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            Européerna blev deras undergång
   

         

         Trots att aztekerna var ökända för sin blodtörst tog de generöst emot de bleka främlingar som 1519 kom till staden Tenochtitlan. Aztekernas kung Motecuhzoma II lät till på köpet främlingarnas ledare, spanjoren Hernán Cortés, bo i sitt palats. Det fick han ångra. Snart var Motecuhzoma fånge i sitt eget hem och kunde bara maktlös se på, när conquistadorerna skövlade hans land. När spanjorerna inte längre behövde honom som marionett dödade de honom och förstörde Tenochtitlan. Aztekernas rike var krossat. De båda andra stora riken som spanjorerna stötte på i Central- och Sydamerika, mayariket och inkariket, mötte samma öde. Drivna av guldtörst härjade européerna otyglat och förde alla skatter som de fick tag i till Europa. De kuvade indianerna blev slavar eller dog av nya sjukdomar. På några år försvann de kulturer som i flera sekel hade skapat starka riken, byggt praktfulla pyramider och offrat sina vackraste barn till gudarna.

      

   


   
      
         
            1. Krig och skatter
   

         

         
            Mayafolket, inkaindianerna och aztekerna stal idéer från varandra och tittade bakåt i tiden mot förfädernas tekniska bedrifter, när de byggde upp sina mäktiga imperier. De föregicks av folkslag som olmeker och tolteker, som redan hade börjat bygga stora monument av sten. En utpräglad fallenhet för krig och handel gjorde dock aztekerna mäktigare än någon av företrädarna. Inkaindianerna var skickliga organisatörer och duktiga på att fördela rikets resurser, medan maya utvecklade sin kultur lugnt och stilla under mycket lång tid och faktiskt var före olmekerna med flera banbrytande idéer.
   

         

         Den 13 augusti år 1521 efter Kristus flyr aztekernas härskare Cuauhtémoc från huvudstaden Tenochtitlan. Aztekernas största stad har fallit efter månader av belägring och blodiga strider mot en armé bestående av mer än 80000 spanjorer och deras indianska bundsförvanter. Cuauhtémoc seglar över Texcocofloden, men upptäcks av en spansk brigantin anförd av officeren García Holguíns. Han för aztekernas ledare till Hernán Cortés, spanjorernas befälhavare, och när Cuauhtémoc står öga mot öga med sin överman, lägger han handen på Cortés dolk och säger: ”Jag har gjort vad jag kunnat för att försvara min stad, och jag kan inte göra mer nu, när jag blivit din fånge och är i din makt. Ta dolken från ditt bälte och döda mig”.

         Omkring dem står det aztekiska imperiets huvudstad i lågor, medan Cortés styrkor är i full färd med att besegra de sista av aztekernas soldater.

         Aztekernas nederlag till spanjorerna markerade inte bara slutet på en årslång belägring. Det var även början på slutet för en av världshistoriens mest spektakulära och innovativa epoker i Central- och Sydamerika, som i mer än 2000 år hade dominerats av kontinentens tre stora civilisationer – maya, aztekerna och inkafolket.

         Deras imperier blomstrade under olika perioder och skildes åt av Perus höga berg, Mexikos torra slätter och Guatemalas fuktiga regnskogar. Gemensamma drag fanns dock. De byggde mäktiga, avancerade städer, de var skickliga hantverkare, de lyckades ena stora och väldigt olika befolkningsgrupper under sitt herravälde, och de offrade tusentals människor som en fast del av sina religiösa ritualer.

         Spanjorerna förstörde många av de fysiska bevisen för civilisationernas storhet, och kvar stod den fråga som arkeologer, historiker och antropologer sedan dess försökt svara på: Varför var det just maya, inka och azteker som utvecklade högkulturer, medan de flesta andra samtida befolkningsgrupper i området levde som betydligt enklare jägare och samlare?

         Fallenhet för krig och handel
   

         Aztekerna var ett extremt anpassningsbart folk. De var ursprungligen nomader, som under 1100- och 1200-talet vandrade ned till den mexikanska dalen, där de hölls som slavar av colhuacanfolket, som en gång härskade över Texcocoområdet.

         Aztekerna var emellertid inte lätta att tygla, och de sattes snabbt fria igen – enligt legenden på grund av deras extremt krigiska beteende. De slog sig därefter ned i Chapultepecområdet, där de i träsken byggde städer, som utgjorde grunden till aztekernas huvudstad Tenochtitlan.

         Aztekerna hade en fallenhet för krig och politik, och det är förklaringen till att deras imperium från omkring år 1428 utvidgades till att täcka det mesta av Mexiko – bland annat genom aztekernas allians med texcoco- och tlacopanfolket.

         Aztekerna var samtidigt listiga köpmän, och deras flitiga samhandel med andra folkgrupper spelade också en stor roll för imperiets hastiga uppblomstring. Ett bra exempel är aztekernas skattesystem, som innebar att de av underlydande städer krävde betalning i form av råvaror. Därefter producerade de själva nya varor av råmaterialen, som de sedan sålde tillbaka till undersåtarna. I verket Codex Mendoza beskriver spanjorerna aztekernas liv, och boken nämner både lyxvaror som huvudbonader med fjädrar och dekorerade plagg samt vardagsvaror som mat och ved.

