yala

cuenca del Chad; posteriormente, bajaria por

el Nilo y via Mesopotamia, pudo haber llegado
hasta la India, para seguir a China, Si
también tomé el camino atléntico, en Mesoamérica

13 Ibid., p. 162.

!4 Véase M.Griaule y G. Dieterlen. “Los dogon” en Mundos africanos. Estudios sobre las
ideas cosmoldgicas y los valores sociales de algunos pueblos de Africa. Ed. Fondo de Cultura
Econémica. México-Buenos Aires, 1959,

'® M. Griaule Died d’ eua. Paris, 1948 p. 9. Vale la pena recordar que este libro nacié de
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los popolocas conservaron algunos elementos y
en lugar de la semilla del mijo de sorgo,
pusieron la del maiz; el movimiento helicoidal
quedar{a representado por las tres aspas del
tonallo en los olmecas, cuatro de los nahuas y
en la veintena, segiin el Cédice Mendocino, para
sumar no siete semillas, pero siete flores
(Chicomexdchitl)(...) (sic).

Dadas las fantasticas formulaciones que se expresan, el lector dispensars la
extensa cita, misma que tiene que completarse con el parrafo final:

(...) aun cuando el mito parece haber cuajado
maés en la idea de un héroe cultural o divino
nacido de un huevo; pero entre los popolocas
Homshuk, nacido de huevo, es la semilla de
maiz, v el museo de Xalapa conserva su
escultura con la forma de huevo!®

Las apreciaciones de Melgarejo Vivanco respecto a las influencias culturales
precolombinas de Africa en Mesoamérica alcanzan mayor radicalismo. Pero
no siendo el objetivo de este ensayo examinarlas con detalle, me limito a
senalar las referencias que formula respecto a la relaciéon del simbolismo
ingénito a la serpiente y el cocodrilo (en tanto oviparos) con los mitos
ovogénicos, idea que le lleva hasta el mismo nacimiento de Huitzilopochtli.

Propone, entonces, la identificacién del ovillo de plumas que prefié a
Coatlicue (mujer-culebra) y del cual nacié el héroe tutelar mexica, con un
huevo.'” Por iltimo, en el apartado que glosa las ideas centrales presentadas
en El problema olmeca, indica:

Parecen claros dos momentos de influencia

de Africa occidental sobre Mesoamérica:

uno en el Precldsico Medio, y otro en el
comienzo del Clasico Tardio (...) Los
popolocas del sur de Veracruz pueden ser
considerados continuacién del tronco indigena
mesoamericano en el cual se incrustaron,

por dos veces, los grupos negros llegados

del Africa (...) El mito para un héroe

nacido de un huevo tiene pruebas arqueolégicas
y etnogréficas en la cultura olmeca del

sur de Veracruz (sic), y parece caso firme

de difusionismo con epifoco en Africa.!8

16 Melgarejo Vivanco. 1975, op. cit., pp. 162-163. (véase foto anexa)

17 Ibid., p. 163.

18 Ibid., pp. 321-322. Melgarejo Vivanco apunta, también, como supuestas evidencias de
la presencia africana precolombina en Mesoamérica, el arco musical (con pervivencia en
Zongolica y Acula), la danza de Malilo (que remite al reino de Mali), ademés de considerar
que “Tal vez una de las pruebas més contundentes de la presencia negra en el México indfgena,
sea la tradicién del Tohueyo en Tula, preservada por Sahagin”. Este tema merece un andlisis
especial.
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La posible relacién de Homshuk con el pensamiento mitico de Africa fue
abordada desde otra perspectiva por A. Lépez Austin en una nota titulada
“Un mito zoque-popoluca de origen africano™® escrita en torno al relato
registrado por Marcelino Lopez Arias, que antes se ha citado. Inicialmente
comenta el sefialamiento de G. Moedano respecto a la escasa atencién que
se ha prestado a la influencia africana en los estudios de la narrativa oral
indigena de México. Lépez Austin aprecia que esta opinién es

(...) muy valiosa si se toma en cuenta la
necesidad de fundar histéricamente las
investigacicnes de los procesos de integracién
de la tradici6n popular. (Por qué, c6mo, bajo
qué circunstancias, se rechazan, se asimilan,
8@ reinterpretan, se recrean y se refuncionalizan
elementos ajenos? (Cudles son las corrientes
de pensamiento que confluyen en las actuales
manifestaciones artisticas, y por qué cursos
histéricos se han unido? (En qué proporcién
se han enriquecido los mitos indigenas con
aportaciones de origen extracontinental?

A estas importantes cuestiones, que deben leerse en el contexto de una seria
preocupacién de orden metodolégico, Lépez Austin suma una pregunta
crucial, seguida de una explicacién teérica. Indica:

¢Cuéles son las tradiciones que no podemos
considerar histéricamente enlazadas a un
pensamiento mesoamericano anterior a la
conquista espafiola? Tiene vigencia el problema
de la validez de acudir a una fuente actual

-el pensamiento indigena de nuestros dias—
como auxilios en la inteleccién del pensamiento
antiguo. Habemos quienes confiamos en que,
tomando en cuenta la ininterrum pida transformacién
histérica (social, econémica, politica,

cultural) de las sociedades indigenas, es

posible descubrir una rica continuidad de
tradicién cuyo origen antecede al momento

de la conquista”,

En la opinién de Lépez Austin el relato zoque-popoluca “El santo y el
espiritu del maiz”, antes citado, est4 emparentado con el mito africano “La
historia del mensaje alterado”, cuyas once versiones fueron reunidas por
J.G.Frazer® con ese titulo en su obra E! folklore en el Antiguo Testamento,
originalmente publicada en 1918. Aprecia Lépez Austin que

'® Véase A. Lopez Austin. “Un mito zoque-popoluca de origen africano”. La nota fue
publicada en México Indigena, nim. 7, noviembre-diciembre. México, 1985 pp. 77-78.

