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Resumen

Ante el énfasis actual de la investigacién histérica sobre la identidad, desde una perspectiva de critica metodolo-
gica se plantean las posibilidades del acceso a la percepcion de este concepto en la prehistoria reciente, partien-

do de los datos materiales que le son propios.
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Abstract

In accordance with the nowadays emphasis on identity by historical research, this paper, from a perspective of
methodological criticism, focuses on the possibilities to approach to the perception of this concept within recent
prehistory on the ground of the material data which are its own.

Keywords: Identity, Recent Prehistory, Methodology.

Un nuevo espejismo recorre Europa, en la politica
y en la historiografia postmoderna: la identidad. Un
sentimiento subjetivo cuya necesidad y pertinencia
cada uno entiende a su manera. Lo que aqui se expo-
ne es una opinion critica, no combativa sino respetuo-
sa y admirativa hacia las mentes jévenes que no cesan
de buscar nuevas categorias, aun las imposibles de
rastrear con los materiales y la metodologia de siem-
pre, incentivando asi el debate que hace avanzar
nuestra dialéctica ciencia de la Historia; pero también
sosteniendo que las mentes honradas, sabias y tena-
ces de siempre, desde cualquier paradigma explicati-
vo, con la solidez de los datos y los argumentos razo-
nables, son la base permanente sobre la que se pue-
den edificar las fantasias especulativas; ambas identi-

dades pensantes son necesarias: a lo llamativo y estu-
pendo hay que anadir la honradez, la discrecion vy el
sosiego.

El enfoque actual hacia la identidad es tan licito
como cualquier otro, pero en el ambito de las socieda-
des agrafas de la prehistoria, su reflexién ofrece con-
clusiones extraidas, como es tradicional, de la
Etnologia y hoy de la Sociologia (ambas disciplinas
antropologicas, como la Historia), pero no de la
Arqueologia. Podemos dudar de si ha sido el oficio de
etndlogos y socidlogos el que ha llevado a la sobrea-
bundante mencion de identidad y alteridad, conceptos
del patrimonio mental humano como la bondad o la
belleza, o si este protagonismo deriva del auge de sen-
timientos nacionalistas y del choque de identidades
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provocado por la migracion, siendo asi preciso ocupar-
se del tema.

Cierto que el humano siempre ha percibido al otro
como opuesto; instinto, evidencia o necesidad, pero en
su version “social” no es la identidad un sentimiento
espontaneo. El énfasis en su estudio surge de la
Sociologia, disciplina fruto del incremento de la espe-
cializacion que busca su espacio entre otros saberes
antropoldgicos ya instalados; para ello, maneja con uti-
lidad metodologias propias de base estadistica, pero
su analisis no debe invadir la discusion tedrica de con-
ceptos subjetivos y no mensurables, propios de la
Filosofia y, en su aplicacién a sociedades del pasado,
de la Historia. Los estudios sociolégicos sobre senti-
mientos, emociones, oficios o sectores especificos de
poblaciones actuales, son un traslado a las sociedades
urbanas —demograficamente grandes que admiten el
modelo estadistico—, de la investigacion etnoldgica tra-
dicionalmente vertida sobre grupos rurales o pre-esta-
tales contemporaneos.

La Historia, conocimiento cientifico, tiene como tal
un método especifico: el dialéctico inductivo-deductivo,
explicito y posible en sus hipoétesis, proceso y resulta-
dos —provisionales, como en toda Ciencia—, que inclu-
ye el paradigma, la formacién del investigador con su
inevitable subjetivismo, y que para la fase pre-histori-
ca, agrafa por definicion, cuenta como Unica via direc-
ta en el estudio con la metodologia arqueoldgica y toda
su carga analitica, la cual, superado el episodio de
sarampion seudo-cientifico, no precisa de estadisticas
para explicar el funcionamiento de los sistemas cultu-
rales, de los que la averiguacion del nivel ideolégico no
puede exceder la posibilidad razonable, segun dos
premisas evidentes: 12 los datos materiales son verdad

y sélo la verdad, 22 esa verdad no es toda la verdad;
conclusion: la explicacion sélo puede ser verosimil.