         Försäkring mot hungersnöd
   

         Aztekerna var inte ensamma om att driva in skatter. Även inkahärskarna ålade sina undersåtar ett slags skatt i form av tvångsarbete. Inkafolkets styresskick var dock mer sofistikerat än aztekernas, som använde våld för att styra imperiet.

         Inkahärskarna fördelade bara överskottet från undersåtarnas arbete mellan armén, staten, prästerna och adeln och såg till att ge tillräckligt tillbaka till undersåtarna. Alla var nöjda, och inkahärskarna behövde inte heller använda svärdets makt, när de ville införliva nya stadsstater i riket. I stället använde de fredliga lockbeten – bland annat ett slags försäkring mot hungersnöd, som de erbjöd alla de folkgrupper som anslöt sig till riket.

         På det hela taget var inkariket – trots att de hade mycket gemensamt med aztekerna och mayaindianerna – ett helt unikt kapitel i Central- och Sydamerikas historia. Medan mayafolket och aztekerna i norra Centralamerika var stadsmänniskor och köpmän med handelsmarknader, konkurrerande städer och ett pengasystem baserat på koppar och kakao, var inkafolkets Peru ett lantbruksområde med ett centralt styre, som byggde på arbetskraft i stället för utbyte av pengar och varor. Inkaindianerna var duktiga på att kopiera föregångarnas idéer, bland annat ett system för fördelning av samhällets resurser.

         När den spanske erövraren Cieza de León besökte inkahuvudstaden Cuzco i sydöstra Peru, blev han djupt imponerad av förhållandena och antecknade att ”förråden var fyllda med proviant och förnödenheter. Och när det inte var krig, fördelades allting mellan de fattiga, änkorna, de gamla och de invalidiserade”.

         Gravplundring gav extra guld
   

         Aztekerna och mayaindianerna fann även inspiration hos förfäderna och studerade gamla byggnadsverk, stenskulpturer och byggtekniker för att kunna uppföra sina egna pyramider, palats och stenskulpturer.

         Båda grupperna hade en stor kunskapstörst och en längtan efter att lära om det förflutna och återuppfinna det.

         De gjorde regelbundet pilgrimsresor och besökte gamla majestätiska städer som Teotihuacán och Tula – aztekernas stora inspirationskällor – och Tikal, Uxmal och Chichén Itzá – mayas inspirationskällor. Mayaindianerna sneglade på olmekerna, medan aztekernas förebilder var toltekerna, som dominerade staden Tula mellan år 800 och år 1000. Staden Tula var med sina cisterner, vattenrör i marken och byggnader med putsade murar en stor inspiration för aztekernas stad Tenochtitlan.

         Trots sin stora respekt för förfäder hade varken aztekerna eller maya några moraliska skrupler mot att bryta sig in i andra folks gravkammare och stjäla begravningsmasker av guld och andra heliga föremål i städer som Teotihuacán och Tula. De fruktade heller inte gudarnas vrede, när de använde stöldgodset i sina egna offerritualer på toppen av tempelpyramiderna, där dagens arkeologer har hittat många föremål från andra kulturer.

         Maya tog god tid på sig
   

         Till skillnad från både aztekernas rike och inkariket sträckte utvecklingen av mayaimperiet sig över åtskilliga hundra år från en enkel bonde- och samlarkultur till den senare stadskulturen. Länge trodde forskare att maya hade fått sitt skriftspråk och talsystem från olmekerna. Nya utgrävningar daterar dock mayas uppfinningar till före olmekernas.

         Maya var alltså först. Alla är dock eniga om att olmekerna hade stort inflytande på mayafolket. Olmekerna är en av de äldsta kända kulturerna i Centralamerika, och mayafolket började handla med dem från år 1000 före Kristus.

         Båda kulturerna tillbad jaguaren, älskade att äta majs och odlade kakaoplantan. Även i mayas språk satte olmekerna tydliga avtryck med ord som ”kakaw”, som med tiden blev till ”kakao”.

         Olmekernas kultur nådde sin kulmen nordväst om mayaland under perioden 1000–400 före Kristus, och samtidigt började de första kanalerna och bevattningssystemen dyka upp i mayastäderna sida vid sida med de första stora torgen, som maya prydde med detaljerade muralverk och stenskulpturer.

         De följande seklen var mayaindianernas storhetstid. De uppförde spektakulära tempelpyramider och palats mitt inne i Guatemalas djungel och i östra Mexiko, och deras upptäckter och arkitektur satte stora avtryck i Centralamerikas historia, även efter spanjorernas härjningar.

         Den skotske journalisten och forskaren Lewis Spence var bara en av många, som efter återupptäckten av mayafolkets städer vid 1800-talets mitt blev imponerad av den gamla kulturen. År 1913 skrev han i boken ”The Myths of Mexico and Peru”:

         ”Deras arkitektur, konst, grafik, lagar och religioner ställer dem sida vid sida med de främsta av antikens asiatiska nationer. När de upptäcktes hade de utvecklat ett alfabetliknande skriftspråk, ett unikt matematiskt system och en arkitektonisk vetenskap, som i vissa avseenden överträffar vad Gamla världen kunde prestera, liksom deras juridiska codex var förnuftig och baserad på rättfärdighet”.