Mm”JigéP‘la.Elencumem Ed. Fondo de Cultura Econémica,
co, 1981.
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En estas versiones el poder de la inmortalidad
reside en su comunicacién. Un ser divino (...)
envia a los hombres un mensaje en el que
manifiesta su determinacién (...) Los portadores
del mensaje son uno o un par de animales: la
liebre, el perro, un insecto y la liebre, la
tortuga y la liebre, el perro y la rana, la
cabra y la oveja, el camaleén y el lagarto.

En el camino, por malicia, torpeza, pereza

u olvido, el mensaje se altera y al hombre

se le comunica lo contrario (...).

Después de precisar las variantes que la historia tiene entre los bosquima-
nos, bantués, bechuanas, basutos, barongas, ngonis, wa-sanias y hausas,
Lépez Austin sefala:
Este mito parece injertado en “El santo
y el espiritu del maiz”. El santo del maiz no
solo resucita a su padre, sino que abre con
la resureccién la oportunidad de la inmortalidad
humana (...) tras desterrar y resucitar a su
' padre, envié un mensaje a su madre con la
iguanita (...) Pero la pobre iguanita, al
igual que el insecto, la tortuga, la ovejay
el camaleén en el mito africano, no puede
cumplir el mensaje debido a su lentitud y es
substituida por otro personaje (...) y el
mensaje, como en Africa, es trocado totalmente
(...) y asi se deshizo la inmortalidad
humana.

Tiene que lamentarse que Lopez Austin no explique con mayor detalle
los criterios que le llevan a establecer el supuesto origen africano del
mito de Homshuk. Como se ha visto, su razonamiento se limita a la
simple comparacién formal de los relatos, dejando de lado toda reflexién
metodolégica como seria de esperarse dadas las preocupaciones que al
respecto sefiala al inicio de su escrito. Por otra parte, no deja de extrafiar
que al simbolismo de la ovogénesis no le merezca ninguna consideracién
particular. El motivo del “relato alterado” o de “la noticia falsa” es, a todas
luces, un argumento insuficiente para fundamentar el linaje africano del
mito zoque-popoluca. “La sustancia del mito no se encuentra en el estilo,
ni en el modo de la narracién, ni en la sintaxis, sino en la “historia relatada”,
como acertadamente lo ha indicado Lévi-Strauss.?!

21 0 Lévi-Strauss. Antropologfa estructural. Editorial Universitaria. Buenos Aires, 1969
p. 190. Para una apreciacién de conjunto sobre los mitos africanos que vinculan el origen de
la muerte con el tema del “relato alterado” o del “mensaje desvirtuado” (expresién de Frazer),
véase S.A. Tokarev. Historia de las religiones. Editorial Ciencias Sociales. La Habana, 1976
p. 156. También el detenido andlisis de L.V. Thomés. Antropologta de la muerte. Ed. Fondo
de Cultura Econémica. México, 1983 pp. 483 y ss.
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La compleja estructura mitica que integra la figura de Homshuk ha
motivado, ademds, abstrusos planteamientos en tornoa un supuesto origen
asidtico. A sus puntos de vista relativos al conjetural epifoco africano
de mito, Melgarejo Vivanco ha sumado nuevas formulaciones en este
sentido. De forma tal, en un articulo publicado en 1987, identifica Honshy
(nombre de la antigua isla de Hondo, en Japén) con el del héroe cultural
zoque-popoluca. Considerando los perfiles fant4sticos de esta idea, el lector
comprendera la pertinencia de referirla con detalle. Asienta el mencionado
autor que:

Venia rodando, en labios popolocas del

sur de Veracruz, una retaceria de relatos
inclasificados. Fue George M. Foster quien
siguiendo la ruta de Frans Blom y Oliver
La Farge, radicé un tiempo en el drea de
Soteapan; recopilé y publicé parte de los
relatos del naufragio, donde aparecié la
palabra Honshu, tal vez el nombre de la
isla de Hondo, la principal del archipiélago
Japonés. Los relatos unicamente se refieren
a Honshu como un cazador, si acaso
primitivo, pero con algtin poder mayor o
sobrenatural (...) Honshu se relaciona

con el Duefio del Mafz, y éste, con el
personaje nacido de un huevo para volverse
Kondoy, conservado por los mixes ¥, en cierta
forma, por los pueblos vecinos, a donde
llegé el influjo de la cultura olmeca, cuando
no los olmecas mismos (...)22

En opinién de Melgarejo Vivanco la similitud lingiifstica anotada repre-
senta

(...) una base muy débil, aun cuando el
punto de partida para la hiptesis de una
presencia japonesa en el México antiguo.
La circunstancia de conservar el nombre
de Honshu, no imposibilita, pero hace muy

ificil na de las fochpa antarinres o
fu Era Cristiana. Si Sahagin todavia pudo
escribir una palabra dohomeyana en un
relato que le hicieran los indigenas
dentro de la tradicién tolteca, referido al
caso de un olmeca (...) por analogia, la
pervivencia de un elemento cultural
Jjaponés parecerd creible a la luz del
conocimiento actual, no antes del (...)
Cldsico Tardfo, afios 600 al 900 de la

—

# J.L. Melgarejo Vivanco. “Honshu” en La Palabra y el Hombre. Universidad Veracru-
zana, nim. 64. Xalapa, México, 1987 p. 46,
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Era, y cuando tal, el hombre americano y
su cultura, tenfan ya, muy larga historia2®