La Arqueologia Prehistorica es la metodologia de la
Prehistoria y de su calidad dependera el caracter cien-
tifico y el valor permanente del resultado empirico, y no
de su interpretacion mas o menos brillante. El nivel de
credibilidad en terrenos especulativos de la realidad
prehistérica se ha incrementado gracias a la mayor
abundancia y calidad de los datos arqueoldgicos y su
mejor conocimiento analitico. La pretensiéon de cono-
cer la Prehistoria de la Identidad o la Identidad en la
prehistoria es una meta atractiva que puede resultar
vacua. Lo que de cualquier concepto ideoldgico se
puede decir con los datos disponibles, desde variados
criterios o distintos intereses, siempre se ha enunciado
mediante hipétesis, intuicién, razonada analogia y
reconocido subjetivismo. El celo actual por la identidad
no aporta novedad a la especifica metodologia arqueo-
légica’, asi se aprecia en las abundantes obras que
mencionan la identidad como leitmotiv, un ejemplo es
Archaeologies of Art, Time, Place and Identity? que
reune trabajos basados en datos arqueoldgicos com-
plementados por los literarios o etnograficos, como es
tradicional; su contribucién a este moderno enfoque
cognitivo es en muchos casos la sustitucién de con-
ceptos como cultura o tradicién por el de identidad.
Resulta que la Arqueologia de la Identidad es la
arqueologia de las culturas®, concepto que formuld
Gordon Childe y que recupera su validez tras superar
severas y pretenciosas criticas.

En la realidad de todo momento y cultura todo es
reflejo de identidad, todo identifica; hoy su paroxismo
crea una nueva etiqueta que parece obligar a su inves-
tigacion; se supone perseguimos el sentido, la percep-
cion y la realizacion de la identidad en la prehistoria

1 La Arqueologia, que siempre ha sido lo que ha sido, renun-
cidé ya antes de la postmodernidad a apelativos por época,
elemento o contexto material estudiado, optando, sin variar la
metodologia, por etiquetas de implicacién mental cada vez
mas profunda: de la Arqueologia de la Muerte o la Feminista,
a la de la Identidad; enunciados de alto nivel especulativo,
casi filosoéfico, que atafien a la constitucion total de lo huma-
no, y que como resultado sintético de su estudio son
Prehistoria o Historia, segun la convencional diferencia. El
equivoco procede de los epigrafes post-modernos que men-
cionan esta disciplina, fundamental, pues es la metodologia,
pero no el resultado ni el objeto de la investigacién.
Resultados que ninguna otra ciencia sintética expone bajo el
nombre de su metodologia, y ninguna otra parte de la investi-
gacién histérica expone el estudio de aspectos politicos, reli-
giosos u otro campo “cognitivo” bajo el titulo de Arqueologia.
Cierto que “Arqueologia” es un término de moda, periodistico,
coloquial e incluso académico; utilizado en su sentido etimo-
l6gico de estudio de lo antiguo, se aplica a cualquier cuestion,
asi por ejemplo, tenemos una Arqueologia de la Informatica

como punto del
Biblioteconomia.

2 Editada por I. Domingo, D. Fiore y S.K. May (2008). Entre
otras, también se ocupa de este concepto la obra de L. Smith
y E. Waterton (2009): Heritage, Communities and
Archaeology. Otro ejemplo de uso y abuso del concepto “iden-
tidad” es la convocatoria de becas doctorales para un proyec-
to de la Union Europea titulado: “Forjando Identidades: la
movilidad de la cultura en la Edad del Bronce Europea” {entre
sus directores Kristiansen y Vandkilde), que traslada el con-
cepto a distintas forma de vida -estables o nomadas- genera-
doras de distinta concepcion de la identidad, que como resul-
tado de una investigacién no excede la hipdtesis o modelo
general derivado de observaciones etnogréficas; su reflejo
arqueoldgico sigue reducido a las distintas adaptaciones plas-
madas en la cultura material.