      

   


   
      
         
            2. Väktare av visdom
   

         

         
            De lärda mayaprästerna sträckte händerna mot himlen och utforskade universums gåtor. I sina tempel och astronomiska observatorier räknade de ut allt från solens bana över himlen till kalenderårets utformning och jordens undergång. Maya var förutom stolta krigare även ett högt utvecklat kulturfolk, som med sitt avancerade talsystem och skriftspråk gjorde förbluffande exakta astronomiska och matematiska beräkningar. Koden till mayaindianernas uråldriga kunskaper knäcktes först ganska nyligen.
   

         

         När mörkret sänkte sig över Chichén Itzá, en mayastad i vad som i dag är sydöstra Mexiko, infann stadens präster sig i tornet El Caracol, ”Snäckan”. Genom fönstren spejade de mot natthimlen. Ivrigt studerade de stjärnornas position och planeternas vandring över det väldiga himlavalvet. Minerna var allvarliga, för enligt dessa lärda mayapräster var inget av vad de såg slumpmässigt. Varje himlakropp skulle tolkas som ett tecken från gudarna och kunde varsla om allt från goda skördar till olycksdagar och jordskalv.

         Indianerna i mayacivilisationen, som i två årtusenden härskade över dagens Guatemala, Belize och södra Mexiko, var besatta av astronomi. Sol, måne och stjärnor skapade för mayafolket ramarna för alla livets aspekter, och de lärda bland dem gjorde en dygd av att studera, förstå och kartlägga fenomenen på himlen. De räknade till exempel med överraskande precision ut att månen tar 29,53021 dagar på sig att kretsa runt jorden. Moderna beräkningar visar att det tar 29,53059 dagar. Med sina kunskaper utvecklade de inte bara en precis kalender för året, de förutspådde även solförmörkelser ända upp till 30 år framåt i tiden och skapade ett vackert och komplicerat skriftspråk. Det var inte utan anledning som de europeiska erövrarna kallade maya för ”Nya världens intellektuella”.

         Det väldiga riket började dock blygsamt, när de första mayaindianerna omkring år 1800 före Kristus slog sig ned längs det som i dag är Guatemalas västkust och Mexikos södra Stillahavskust. Arkeologer har där funnit spår efter de första små, spridda bebyggelserna, bland annat i form av skålar, krukor och andra kärl i rött, beige och svart samt bearbetade skal och figurer i djur- och människoskepnad. Omkring år 500 före Kristus började befolkningen emellertid växa kraftigt, och de små samhällena blev till de första mayastäderna. Dessa låg utspridda över hela Centralamerika och utvecklades så snabbt att de redan omkring år 250 före Kristus styrdes som välorganiserade kungadömen eller stadsstater. Allt tyder på att maya hade nära kontakt med grannrikena, däribland olmekerna, och att den avancerade kultur som de utvecklade kom till i samspel med omgivningen. Mayakulturen var dock sin egen och synnerligen avancerad.

         Planeterna var mäktiga gudar
   

         Hur avancerad insåg européerna, när de började studera mayas böcker, så kallade codex. Texterna innehöll noggranna och exakta mätningar av solens, månens och de andra himlakropparnas färd över himlavalvet. Dessutom fans det flera kalendrar, som gjorde det möjligt att följa med i årets gång och inrätta livet efter astronomin.

         Maya trodde nämligen att himlakropparna var gudar, som kunde påverka livets gång på jorden och varna för framtida katastrofer, till exempel jordskalv och torrperioder. Genom att hålla ett vaksamt öga på himlen kunde man förhindra olyckor eller eventuellt mildra deras värsta konsekvenser, exempelvis genom att lämna ett område som hotades av jordskalv.

         Kalendern bestod av flera kalendersystem, varav det viktigaste var det rituella. Denna kalender kallas på mayaspråk Tzolkin – ”dagarnas räkning”. Tzolkin var uppbyggd av en cykel med exakt 260 dagar. Varför maya valde just detta antal är det ingen som vet. Somliga forskare anser att kalendern var baserad på astronomi, eventuellt utifrån den tid som går mellan att Venus visar sig som morgon- respektive aftonstjärna. Denna period omfattar i runda tal 263 dagar.

         Andra påpekar att 260 dagar motsvarar lantbrukets cykel med skörd, sådd och nya grödor i höglandet i det som i dag är Guatemala. Åter andra hävdar att antalet bygger på kvinnans graviditetsperiod, som också varar omkring 260 dagar. Maya kan ha haft flera skäl att välja just det antalet – vi vet dock inte vilka skälen var.

         Kalender styrde vardagen
   

         Förutom den övergripande indelningen på 260 dagar var Tzolkin-kalendern även indelad i perioder på 20 dagar, som speglade mayas talsystem. Varje dag i cykeln om 20 dagar hade ett namn, och till varje dag var det dessutom knutet en siffra, som angav datumet. Varje namn representerade en gud, vars egenskaper var avgörande för hur händelser knutna till den dagen skulle arta sig. Kalendern fungerade därför som vägledning, till exempel när kungen skulle planera krig och fälttåg. Först såg kungen på det tecken som angav dagens namn. En krokodil, imix, angav exempelvis att dagens förehavanden skulle råka ut för svårigheter. Tecknet förstärktes, när det tillhörande talet var högt. Om det drog ihop sig till krig den 13:e imix, försökte kungen därför skjuta upp konfrontationen till ett gynnsammare datum. Mayafolket konsulterade dessutom alltid kalendern före religiösa fester och offer samt vid viktiga personliga beslut som rörde sådant som bröllop och begravningar.