Como aprecia el lector, estas lineas se oponen a las que el propio Melgarejo
Vivanco escribiera en torno a la supuesta influencia de Africa occidental
sobre Mesoamérica en el Precldsico Medio y principios del Clasico Tardi{o,
difusién cultural en la que al héroe cultural nacido de un huevo le atribuye
un papel protagénico (véase supra). La fotografia de la escultura olmeca
que presumiblemente representa a Homshuk es reproducida en el articulo
antes citado, al igual que en el libro E! problema olmeca, razén por la
que las interrogantes desprendidas de estos planteamientos se multiplican.
Mas todavia cuando el autor, cultivando sin limitantes esa extraordinaria
facultad de la mente que es la imaginacién, orienta sus lucubraciones a
la identificacién de las méscaras olmecas de Arroyo Pesquero con las de
la danza Gigaku del Periodo Asuka, ademés de observar similitud entre
una vasija de Catemaco decorada como “un rostro semejante a los de los
espiritus del Periodo de Nara”. Sus comentarios relativos a la tradicién
oral que vincula a los chontales y mixes con inmigrantes de la costa
peruana, y con miembros de la expedicién japonesa Mayumu, completan
el cuadro.* Es comprensible que al llegar a este punto el lector piense en
Del mito a la novela, titulo de una de las formidables obras de G. Dumézil,
y comprenda més de cerca los motivos que llevaron a Ph. Vandenberg a
escribir “Un poseido manipula la historia”, capitulo de su documentada
biografia novelada Ramsés El Grande. Afortunadamente, como lo apreciara
M. Eliade, los mitos pueden degradarse en leyendas épicas, baladas o
novelas, o supervivir bajo la forma de creencias, pero no por ello pierden
“su estructura ni su alcance”.®

4.- Dimensién ecuménica del Huevo Cosmogénico

El motivo mitico del Huevo Cosmogénico ha sido documentado en diversos
tiempos y geografias, evidencias casi infinitas de su condicién simbélica
que se proyectan en sentido contrario de los radicalismos difusionistas.
Una breve revista de estos registros tiene que mencionar, inicialmente,
los huevos de arcilla encontrados en numerosos sepulcros prehistéricos de
Rusia y Suecia, a los que T J. Arne atribuye vinculos con la idea de la
inmortalidad. En el lenguaje jeroglifico egipcio, el signo determinante del
huevo simboliza lo potencial, el gérmen de la generacién, el misterio de la
vida, sentido que se proyectaria después en la alquimia.

2 Ibid., pp. 47-48.

24 Ibid., pp. 45-46.

% M. Eliade. Tratado de Historia de las Religiones. Biblioteca ERA. México, 1981. p. 386
y ss.
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El naturalismo egipcio, el interés hacia los fenémenos de la vida —como
advierte J.E. Cirlot- “habian de ser estimulados por el secreto crecimiento
del animal en el interior de la cerrada céscara”. En el ritual del antiguo
Egipto se llamaba al universo “huevo concebido en la hora del Gran Uno de
la fuerza doble”. As, el dios Ra fue figurado resplandeciendo en su huevo. E]
grabado de un papiro (el Edipus Egipciacus de Kircher) muestra la imagen
de un huevo flotando encima de una momia, en clara alusién a la vida en el
miés alla. El simbolo césmico del Huevo del Mundo se halla en la mayoria de
las tradiciones, desde la India hasta los druidas, como lo aprecia R. Guénon,
La esfera del espacio recibia este nombre; el huevo estaba constituido por
siete capas envolventes (los siete cielos o esferas de los griegos). El huevo de
oro seno del que nace Brahma equivale al cfrculo con el punto —o agujero-
central de Pitdgoras. Como se sabe, el nacimiento de Brahma (el primero y
més importante de los tres miembros de la triada hindu) es descrito en las
Leyes de Mani. El espiritu tnico que existe por si hizo manar las aguas de
su propia sustancia y colocé en ellas un huevo dorado. En la plenitud de los
tiempos, surgi6 de él Brahma, creador de todas las cosas y criaturas. El mito
expresa la doctrina del “eterno retorno” en tanto plantea la repeticién del
ciclo creacién-aniquilacién. Por otra parte, en el mundo griego las estatuas
de Dionisios halladas en las tumbas beocias llevan un huevo en la mano,
signo del retorno ala vida, lo que explicarfa, segiin M. Eliade, la prohibicién
6rfica de comer huevo pues “el orfismo persigue en primer lugar la salida del
cielo de las reencarnaciones infinitas (...) la abolicién del retorno periédico
de la existencia”. Se trata del huevo 6rfico o plateado, “fruto del viento”, en
cuyo interior “se agita un Eros”, dicho con la prosa brillante de J. Lezama
Lima. Recordemos también que al andrégino primordial, especialmente al
andrégino esférico descrito por Platén, “corresponden, en el plano césmico,
el huevo cosmogoénico, o el gigante antropocésmico primordial .2

En el antiguo Japén el principio de la creacién se explicaba a partir
de un huevo que flotaba en un océano de aceite. De él nacerian Izagani
e Izanama y los demds seres divinos. Una antiquisima narracién china
explica que el primer hombre nacié de un huevo que Tien dejé caer
del cielo y flot6 en las aguas primordiales. La historia de las grandes
familias y dinastias tibetanas empieza recordando c6mo el Cosmos ha
nacido de un huevo lo que lleva a considerar el relato como una variante

* Las referencias citadas proceden de R. Guénon. L’Homme et son devenir selon le
Védanta. Paris 1941; A. H. Krappe La Genése des Mythes. Paris, 1952. J.E. Cirlot. Diccionario
de simbolos. Barcelona, 1985; M. Eliade 198 1, op. cit. p. 369 y ss; del mismo autor ademés
Mefistofeles y el Andrégino. Ed. Labor / Punto Omega. Barcelona, 1984; J. Lezama Lima
“Introduccién a los vasos 6rficos” en Confluencias. Seleccién de ensayos. Editorial Letras
Cubanas. La Habana, 1988, Cabe sefialar que Melgarejo Vivanco equipara el simbolismo de
Brahma (“sin entrar en detalles analiticos”) con el de la dualidad representada por Quetzal-
cbatl en el Juego de Pelota Sur del Tajfn. Véase El problema olmeca. Op. cit. p. 161.
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de los mitos de origen. Ta'aroa, deidad polinesia considerado como “el
antepasado de todos los dioses” y “el creador del universo”, es imaginado
metido en una concha “semejante a un huevo que rueda por el espacio
ilimitado”. M. Eliade considera que el motivo del Huevo Cosmogonico
atestiguado en Polinesia es comin, ademds, a Indonesia, Irén, Fenicia,
Letonia, Finlandia, Africa Occidental y (segiin el mapa difusionista de L.
Frobenius) a la América Central y a la costa oeste de América del Sur.
Establece, también, la importancia de sus paralelos miticos o rituales en
Oceania. En su perspectiva, la creencia de que el hombre nacié de un
huevo expresa cémo la cosmogonia “sirve de modelo a la antropogonia, la
creacion del hombre imita y repite el cosmos”. De acuerdo con su erudita
apreciacién, en numerosos lugares el huevo se vincula a los emblemas de
la renovacién de la naturaleza y de la vegetacién, y al nacimiento como el
re-nacimiento repetido de acuerdo al paradigma cosmogénico. Se explica
asi la importancia simbélica de los huevos en la celebracién del afio nuevo,
la Pascua, y las fiestas de los muertos, asi como su empleo en los rituales
agricolas. “En cada uno de estos ejemplos ~apunta- el huevo garantiza la
posibilidad de repetir el acto primordial”.#