3 P. Wells aporta otro testimonio de equivalencia entre “cultu-
ra material” e identidad en la obra editada por Jones (2008:
370): “En la Primera Edad del Hierro una compleja serie de
niveles de comunidad e identidad regional pueden reconocer-
se a través de similitudes y diferencias en la cultura material”.

programa de una asignatura en



pero casi siempre lo que resulta es la adopcion de una
terminologia mas acorde con la linea cognitiva. Parece
un intento abocado al fracaso o a una simplificacion
muy trivial para que sea operativa; ésta, por lo univer-
sal y amplio del concepto; aquel, por la imposibilidad
de definir un sentimiento subjetivo a partir de datos
materiales o de analogias sin demostracion posible®.
Aun hay muchas nociones intangibles para desvelar: la
eficacia de la tecnologia, los ensayos fallidos, las
estrategias de mayor o menor dependencia del entor-
no (preocupacion que hoy sefialan los economistas),
en las que seria mas util centrarse mejorando el enfo-
que sobre la base econdmica, no sélo en sus posibili-
dades analiticas sino en la explicacién desde esta
perspectiva, antes de enfatizar en espacios ideologi-
cos (cuya interpretacion hipotética nunca se ha eludi-
do) de los que siempre se invoca la necesidad de
investigacion sin concretar nunca la nueva metodolo-
gia que la haria posible. Con bases mas sélidas en lo
perceptible tal vez lo demas se diera por afadidura.

La identidad es un sentimiento coyuntural; inesta-
ble, fluye constantemente del cero al infinito, del egois-
mo al anonadamiento en la universalidad. La exacer-
bacion de la identidad puede ser una reaccion contra la
tépica masificacion predicada hace afios, y hoy asumi-
da con gusto en su faceta consumista. Se habla de la
pérdida de identidad individual y cultural: el humano
manipulado econémica y politicamente y hoy ya globa-
lizado; siempre ha sido asi, de forma expresa o incons-
ciente y segun el nivel tecnoldgico, también en la pre-
historia. Paradojicamente, la conciencia de individuali-
dad, de singularidad —considerada creciente con el
transcurso histoérico, pero no lineal sino oscilante en
todo tiempo—, convive satisfactoriamente avenida con
la identidad universal. Y ahora, el resurgir de los nacio-
nalismos impone identificarse con el particular terrufio.
Buscando una definicion muy sintética, se podria decir
que la identidad es la conciencia de uno mismo y en su
relacion con los demas. Una sencilla férmula con mul-
tiples versiones, que expande en todas sus posibilida-
des la obra de A. Hernando (2002, cfr. pp. 50-51). Pero
de cualquier manera que se exprese, es manifiesto
que el sentido de la identidad no es directamente reco-
nocible en los restos materiales.

Una diferencia concluyente entre nuestra mentali-
dad occidental y la prehistérica, incluso con la de

recientes épocas histéricas, es la informacién (antagé-
nica de la ignorancia), esencial para concebir y cons-
truir nociones de libertad, igualdad, subordinacion y
demas abstracciones quizas ajenas a la mentalidad
prehistérica en proporcién variable; mientras que con-
ceptos de calidad mas “tangible”, como identidad
social (pertenencia a un grupo), jerarquia o poder, si
podemos asumirlos en nuestra interpretacién del pasa-
do. La informacién es conocimiento, los fanatismos
nacen de la ignorancia (o de una informacion parcial y
manipulada), y son la maxima expresion de rechazo
del ajeno, pero no son un sentimiento espontaneo sino
inducido.