         För lantbruket hade maya dessutom en solkalender som kallades Haab, som talade om för dem när det var dags att så, skörda och utföra annat arbete, som bestämdes av solåret. Haab-året hade liksom det gregorianska kalenderåret 365 dagar. I stället för att dela upp det i tolv månader delade maya in året i 18 perioder på vardera 20 dagar. Eftersom dagarna inte gick jämnt upp fick maya varje år en period på fem dagar, som de kallade ma kaba kin – de namnlösa dagarna. Dessa dagar, som tillhörde vare sig det gamla eller det nya året, betraktades som oerhört farliga. Maya ansåg att porten mellan de levandes och de dödas rike då stod vidöppen, och att allt kunde ske. Människor släckte sina eldstäder och höll sig inomhus i nervös väntan. Först när prästerna, som var de enda som vågade sig ut, förkunnade att den farliga tiden var över, dristade befolkningen sig ut på gatorna igen. Lättade av att ha överlevt de farliga dagarna arrangerade man genast en storslagen nyårsfest.

         Undergång och återuppståndelse
   

         Maya nöjde sig inte med att räkna ut kalendrar för månader och år. De hade även en längre tideräkning, som delade in tiden i sekellånga cykler.

         De långa uträkningarna känner forskarna till från stelar, av vilka den äldsta är daterad till 292 före Kristus och den äldsta till 909 efter Kristus. Perioden täcker mayas storhetstid. Under dessa år blomstrade handel, kultur och vetenskap, och härskarna ville därför markera egna bedrifter och skriva in sig i historien. För det ändamålet behövde de en kalender, som täckte en längre tidsrymd och därmed sträckte sig utöver deras egen livslängd.

         Början på den långa kalendern satte maya till natten mellan den 13 och 14 augusti 3114 före Kristus. Varför det blev just det datumet vet man inte. Mayafolket existerade inte ens vid den tidpunkten. Dagen har troligen, som alla andra i denna kalender, räknats ut efter astronomiska observationer. Tidsåldrarna ingår samtidigt i en skapelseberättelse. Enligt myterna skapade gudarna jorden i den första cykeln, djuren och växterna i den andra och människorna i den tredje och sista, som skulle pågå till den 21 december 2012.

         Enligt forskarna innebar slutet på den tredje tidsåldern dock inte jordens undergång i traditionell mening. För maya var allting cykliskt, och alla händelser upprepade sig i det oändliga. De ansåg bland annat att händelser som inträffade en viss dag i kalendern – till exempel krig eller översvämning – automatiskt skulle inträffa igen, nästa gång man nådde samma punkt i tideräkningen. På samma sätt var även tidsåldrarna cykliskt inrättade. En tidsålder avlöste helt enkelt den föregående. Mellan dem låg en magisk mellantid, då fel och brister i den gamla världen rättades till, så att en ny och bättre värld kunde uppstå. Forskarna anser att maya bara skulle ha gjort en ny kalender för den fjärde tidsåldern efter den 21 december 2012, om civilisationen hade funnits än i dag.

         Maya kände till nollan
   

         I ruinstaden Xultun i Guatemala fann en grupp arkeologer år 2011 ett rum, där väggar behandlade med gips har fungerat som skrivtavlor. Där utförde mayas präster enligt arkeologerna komplicerade astronomiska beräkningar till sin kalender. Större delen av den östra väggen visade spår av att ha använts för att följa månens cykel, medan norrväggen i rummet enligt forskarna använts för att räkna ut de långa kalendrarna. Vittnesbördet från Xultun och andra arkeologiska fynd har gjort att forskarna kunnat återskapa mayafolkets mycket välutvecklade talsystem.

         Medan vi i dag använder decimalsystemet, där allt bygger på talet 10, använde maya ett talsystem baserat på 20, troligen för att människan sammanlagt har 20 fingrar och tår. Matematiskt innebar 20-talssystemet att maya – i stället för att placera talen efter varandra – satte dem ovanpå varandra. Talet 12 skrevs till exempel som två tecken för fem under två tecken för ett. Skrivarna använde tre enkla symboler för att skriva talen: en prick betydde ett, ett tjockt streck fem, och ett musselskal betydde noll. Bortsett från babylonierna, som hade haft ett tal för noll, var maya de första som använde tecknet och använde det matematiskt. Först flera hundra år senare – på 1000-talet – skulle det via arabiska erövrare nå Europa från Indien, där det uppfanns på 600-talet – omkring 300 år senare än maya.

         Själva observationerna av stjärnor och planeter skedde från torn, som El Caracol i Chichén Itzá på Yucatánhalvön. Tornet är byggt på en upphöjning av sten, vilket förbättrade sikten från det flacka och djungeltäckta landskapet, som täckte det mesta av mayaområdet. Högst upp var huset försett med en rad fönster, från vilka astronomerna kunde följa planeternas rörelser över himlen.