En su detenido estudio sobre el simbolismo sagrado de la serpiente
entre los mayas, M. de la Garza explica que en algunas mitologias el reptil
se vincula con la idea del Huevo del Mundo, refiriéndose a la cosmogonfa
de Hermépolis, a la hinduista, y a los druidas. Desde luego, como madre
csmica, la serpiente se asocia también con la caverna, imaginada como el
gran utero de la Madre Tierra y como Centro del Mundo. Este simbolo,
aprecia la autora siguiendo a R. Guénon, se relaciona con el Huevo
Cosmogénico porque ademds de que ambos son el Centro del Mundo,
contienen la energia vital primigenia. 2

El simbolismo mitico de la ovogénesis tiene en las culturas americanas
una presencia e importancia mayor de la que imaginaron L. Frobenius y
otros estudiosos. Asi en 1927, W. Krickeberg apuntaria en la introduccién
de su ya cldsica antologia de los mitos y leyendas aztecas, incas, mayas y
muiscas, que

El hecho de que los hombres y héroes
culturales hayan nacido de huevos (...)
es una idea que se encuentra en las

*7 Véase M.Eliade Mito y realidad. Ed. Labor / Punto Omega. Barcelona, 1983 cap. IL; y
el Tratado de Historia de las Religiones... op. cit. p. 370 y ss; también J.E. Cirlot, op. cit., pp.
244-245. Y W. Hangert “Criticaa un método de comparacién” en Anuarioantropolégico. Ndim.
2 Escuela de Antropologfa de la Universidad Veracruzana. Xalapa, México, 1971 pp. 192-204,

% M. de la Garza. El universo sagrado de la serpiente entre los mayas. Ed. Universidad
Nacional Auténoma de México. Centro de Estudios Mayas. México, 1984 p. 132 y ss.
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leyendas peruanas, desconocida en la
mitologia de México y Centro América.?®

Krickeberg antologa, primeramente, un relato incluido en la Crdnica
moralizadora del orden de San Agusttn en el Peri de Antonio de la Calancha
(Barcelona, 1639), que registra informaciones de las “visitas de idolatria”
escritas por el jesuita Luis Teruel. La historia refiere la rivalidad entre
Pachacamac (la luna) y Vichama (héroe solar); en uno de sus parrafos
explica que:

Viendo el Vichama el mundo sin hombres
y las guacas (fdolos, dioses) y sol sin
quien los adore, rogé a su padre el Sol
criase nuevos hombres, y él le envié

tres huevos, uno de oro, otro de plata

y otro de cobre. Del huevo de oro
salieron los curacas, los caciques y los
nobles (...) del de la plata se engendraron
las mujeres de éstos, y del huevo de
cobre la gente plebeya que hoy llaman
mitayos y sus mujeres y familias.

En opinién de Krickeberg, este relato “parece haber estado difundido en
general en la costa peruana”, y “recuerda imégenes hindies”.® Incluye,
enseguida, el mito de Uallallo y Pariacaca (dos volcanes adversarios),
donde se habla de los cinco huevos de la montaia Condorcoto, uno de
los cuales contenia a Pariacaca, en tanto que de los restantes nacieran
cuatro halcones, que se transformarian en hombres “que hacian cosas
maravillosas”. Krickeberg advierte que esta narraci6n posibles “influencias
culturales de México” (por la identificacién de Uallallo con Quetzalcéatl
y de Pariacaca con Tézcatlipoca), y paralelos con las tradiciones del Viejo
Mundo, “sobre todo las hindies”. Finalmente, incorpora la leyenda de
Apocatequil, (“el dios mis temido y més honrado que habia en todo el
Peri”) y de su gemelo Piguerao, que nacieron de dos huevos abandonados
en un mulador, después de ser criados por una vieja.*!

La presencia del simbolismo mitico de la ovogénesis en América del
sur no se circunscribe, a las altas culturas de la antigiiedad. Entre los
aguarunas del alto Marafion J.M. Guallart registré un relato en el que el

* W. Krickeberg. Mitos y leyendas de los aztecas, incas, mayas, y muiscas. Ed. Fondo de
Cultura Econémica. México, 1980, p. 15.

% Ibid., pp. 169 y 247. G. Dumézil analiza el mito desde la perspectiva de la trifuncional
indoeuropea, y —en base a la apreciacién de P. Duviols refiere que en otro relato obtenido entre
los indfgenas que habitan cerca de Lima, los huevos han sido reemplazados por estrellas. Véase
La cortesana y los sefiores de colores. Esbozos de mitologta I1. Ed. Fondo de Cultura Econémica.
Mexico, 1989 pp. 260-261.