Sin embargo, en la percepcion pristina de la identi-
dad es el instinto el factor causal de la nocion de “el
otro”, un efecto espontaneo, individual y no manipula-
do politicamente, pues no se necesita consejo para
distinguir al ajeno aunque soélo sea para disputarle la
comida. La afirmacién de que el “primitivo” no capta la
individualidad es otra proyeccién de nuestro subjetivis-
mo; la mente pre-cientifica si concibe su sentido, pero
no lo evidencia si carece de trascendencia social. Creo
este supuesto hipotético mas justo para enfocar la
cuestion, pues lo que difiere son los caracteres que
cada mentalidad cultural atribuye al concepto. La iden-
tidad es una percepcién humana, del ser inteligente y
reflexivo; si los animales sienten su identidad la pensa-
mos solo instintiva, univoca e inconsciente: todo ani-
mal conoce su manada, su pareja, su territorio, su
grupo; a partir del nivel instintivo —también humano—,
las maneras de percibir la identidad son infinitas y
todas mas o menos en conflicto con las de “el otro”.
Individual o colectivamente, es la supervivencia, la
situacion de crisis, el interés econdmico, lo que guia y
genera actitudes de rechazo o de grata convivencia
que pueden volverse en “tradiciones” o incluso en reli-
giones mas o menos integristas. Como actitud social la
identidad es manipulable; los nacionalismos triunfan
en casi todas las circunstancias histéricas, mas en las
de crisis, por un espontaneo y simple célculo de los
recursos: cuantos menos seamos a mas tocaremos,
un “pensamiento elemental”’, convergente y universal.
A estas actitudes podemos atribuir algunas huellas
prehistéricas, como las de enfrentamientos, sin duda
frecuentes; datos ya conocidos, vertidos ahora desde
la perspectiva que prioriza el rechazo consciente, la
conciencia de alteridad en su version colectiva.

Manipulacién de la identidad. Dice Ismail Karadé: A
los dictadores les obsesiona controlar los sentimientos



de la gente: son el dltimo refugio de la libertad indivi-
dual. El sentimiento de identidad es instintivo, esponta-
neo y primario, y socialmente, coyuntural y manipula-
ble; siempre lo ha sido aun en la sociedad mas simple:
la dual. En sus diferentes versiones colectivas, el
manejo politico o religioso abunda en ejemplos docu-
mentados desde la antigiiedad escrita en los mitos del
origen, resucitados hoy en notables casos de utiliza-
cion del pasado como legitimacion del poder y recla-
macioén de derechos “historicos”. No faltan intentos en
la prensa cotidiana para hacernos conscientes de una
identidad de raza o lugar, llegando a crear etnias, y no
en exdticos lugares sino en Europa®; también la inves-
tigacién ha creado identidades ficticias al atribuir a
supuestas entidades reales, como caracteres propios
de ellas, rasgos del patrimonio universal humano, es el
bien conocido caso de /os indoeuropeos.

Los textos mas préximos a la prehistoria europea
nos informan de la construccidn subjetiva, autodefinida
y artificial de una identidad comun, ajustada a preexis-
tentes mitos que repiten siempre el mismo esquema
(crf. MARCO 2000). El estudio de F. Burillo (1995)
sobre el concepto étnico-geografico de celtiberos,
pone de manifiesto su complejo entendimiento, varia-
ble para ellos mismos y para los autores que los refie-
ren en la antigliedad y en la investigacion actual; inci-
de en la identidad nominal de los celtiberos como
amplio pueblo o nacion de naciones y nos ilustra sobre
los infinitos grados de este concepto; cada uno conci-
be su identidad, compleja en niveles, segun los reque-
rimientos que su pertenencia impone en cada momen-
to®. Describe Burillo un hecho interesante: la asuncién
por un grupo (el celtibérico en este caso) de un nom-
bre creado e impuesto por terceros, “externo” como
bien lo califica, aportando la fundada sugerencia de
que el “celtiberismo” es asumido con orgullo: el nombre
evoca el mito del origen, en palabras de Marcial: hibe-
rus et celtis genitus (op. cit.: 21). Es un fenémeno his-
téricamente repetido, sobre todo en contactos entre
colonizadores e indigenas.