         En viss planet kan ha varit av särskilt intresse för astronomerna i El Caracol. Den stora trappa som leder upp till observatoriet pekar i en perfekt linje mot Venus nordligaste position på natthimlen. Drar man en diagonal genom byggnaden från nordöstra till sydvästra hörnet, passar det dessutom perfekt med soluppgången vid både sommar- och vintersolståndet.

         Inte bara egentliga observatorier var byggda i harmoni med himlakroppar och himlafenomen. I Uaxactun ligger tre tempel, som arkeologer tror har byggts för att följa solens rörelser. Vid sommarsolståndet går solen upp bakom det nordligaste templet, vid höst- och vårdagjämning går solen upp bakom det centrala templet, och vid vintersolståndet går solen upp bakom det södra templet.

         Mittemot den stora pyramiden i Tikal – en av de största mayaruinstäderna i norra Guatemala – ligger dessutom tre tempel, där vintersolstånd och vår- och höstdagjämning på samma sätt harmonierar med byggnadernas placering i landskapet.

         Munk brände mayaskrifter
   

         Att vi vet så mycket om maya är rena turen. Den 12 juli 1562 beordrade den spanske franciskanermunken och missionären Diego de Landa att ett stort bål skulle tändas på torget i staden Mani på norra delen av Yucatánhalvön. På bålet kastade han flera tusen föremål, som han ansåg representerade mayas religiösa tro. Bland dessa var flera skrifter med mayas historia, astronomi och vetenskap. Böckerna var fina hantverk. De var gjorda av papper av innerbarken från fikusträd. Först kokades barken i vatten med majs, kalk eller aska, och därefter fick massan torka. Efter att ha slätat till den stela massan, vek man den som ett dragspel, så att det blev till en bok, som kunde vikas ihop. Endast fyra av dessa böcker – däribland Dresden Codex, som blivit en viktig källa för forskningen kring mayas glömda skriftspråk – klarade sig från att brännas upp av munken.

         ”Vi fann många böcker med dessa bokstäver, och eftersom de inte innehöll annat än övertro och djävulens bländverk, brände vi dem, vilket indianerna innerligt begrät”, förklarade munken senare.

         Bokbränningen var kulmen på den nedgång som mayafolket drabbades av under 800- och 900-talet. Under den perioden föll rikena gradvis samman. Forskare nämner inre konflikter och en ovanligt svår torka som några av de viktigaste skälen till upplösningen. När de spanska conquistadorerna på 1500-talet steg iland i Nya världen, var riket bara en skugga av sig självt, och mayas kultur var hårt pressad. Maya tvingades lära sig det europeiska skriftsystemet, och forskare tror att ingen vid 1700-talets början behärskade mayas ursprungliga skriftspråk.

         Glömt språk väcktes till liv
   

         Först på 1800-talet, när forskare återfann Dresden Codex, väcktes intresset för maya-språket igen, och forskarnas kamp för att dechiffrera det invecklade teckensystemet kunde börja. Med hjälp av avteckningar och senare fotografier lyckades man på några år tyda enkla ord och begrepp som stadsnamn och tecken för väderstreck, månader och de viktigaste gudarna.

         Ett viktigt genombrott kom 1945, när Röda armén marscherade in i Berlin. Officeren Jurij Knorozov fann kopior av de bevarade mayaböckerna i de rykande ruinerna av det tyska nationalbiblioteket. Han utbildade sig därefter till lingvist, men som den ende mayaforskaren i hela Sovjetunionen var han isolerad. Kalla kriget gjorde kontakt med västerländska kolleger i det närmaste omöjlig.

         Trots det genomskådade han att mayaspråket innehåller för få hieroglyfer för att vara ett egentligt alfabet och för många för att vara ett teckenspråk – och att det därför måste bestå av både tecken och ljud. Denna banbrytande upptäckt passerade dock i stort sett obemärkt på grund av isoleringen bakom järnridån.

         Först då amerikanska Tatiana Proskouriakoff med en analys av 35 stenpelare i ruinstaden Piedras Negras år 1960 avslöjade att maya inte bara skrev ned datum och astronomiska tabeller utan faktiskt ägnade sig åt historia, tog forskningen i västvärlden fart på allvar.

         De amerikanska forskarna Linda Schele och Peter Mathews fann i början av 1970-talet flera exempel på mayafolkets historieskrivning. Det var dock först när en ung forskare vid namn David Stuart på 1980-talet uppdagade att många av mayahieroglyfernas tecken står för samma ljud, och att ord därför kan stavas på väldigt olika sätt, som koden bakom språket verkligen knäcktes. Forskarna hade nu en teori att gå efter, och i dag har man avkodat omkring tre fjärdedelar av de totalt cirka 700 hieroglyferna.