3! W. Krickeberg. 1980, op. cit. p. 173 y ss. y 182; 248 y 249,
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ogro Agempi extrae un huevo del cadaver de la mujer que ha matado, y
del cual, después de ser robado por un pato, nace el sol. Entre los waiwai,
grupo tribal amazénico, N. Fock recopilé un mito que explica los avatares
del primer coito, y en el que se narra que en el origen de los tiempos una
mujer-tortuga, encinta y extraviada, quiso refugiarse en la casa del jaguar,
el cual la maté y devor6, salvo los huevos que llevaba en el vientre. De
ellos nacerian los nifios Mawari y Washi, criados por una vieja, quienes se
enfrentarian a las mujeres con vagina dentada.®

Hacia el norte, en la Sierra Nevada de Santa Martha en Colombia, los
coguis (o cdgabas) de idioma chibcha (descendientes posibles de los tairo-
nas), imaginan el universo como un gran huevo. De acuerdo con la Ley
de Haba, la Madre Universal, se cree que el recién nacido sale del itero
de su madre carnal para entrar al huevo césmico (el titero de Haba), que
se divide en nueve tierras, o sea las nueve hijas de la diosa. Los coguis se
llaman asi mismo “gente jaguar”, “los hijos del jaguar”.®

Ademés de los relatos acerca de Homshuk y Kondoy, en Mesoamérica
han registrado otras narraciones miticas en los que estd presente el
simbolismo de la ovogénesis. R.J. Weitlaner obtuvo entre los chinantecos
y cuicatecos dos versiones de un relato en torno del nacimiento del Sol y
la Luna. En el cuento chinateco una mujer causa la muerte de su esposo
en forma extrafia, razén por la cual su cuiiado sospecha de ella y decide
ponerla a prueba. Al constatar los sucesivos éxitos de la mujer, el cufiado
(que es un brujo) levanta un fuerte viento que la arrastra y la mata.
Buscando el caddver, el hombre convertido en sapo encuentra dos huevos
que ensefia al tepezuintle, quien los roba y huye, envolviéndolos en un trapo
y colocdndolos dentro de una calabaza. De estos huevos nacieron el Sol y la
Luna. En la variante cuicateca

Una vieja criaba a dos chiquitos que

habia obtenido de dos huevos. Estos

}me\roc los puso la vieja dentro de un

pmpemsinag;&ydenhinachmn
el Sol y la Luna.

Estos relatos evidente semejanza con los de Homshuk y, en particular, en
el cuento mazateco-popoluca que en San José Independencia (Oaxaca),

32 Las referencias proceden de C. Lévi-Strauss. De la miel y las cenizas. (Mitolégicas II)
Ed. Fondo de Cultura Econ6mica. México, 1972 p. 360; y El origen de las maneras de mesa
(Mitolégicas I1I). Siglo XXI Editores S.A. México, 1970 pp. 138-139.

33 Véase N.S. de Friederman y J. Arocha. Herederos del Jaguar y la anaconda. Carlos
Valencia editores. Bogot4, 1985, en particular el capftulo ocho.

¥ R.J. Weitlaner. Relatos, mitos y leyendas de la chinantla. Seleccién, introduccién y
notas de M.S. Molinari, M. L. Acevedoy M. Aguayo Ed. Instituto Nacional Indigenista. México,
1977 pp. 49-52 y ss.
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recopilaron I. Weitlaner Jhonson y J. Basset Jhonson. En este se dice que
una pareja de viejos vivia cuando todavia no existian el Sol y la Luna. En
una ocasién la anciana encontré dos huevos debajo de las piedras, los cuales
guardaria en algodén. De ellos nacerian dos nifios que, después, serian
el Sol y la Luna.* Por otra parte, elementos de estas narraciones estdn
presentes en la tradicién referente al Adivino de Uxmal. En tan conocida
leyenda, una anciana hechicera encuentra el huevo de una guajolota, el
cual empolla en una tela. De éste naceria un nifio que al afio caminaria y
hablaria. Sin embargo su crecimiento se detendria y él seria un enano, el
misterioso personaje que destronaria al rey de Uxmal. R.Redfield y A. Villa
Rojas obtendrian la versién moderna del relato que se incluye en su clasico
libro sobre Chan Kom.*

En Milpa Alta (en la Sierra surefia del Distrito Federal) F. Horcasitas y
S.0. de Ford registraron dos relatos que tienen especial importancia para el
estudio del simbolismo de la ovogénesis en Mesoamérica, en tanto variante
de una idea de presencia universal. Dofia Luz Jiménez narré en nahuatl los
cuentos, en el primero de los cuales, titulado “El mundo”, se dice que

Algunas personas contaban como Dios
Nuestro Padre [Toteotatzin] se paré

en un mar grande. Relataban c6mo
tomé un huevo, como un huevo de pato,
y luego lo avents hacia arriba.

Entonces se dice que salieron un hombre
¥ una mujer.

También se dice que nos hizo de dos
maicitos (...).

En la narracién titulada “Los dioses” (que evidencia menos elementos
transculturativos que el anterior) se explica que

El dios llamado Dos Cantos [Ome Tecuicatl]
(...) cantaba dentro del cielo y (...)

pidié mafz blanco y amarillo. Otras personas
dicen que pidié el maiz para comer.

El otro dios se llamaba Dcs Caminos (Ome
Otli). Cuentan que este dios tomé un huevo,
como un huevo de pato, y lo arrojé hacia
arriba. Un hombre y una mujer salieron de
este huevo. Ya que estaban la mujer y el
hombre (el dios) puso luz, el Sol, la Luna

y las estrellas. Luego puso alimentos,

verduras, gallinas y puercos” ¥

% 1. Weitlaner Jhonson y J. Basset Jhonson. “Un cuento mazateco-popoluca” en Revista
Muiggm de Estudios Antropoldgicos. Vol. 3 México, 1943 pp. 217-226.
Véase E. Ancona. Historia de Yucatdn Ed. Yucatequense. Mérida, 1951, R. Redfield
uad%.Vilh Rojas. Chan Kom, a Maya Village. Washington, 1934 pp. 335-337.
" F. Horcasitas y S.0. de Ford. Los cuentos en ndhuatl de dofia Luz Jiménez. Ed.
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5.- Hacia las coordenadas del simbolismo mitico