         Nya fynd utmanar emellertid fortfarande forskarna. I en ruin i San Bartolo i nordöstra Guatemala fann arkeologer skrivtecken som de inte kunde tyda. En kol 14-analys visade att texten var omkring 2300 år gammal och därmed nedtecknad omkring år 300 före Kristus under den klassiska mayacivilisationens tidigaste år. De tio skrivtecknen, som skrivits på en svagt rosa-orange linje som använts för att hålla raden rak, är en primitiv variant av de kända mayahieroglyferna, och forskarna har därför än så länge bara kunnat tyda ordet ”herre” eller ”härskare”. De anser dock att den tio tecken långa meningen handlar om majsguden, som är avbildad intill. Upptäckten av de tio nya skrivtecknen, som är äldre än de hittills kända, betyder att mayaindianerna kan ha utvecklat ett skriftspråk oberoende av andra folkslag – en bedrift som endast sumererna, egyptierna och kineserna har lyckats med under historiens gång.

         Fyndet har fogats till många andra, för maya skrev på nästan allt: stelar, krukor, monument, kärl, dörrkarmar, smycken, ben och träbitar. Innehållet kunde vara allt från ägarens namn på bruksföremål som krukor och lerkärl till proklamationer av militära segrar. Även bönderna, som kunde varken läsa eller skriva, kunde tyda de mest primitiva hieroglyfer, som på så sätt fungerade som vår tids piktogram. Tillsammans med kalendersammanställningar, talkolumner och mycket annat utgör de skrivna texterna – gamla och nya, komplicerade och enkla – bitar i det pussel som visar maya och deras avancerade vetenskapliga värld.

      

   


            3. Vardag i de tre rikena
   

         

            Skördarna av majs, bönor och andra grödor var avgörande i kampen för att överleva. På terrasserna i Anderna, på Centralamerikas torra slätter och på konstgjorda öar i aztekernas sjöar slet bönderna på fälten. I hemmen malde kvinnorna majskorn till mjöl och bakade tortillas över elden. Majs var en fast del av kosten och av vardagen – och själva grundvalen för utvecklingen av de tre stora rikena. Trots det dagliga slitet hade invånarna även tid för fester och lekar. Bland annat kastade våghalsar sig ut från höga pålar med rep om benen för att hylla solen.
   

         
När gudarna i tidernas gryning ville skapa människan fick de en svår uppgift. Först försökte de forma män och kvinnor i lera, men figurerna sjönk snabbt ihop till en oformlig massa. De försökte med trä, men det visade sig att trämänniskorna hade varken själ eller förstånd. Till slut försökte gudarna med majs. De malde kornen till mjöl och blandade det med vatten för att få en kletig massa, som de kunde forma till en kropp. Resultatet var en perfekt formad människa med både själ och förstånd. Så lyder myten om skapandet av människan i ”Popol Vuh”, mayas religiösa skrift, som europeiska erövrare upptäckte omkring år 1700.
Det var dock inte bara i mytologin som de amerikanska rikena byggde på majs. I verkligheten utgjorde majs grundvalen för själva livet. Maya, aztekerna och inkafolket stillade varje dag sin hunger med måltider av majs, och odlingen av majskolvarna styrde dagarnas och årets rytm.
När de första människorna omkring år 9000 före Kristus nådde Centralamerika var majsplantans framgång alls inte uppenbar. Kornen saknar viktiga aminosyror, och B-vitaminet niacin, som är essentiellt för människokroppen, är bundet, så att det inte kan tas upp. Människor som levde enbart av majs blev undernärda och utvecklade den dödliga bristsjukdomen pellagra, som kan leda till försvagning av hjärtat och försämrade mentala förmågor. I årtusenden levde Centralamerikas invånare som nomadiserande stammar, som följde bytena och samlade grödor i naturen. Deras livsmönster förändrades dock, när man omkring år 2500 före Kristus kom på att man kan koka majsen med kalk. Då frigörs niacinet från kornen och balansen mellan aminosyrorna förbättras. Majsen blev därmed ett näringsrikt livsmedel. Upptäckten fick enligt forskarna befolkningen av jägare och samlare att slå sig ned som jordbrukare, och majsfält växte upp i hela regionen. Med majsen hade befolkningarna mat nog att växa sig större och mäktigare.
Konstgjorda öar gav mat åt alla
   