Las narraciones miticas y las creencias que se han referido en las paginas
anteriores, evidencian con amplitud la presencia ecuménica del simbolismo
de la ovogénesis, tanto en su dimensién cosmogdnica como en la que
corresponde a la antropogenia. Es claro que en un estudio més profundo
estas evidencias podrian aumentarse, contribuyendo en los esfuerzos
orientados a buscar la develacién de su estructura ideacional, condicién
necesaria para proceder a su andlisis comparativo. En las limitadas
fronteras de este ensayo, debo limitarme a indicar que, precisamente en
base a los datos presentados, el simbolismo mitico de la ovogénesis en
Mesoameérica no tiene que explicarse en base a fantasias difusionistas que
niegan la capacidad creadora de los pueblos autéctonos del drea cultural. El
fenémeno de contacto entre las diferentes culturas americanas se reconoce
y subraya, pero esta reflexién no implica la aceptacién de los radicalismos
difusionistas que con los ojos fijos en supuestos epifocos africanos o
asidticos, y en base a endebles cimientos de orden teérico y metodolégico,
pretenden explicar las configuraciones culturales mesoamericanas, al
margen de toda reflexi6n paralelista. El procedimiento refiere, desde luego,
a la equivocacién fundamental de aislar y separar los rasgos culturales
sujetos a estudio, error que se combina con el manipuleo de los factores
referidos al tiempo y al espacio, a la cronologia y a la geografia. La base de la
hipétesis difusionista tiene que ser correcta identificacién de las realidades
culturales examinadas.

Precisamente a estas posiciones extremas adoptadas por los difusionis-
tas para explicar el origen de las altas culturas mesoaméricanas, se refiri6 A.
Caso en memorable ponencia presentada en el XXXV Congreso Internacio-
nal de Americanistas (México 1962). Como se sabe, esta critica -que Villa
Rojas calificara atinadamente como demoledora- se enfilaria en particular
a re{utar los puntos de vista de P. Kirchhoff en torno a la supuesta difusién
de una gran sistema religioso que tendria como epifoco la India. Pretendia
demostrar que una clasificacién calendarica de veintiocho dioses hindies y
sus animales en doce grupos, subdivididos en cuatro secciones, habfa sido
trasladada al Nuevo Mundo, de acuerdo con un sistema originalmente des-
arrollado en China. En tal perspectiva, los puntos de vista de Kirchhoff
se relacionan con los que externaron Heine-Geldern y Ekholm, también
destacados difusionistas.* Las reflexiones fundamentales de Caso refieren,

Universidad Nacional Auténoma de México. Instituto de Investigaciones Antropolégicas,
México, 1979 pp. 11-13.

38 En este sentido, las ideas criticas que B. Malinowski formulara respecto a las escuelas
difusionistas, mantienen plena vigencia. Véase Una teorta cientifica de la cultura. Editorial
Sudaméricana. Buenos Aires, 1967, p. 26 y ss.

3 Véase A. Caso “Relations between the Old and New Worls: a note on methodology”.
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primeramente, a la importancia que tiene el factor tiempo al considerar log
argumentos en pro y en contra de las relaciones intercontinentales preco-
lombinas. A las semejanzas de disefio (atin cuando se acompaiien de simi-
litudes de concepto o funcién) les atribuye escasa relevancia. Indica que
“No se discuten las semejanzas que son indudables y manifiestas, sino la
interpretacion de estas semejanzas como demostracién de origen comin”,
apreciacién a la que sigue una abrumadora lista de evidencias comprobato-
rias de su aserto. Caso se ocupa, finalmente, de demostrar la imposibilidad
del cruce ocednico en épocas tan remontas como 800 a 600 a.n.e., y contra-
dice a quienes suponen un origen africano o asidtico de la escritura o de los
calendarios de las antiguas culturas americanas.

Desde luego, no se pretende aquf la discusién de los argumentos en
favor o en contra de las posibles relaciones trasatlénticas precolombinas
entre el Viejo Mundo y América. A los interesados conviene consultar
los resultados de los simposios internacionales dedicados al examen del
problema.* Lo que quiere destacarse, més alla de las evidencias que refutan
los apresuramientos explicativos de endeble factura difusionista, es la
necesidad de reflexionar en torno a los factores que determinan que este
tipo de razonamientos en su versi6n pseudocientffica (como la ha llamado J.
Alcina Franch) contintien formulddose. Lo més serio y preocupante en este
sentido, se presenta cuando quienes los suscriben alcanzan reconocimiento
y apoyo de los circulos de legos que, en las cimas administrativas, son
cautivados por las seductora simplicidad de las fantasias difusionistas.
Desde esta dptica, bien puede decirse que todavia est4 por realizarse la
interpretacién sociolégica de nuestra antropologia.

Es indudable que por encima de las lucubraciones del difusionismo
radicalista y pseudocientifico, el simbolismo de la ovogénesis presente en
la figura mitica de Homshuk y en los relatos concadenados a la temitica,
precisa de serios ejercicios analiticos tendientes a su interpretacién como

Memorias del XXXV Congreso Internacional de Americanistas. México, 1962 pp- 55-T1; A Villa
Rojas 1989, op. cit.; P. Krichhoff. “The diffusion of a great religious system from India to
México”. Memorias del XXXV Congreso Internacional de Americanistas.. Méxion, 1R .
73-97.
0Véase J. Comas. Origen de las culturas precolombinas. Ed. SEP-Setentas Maéxico, 1975.
Y “Primer Simposio Internacional sobre posibles relaciones trasatlanticas precolombinas
dirigido por Luis Pericot y José Alcina”. Anuario de Estudios Atldnticos, nimero 17. Madrid.
Las Palmas, 1971 (publicado en junio de 1972) 576 Pp- José Alcina Franch resumié los alcances
de esta reunién sefialando que, en cuanto la problemética planteada, es conveniente
“1) considerar el tema sin prejuicios de ningiin género, como via posible de investigacién de
cara al futuro; 2) confirmar la posibilidad de contactos ocasionales y accidentales en cualquier
época; 3) plantear el problema de la difusién cultural a larga distancia segiin una metodologia
» igualmente aplicable a otras dreas; 4) abrir posibilidades de anslisis en diferentes
campos; 5) confirmar la imposibilidad de avanzar seriamente en este tipo de estudios si no es
sobre una base interdisciplinaria®. Anales de Antropologta. Vol. VIII, Universidad Nacional
Auténoma de México. Instituto de Investigaciones Histéricas. México 1971 Pp. 278-280.
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complejo cultural de dimensiones miticas. Concluyo estas reflexiones
esbozando lo que considero las claves fundamentales en esa direccién.

En tanto en el mito de Homshuk se concretan los rasgos de diversas
tradiciones culturales, los planos sociales y simbélicos que le son inherentes
deben abordarse examinando cuidadosamente la interconexién, secuencia
y dindmica de sus elementos constitutivos. Metodolégicamente, esta idea
refiere al examen de la totalidad dialéctica que implica la creacién del
conjunto y de la unidad, la unidad de las contradicciones y su génesis.
Ejemplificando, puede decirse que la figura de Homshuk debe ser estudiada
comparativamente no como entidad mitica susceptible de una sola lectura,
sino como configuracién ideacional polisémica que remite a diversas
dimensiones: héroe cultural de perfiles celestes (solares); imagen vinculada
a la cosmogénesis y a la antropogénesis; deidad tutelar del mafz (o el
maiz mismo); demiurgo asociado a la muerte y la resurreccién; etc. La
complejidad de estos planos (a la que se suman los procesos sincréticos)
seria advertida claramente por S. Varese quien en su introduccién al libro
Agua, mundo y montania... antes referido, llama la atencién respecto al
paralelismo “entre la estructura y temética del mito popoluca y el complejo
ideolégico maya del maiz, la lluvia y el huracdn”. La apreciacién fue
originalmente sugerida por G.M. Foster. Por otra parte, como resultado
de los procesos transculturativos, la degradacién del mito conlleva la
transformacion de Homshuk en Jooncho (para los ndhuas de la regién),
ser demoniaco alejado de la imagen del héroe cultural paradigmaético,
“manteniéndolo en cambio, vinculado a uno de los rasgos morfolégicos
contenidos en todo héroe cosmogonico: el embabucador divino”, como
acertadamente lo indica S. Varese siguiendo las ideas de P. Radin, C. G.
Jung y K. Kerenyi.

En efecto, Foster fue el primero en precisar el cardcter singular
del mito en torno al origen del maiz, protagonizado centralmente por
Homshuk. Establecié sus semejanzas con el universo mitolégico de los
mayas segun se revela en el Popol-Vuh, particularmente en las secuencias
que refieren a los gemelos divinos Hunhun-Apu y Vakub-Hunapu. En este
orden de ideas, sumé a sus reflexiones la leyenda del poderoso enano
de Uxmal, citdndola de acuerdo a la versién recopilada por Redfield y
Villa Rojas.? Sin dejar de reconocer la importancia de estas opiniones,
pienso que la vinculacién mas significativa entre el relato de Homshuk y el
contenido del Popol-Vuh esta presente en el simbolismo de la metamorfosis
hombre—maiz— hombre..., transformacién sagrada que implica el ciclo
vida-muerte. Como se sabe, esta idea fue plasmada de manera formidable

418 Varese, op. cit. p. 8.
“2Véase G.M. Foster. 1945, op. cit. p. 194 y ss. Popol-Vuh. Traduccién de Miguel Angel
Asturias y J.M.Gonzélez de Mendoza. Editorial Losada S.A. Buenos Aires, 1973.
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en la ldpida y caras laterales del sarcéfago en la cripta interior del Templo
de las inscripciones en Palenque, expresién indicativa de su importancia
vertebral en el pensamiento religioso de los mayas.©

Examinado en todas sus variantes conocidas, el relato de Homshuk
denota una compleja elaboracién en tanto configuracién mitica. Sus uni-
dades constitutivas evidencian relaciones con diversas manifestaciones de
la mitologia mesoamericana. Asf, por ejemplo, las semejanzas simbélicas
del héroe cultural de los zoque-popoluca con Quetzalcéatl pueden plan-
tearse a partir del papel que cumplen respecto al origen del maiz, la muerte
y la resurreccién. Por otra parte, la lucha de Homshuk con Huracén (y
el dafio que sufre éste en una pierna) tiene claros paralelismos con el
enfrentamiento entre Quetzalcéatl y Tezcatlipoca. En esta perspectiva,
también deben sefialarse las aproximaciones que se presentan entre el sim-
bolismo mitico de la ovogénesis (segiin los relatos chinantecos, cuicatecos y
mazateco-popolocas) con el relativo al nacimiento del Sol y la Luna queenla
antigua mitologia mesoamericana, se atribuye a que Quetzalcoatl y Tlaloc
sacrificaran a sus hijos, los cuales se convertirian en dichos astros. Si bien
enunciadas de manera esquematica, estas claves simbélicas tienen mayor
importancia analitica que la analogia formal de los relatos por cuanto hace
al motivo del “mensaje alterado”, mitema que, como se ha dicho, inspiré a
Lépez Austin para esbozar sus apreciaciones sobre el posible linaje africano
del mito zoque-popoluca que explica el origen del maiz. Conviene recordar
aqui un importante testimonio mesoamericano de la concadenacién idea-
cional del “mensaje alterado” con la explicacién de la muerte. En su Dic-
cionario Ndhuatl Cecilio A. Robelo incluye una antigua leyenda en la que
se dice:

La Luna envi6 un dia a los hombres por medio de la liebre el siguiente mensaje: ‘Lo mismo
que yo muero y renazco, vosotros morireis para renacer después’. Pero el animal no
ent.mdiéh..pnlnbmotom%munﬁdu.l.oque transmiti6 a los hombres como mensaje
de la diosa tenfa sentido contrario: Lo mismo que muero yo y no renazco, vosotros
morhhmmnmr.ﬂnhowqm,mﬁ;mddapordemhLumcutigﬁa
hﬁobuhirﬂndohcnalhodeoyl-taammmltédmmdehl.unnyoonmuﬁu
le hizo las manchas que en ella se ven.