Dagens och årets gång i rikenas byar kretsade runt odlingen och skörden av majs. Bönderna hade inga dragdjur och slet på åkrarna med primitiva redskap eller bara händerna. Med den så kallade fotplogen kunde bönderna luckra upp och vända jorden och göra den klar för sådd. Trots slitet gick det aldrig att förutse skördarna. Det nyckfulla klimatet bjöd ofta på extrema förhållanden. När regnet uteblev från de torra stäppområdena, eller hård nattfrost överraskade bönderna, svalt folket. För att göra lantbruket effektivare och säkra skördarna åt de växande befolkningarna utvecklade bönderna i mayariket, aztekernas rike och inkariket olika mirakelkurer för jordbruket. Inkabönderna staplade till exempel upp stenar till terrasser på Andernas branta sluttningar, som annars vore svåra eller omöjliga att odla på.
Terrasserna gjorde att bördig jord inte sköljdes bort vid kraftigt regn. Samtidigt grävde de i låglandet system av kanaler för att utnyttja vatten från bergen. I kanalerna kunde invånarna även fånga proteinrika födokällor som fisk eller sköldpaddor.
Ett odlingssystem som kallades chinampa, som aztekerna konstruerade i de många sjöarna och våtområdena, gav en särskilt näringsrik jord, där majs, potatis, morötter, tomater, paprikor, squash och andra grönsaker frodades.
Bönderna gjorde chinampa genom att bygga staket av stolpar i en stor fyrkant och klä dem med grenar. Ordet chinampa betyder ”fyrkant av vass”. Längs staketet planterade de träd, vars rötter gav stöd åt staketet. Därefter skyfflade de upp växtrester och dy från sjön i inhägnaden, där det med tiden omvandlades till en synnerligen fruktbar kompostjord.
Bonden vände till sist jorden på den konstgjorda ön med en fotplog, och sedan var den klar för sådd. De tidigaste chinampa har daterats till någon gång mellan år 1150 och 1350.
Jorden i chinampa var så bördig att bönderna kunde skörda så ofta som upp till sju gånger om året. Om jorden visade tecken på att vara utarmad gödslades den – med avföring från både djur och människor.
Exkrementerna kunde införskaffas på marknaden eller hämtas från de offentliga latriner, som fanns uppförda längs landsvägarna. Där kunde bönderna själva gräva ut gödseln från de små träskjulen, som fungerade som ett gammaldags utedass, och därefter transportera den stinkande lasten till chinampan i kanoter. Växtsjukdomar hotade alltid den livsnödvändiga skörden, men med tiden kom bönderna på metoder för att bekämpa dem. Till exempel blandade de grödorna eller planterade särskilda växter, som höll skadedjur borta. Sammetsblomster, även kallade tagetes, var särskilt effektiva, så de stod ofta sida vid sida med grönsakerna.
Tegel av lera
   
Maya såväl som inka och azteker byggde sina hus av lertegel. Invånarna grävde upp leran vid flodstränderna och blandade den med vatten till en tjock, klibbig massa, som de lade i formar av trä och ställde att torka i solen. När teglet var färdigt, murade de hus med murbruk och målade det i konstfärdiga mönster med kalk.
Kalken, som de hämtade från bergen, var dock inte enbart för prydnad. Den skyddade även huset mot regn och fukt. Huset täcktes till sist med ett tak av halm eller blad, som isolerade mot både kyla och den stekande solen.
Hemmen var ytterst enkelt inredda. Förutom låga träpallar hade bönderna inga möbler. De höll kylan från det jordstampade golvet på avstånd med tjocka mattor vävda av fibrer från agavekaktusen. Familjerna använde även mattorna som sängar, där de sov täckta av filtar.
I hemmet arbetade kvinnor på knä vid eldstaden. Maya och azteker tände elden i en trebent lerkruka för att elden inte skulle sätta fyr på de torra mattorna på golvet. När skörden togs in, tog kvinnorna hand om majskolvarna. Först tog de bort kornen från majskolven och sorterade bort alla som var dåliga. Majsen lades i blöt i kalkvatten och lades sedan att torka i solen, så att den inte skulle mögla. Kvinnorna malde de torkade majskornen till grovt mjöl mellan två stenar och hade nu grundingredienserna till tortillas – stora majspannkakor – som var en fast del av alla måltider. Pannkaksdegen bakades på en lertallrik över elden eller i en rund lerugn.
Till majsrätterna serverade kvinnorna till exempel starkt kryddade grytor av bönor och chili eller chiasoppa – en tjock soppa gjord på kärnorna av vild salvia. Kött var en sällsynt delikatess hos vanliga bondefamiljer. Husdjur som kor, får, getter och hästar tillkom först, när européerna invaderade kontinenten. Aztekerna höll dock hundar, och inkafolket födde upp lamor – i båda fallen för att äta dem. Fåglar som kalkoner var också en del av hushållet. Vid festliga tillfällen jagade männen med båge eller blåsrör och återvände med rådjur, kaniner, små vildsvin, tapirer och bältor.
Aztekerna fiskade dessutom i rikets stora sjöar eller så jagade de sköldpaddor och grodor med spjut eller nät. I sjöarna fanns det även gott om larver och snäckor.
En annan delikatess var honung. Bönderna samlade de tjockflytande, gyllengula dropparna från vilda bin i skogen, men de odlade även bin – bland annat arter av gaddlösa bin.
Pojkar och flickor skiljdes åt
   
Invånarna i de sydamerikanska rikena bodde i storfamiljer med flera generationer under samma tak. Kunskaperna inom lantbruk och hushållsarbete gick i arv från föräldrar till barn, och när familjemedlemmar blev för gamla för att arbeta på fälten eller i hemmet, tog de yngre generationerna på sig ansvaret för att ta hand om dem.
Livet var strängt könsuppdelat. Redan vid födseln hade könet betydelse. Det avgjorde nämligen var navelsträngen begravdes: en nyfödd pojkes navelsträng gavs åt byns krigare, som grävde ned den på slätterna, där stora slag utkämpades. Flickans grävdes ned nära hemmet, som utgjorde ramen kring hennes liv.
Föräldrarna uppfostrade sina barn till att uppföra sig och arbeta som pojkar eller flickor. Till exempel utrustade fäder sina söner i sju- till tioårsåldern med fiskenät, medan mödrar lärde sina döttrar att spinna, laga mat och städa.
”Ta kvasten, var duktig på att sopa”, lyder instruktionerna till flickor i ”Codex Mendoza” – en skrift som författades på 1500-talet kort tid efter spanjorernas erövring av aztekernas rike.
Vid tiden för puberteten sattes många pojkar i aztekernas rike i skola, där lärarna undervisade dem om gudarna och folkets kultur. De fick bland annat lära sig de traditionella rituella danserna. Utbildningen var framför allt ett privilegium för överklassen, men även barn från den vanliga befolkningen fick ibland chansen.
Viktigast för de unga var dock att hitta en maka och bilda familj. De unga männen gifte sig i regel i 20-årsåldern, medan kvinnorna var bara knappt 16 år gamla. De äldre generationerna lade stor vikt vid att utse helt rätt partner.
När familjen hade godtagit en brud, skickade de en betrodd kvinna till hennes föräldrar för att fria. Om den andra parten accepterade, kunde man påbörja förberedelserna för en överdådig bröllopsfest, som pågick i flera dagar.
De äldre fick bli berusade
   