En su condicién de unidades constitutivas mayores del mito de Homshuk,
el origen del mafz y la resureccién han sido los nicleos simbélicos alrededor
de los cuales se han generado procesos de sincretismo. Tal como lo sefialé en
un estudio etnogréfico sobre la semana santa entre los zoque-popoluca
(publicado en 1971), como resultado de la accién evangelizadora se produjo

3 Para una explicacién méds detallada véase F. Béez-Jorge. Los oficios de las diosas.
Dialéctica de la religiosidad popular en los grupos indios de México. Ed. Universidad Vera-
cruzana, Xalapa, México, 1988 p. y 88,
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un fenémeno de reinterpretacién simbélica en el cual se amalgamé la figura
de Jesucristo resucitado con la de Homshuk en tanto “duefio del maiz”,
reelaboracién en la que la significacién numinosa del Sol tiene especial
relevancia. La creencia prehispénica en un redentor del maiz se fundié con
la implantada por la catequesis referida al redentor de los hombres. La
identidad Jesucristo (resucitado)= Homshuk tiene su correlato simbélico
en la analogia hombre=mafz. Esta interpretacién subraya la condicién de
“estructura permanente” o “sistema temporal” del mito de Homshuk, en
tanto expresa un dinamismo capaz de integrar la diacronia y la sincronia,
simultaneamente, el pasado, el presente y el futuro.“

Por ultimo, unas breves palabras respecto a las afinidades del
simbolismo mitico de la ovogénesis en Mesoamérica con el que estd presente
en otras mitologias, tanto en América como en otros continentes. Debe
considerarse, en primer término, que las similitudes advertidas en los
sistemas simbdélicos de formaciones econémico-sociales diferentes tiene
como variable explicativa las idénticas capacidades del cerebro humano,
(genéticamente determinadas y heredadas), a través de las cuales la
realidad se torna consciente y se genera la elaboracién simbélica. A
este proceso debe sumarse la condicién acumulativa del pensamiento
religioso y la dindmica sui generis que se observa en su desarrollo en
términos de autonomia relativa e integracién dialéctica y orgénica con la
infraestructura. Habrd de tomarse en cuenta, complementariamente (y
antes de intentar cualquier ejercicio analitico de explicacién difusionista)
que los simbolos miticos conservan su significacién y valoracién originales
solamente mientras prevalecen las condiciones econémico-sociales en que
emergieron. Al cambiar tales circunstancias, se sincretizan o reinterpretan
en el contexto de nuevos complejos cosmogénicos. Asi la integracién de
mitologias y creencias es posible ain cuando pertenezcan originalmente
a diferentes sistemas religiosos.

En la dimensién del continente el mito de Homshuk, y el simbolismo de
la ovogénesis que le es inherente, tiene que examinarse comparativamente
sin perder de vista los contextos socio-culturales y los indiscutibles
fenémenos de paralelismo y difusi6n, evitando deslizarse hacia las fantasfas
pseudocientificas. Aqui tiene que recordarse la reflexién de Lévi-Strauss
en el sentido de que en ocasiones un mito norteamericano da la clave
para entender el mito de América del sur. Advierte, entonces, que “los
mitos no existen aislados, por un lado en Perii y por el otro en Canadé,

4 Véase F. Bez-Jorge. “La Semana Santa entre los zoque-popoluca de Soteapan:
aspectos sincréticos” en Anuario antropolégico, ndm. 2 Escuela de Antropologia de la Univer-
sidad Veracruzana. Xalapa, México, 1971 pp. 241-262. Para la definicién de los conceptos de
“estructura permanente” y “sistema temporal” referidos a los mitos, consiiltese C.Lévi-Strauss
1968, op. cit. p. 189.
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sino que surgen repetidamente en 4reas intermedias. En verdad, son
mas mitos panamericanos que mitos dispersos por diferentes partes de|
continente”. Como lo he sefialado en otro lugar, su periplo por las mitologias
panamericanas —partiendo del “canto bororo”- es una gigantesca evidencia
en esta perspectiva.®

La figura mitica de Homshuk (duefio del maiz, embabucador genial,
héroe cultural sincretizado al dios cristiano) espera todavia el estudio
que devele sus profundas raices mesoamericanas y sus evidentes nexos
simbélicos con las cosmogonias americanas. Teérica y metodolégicamente,
es ésta una tarea vedada a las invenciones de los difusionistas radicales. Se
trata de contextuar el mito en su tiempo y su espacio, trazando sus paralelos
universales sin perder de vista que es una expresién de la conciencia social
articulada en su génesis y desarrollo a condiciones materiales particulares,
e histéricamente determinadas.*

4Hosmhuk ? Escultura en piedra conservada en el Museo de Antropologia de Xalapa, Ver.

48 Véase C. Lévi-Strauss. Mito y significado. Alianza Editorial Mexicana. México, 1989
pp. 48-49; F. Béez-Jorge 1988, op. cit. p. 309.

4% Considero de importancia sumar a estas ideas las apreciaciones que el Dr. George M.
Foster me expresara en una amable carta (21-XI-90) dedicada a comentar el presente ensayo:
“I have greatly enjoyed the two articles, especially the one on Homshuk, as you can imagine.
I agree entirely with your point of view about ovogénesis being a world-wide symbolic
phenomenon, and not the result of diffusion. I haven't read African folklore for a great many
years, but Mexican stories, including Homshuk, strike me as being quite different in style and
'M.‘Imlunthatherammdulin(witluuuiunthem. with local diffusion, but no
a presence due to diffusion from Africa or India”.
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