Mitt på dagen på bröllopets första dag anlände gästerna. De lade sina medhavda gåvor vid eldstaden – symbolen för familj, mat och sammanhållning – i det blivande äkta parets hem, som även utgjorde ramen runt ceremonin och festen. Eftersom dryckenskap inte sågs med blida ögon hos aztekerna, fick endast de äldre lov att dricka pulque – en tjockflytande, mjölkaktig alkoholhaltig dryck med en jästaktig smak. Pulque gjordes av saven från agavekaktus.
Normalt var den berusande drycken förbehållen prästerskapet, som ansåg att alkoholångorna satte dem i kontakt med gudarnas värld under ceremonier. Eftersom pulque visade sig vara gynnsam för svaga och äldre, fick emellertid även mor- och farföräldrar njuta av den.
När solnedgången närmade sig samlades brudens familj i hennes hem. Kvinnorna badade och smyckade bruden med fjädrar och målade hennes ansikte med röda och gula färger. Den rikt utsmyckade bruden lyftes upp på ryggen av den kvinna som hade arrangerat bröllopet, och bars av henne till brudgummens hus, där han väntade vid eldstaden. Där satte kvinnan ned bruden på en matta vid sidan av brudgummen.
Brudgummens mor gav nu paret två klädesplagg – kvinnan fick en tunika, mannen fick en mantel – och knöt ihop dem som symbol för att paret nu var förenade för alltid som äkta makar.
Efter vigseln stängdes huvudpersonerna in i sovrummet, där de fick stanna i fyra dagar. Den femte dagen öppnades dörrarna till sovrummet igen, och festen fortsatte med sång, dans och tal med förmaningar om hur de nygifta borde leva med varandra framöver.
Förutom bröllop firade Sydamerikas folkslag en rad religiösa och rituella fester under året. Historiker anser att mayaindianerna övade in över tusen olika danser, som de framförde klädda i dräkter med masker och dramatiska huvudbonader.
Trumslagare bankade på sina trummor, medan andra musiker blåste i keramikflöjter eller höll rytmen med slaginstrument gjorda av sköldpaddssköldar.
Förlorare offrades
   
Ritualerna hos mayafolket och aztekerna bjöd även på bollsporten tlachtli, som är känd från avbildningar på stelar och från fynd av planer. Det var ett slags basket och spelades med en massiv boll av rågummi på en 50 meter lång och 10 meter bred plan.
För att få poäng skulle de båda lagens spelare skjuta bollen genom en stenring högt uppe på en mur. De fick bara passa bollen med armbågar och höfter. Inga sparkar, inga kast. Det vinnande laget kunde efter matchen göra anspråk på åskådarnas kläder och smycken, medan förlorarna riskerade att offras till gudarna.
Modiga män snurrade runt påle
   
De spanska upptäcktsresande häpnade, när de första gången såg aztekerna utföra voladores. Smyckade med fjädrar klättrade fyra män upp på en hög stolpe. Trummornas rytm eskalerade hastigt, medan åskådarna bad och sjöng för våghalsarna.
Med ett rep knutet om benen kastade männen sig ut från stolpen och försökte under sin flygtur mot marken kretsa tretton varv runt stolpen. Tillsammans fullföljde de fyra männen då 52 varv runt stolpen, vilket motsvarade antalet år i aztekernas cykliska kalender.
Andra sporter var fredligare, till exempel brädspelet patoli. Invånarna spelade med pjäser av torkade bönor på ett spelbräde av trä format som ett kryss. Patoli var så populärt att de mest entusiastiska spelarna satsade allt de ägde.
Personlig hygien tog upp en stor del av aztekernas och mayaindianernas vardag. Det var till exempel normalt att de flesta hem hade ett eget ångbad. De spanska conquistadorerna, som sällan tvättade sig, betraktade undrande indianernas märkliga kroppsvårdsseder:
”De badar ofta, och många av dem två gånger om dagen”, berättade den spanske jesuitprästen Francisco Javier Clavijero förbluffat på 1700-talet.
Aztekerna tillverkade ett slags tvål av frukten från copalxocotl-växten, som spanjorerna kallade för ”tvålträdet”, eller av rötterna från xiuhamolli-växten.
Invånarna smorde in sig med ”tvål”, när de badade, och tvättade även kläder i skummet.
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