También los analisis etnoldgicos acuerdan que los
conceptos de identidad y de alteridad son artificios,

para algunos relacionados con un sentimiento: la
melancolia, bien conocido en el Romanticismo y pues-
to de relieve de forma abrumadora por J. Juaristi
(1997) sobre una abundante recopilacion de textos
griegos y romanos que justifican la autoctonia (equiva-
lente de la identidad étnica y residencial), sobre todo
en aquellos casos en que la raigambre procede de
migraciones, pues “el ancestro emigrante compromete
la autoctonia” (Juaristi 2001: 71)". Los autores inciden
en la semejanza narrativa de los “mitos de origen”,
sujetos a un esquema ineludible que prueba su nece-
sidad social: justificar la rancia permanencia o la vuel-
ta a los origenes, la autoctonia avala la posesion.
Como mitos, su creacion encierra un fondo de verdad
en la constancia de las migraciones, de diversa entidad
e incidencia, caracter distintivo de las siempre relativa-
mente inestables poblaciones europeas frente a la per-
manencia de los estados contemporaneos del proximo
oriente. La cuestion de las migraciones (o ambigua
difusion) frente a la transformacion endégena, antes de
que se les buscara significado identitario, ha sido el
caballo de batalla y eje de la investigacion para expli-
car los cambios culturales, para lo que es util citar el
trabajo de sintesis de C. Renfrew (1990: 180 y ss.)
sobre el problema indoeuropeo, que también se refie-
re a la percepcion nativa de la identidad y a la subjeti-
vidad de ciertos conceptos de atribuido caracter étnico.

Enfrentados a culturas agrafas ¢nos debemos limi-
tar a los datos materiales para rastrear conceptos
inmateriales? Refiriéndose a la que considera vision
antihistorica sobre el pueblo vasco expresada por M.
de Unamuno en su poema Orhoit gutaz, dice Juaristi
(1997: 107): “...dicha vision s6lo pudo ser poética, por-
que solo el arte puede redimir a un pueblo sin historia
—sin escritura— de la reclusién en una intrahistoria que,
a fin de cuentas, es sinénimo de naturaleza. Unica-
mente la poesia puede dar voz a un pueblo taciturno,
aun cuando esa voz sea la de uno solo de sus hijos, el



bardo, cuya misién consiste en cantar la vida de los
silenciosos”.

Importa la frase porque la historia de un pueblo es
su mas efectivo certificado de identidad; también
expresa un axioma de la Etnologia: los pueblos agra-
fos, por menos complejos, conciben su identidad mas
cerca de la naturaleza, o fundida con ella; ese y otros
caracteres hacen que el acceso a la comprension de
su ideario s6lo pueda ser intuitivo y poético; una via
posible, que debe ser bien diferenciada del limitado
analisis cientifico de los datos. Pero es rechazable la
ecuacion entre escritura e historia: los pueblos agrafos
si tienen historia, justamente la conservada en la
memoria de los bardos y narrada en los mitos, y la
reflejada en los restos materiales; a desvelarla en lo
que se pueda se dedica la investigacion prehistdrica.

Si nos adentramos en la ideologia prehistdrica por
el cauce de la identidad que hoy nos estimula, justo
sera reconocer que este enfoque no deriva de un inte-
rés cientifico sino politico; seremos responsables de
incentivar un sentimiento (trascendente socialmente)
poco aconsejable, o de equilibrarlo y atenuarlo desde
la realidad de los datos, denunciando su manipulacion;
el historiador ha de desvelar la realidad, las causas e
intenciones que subyacen tras la simple narracién de
los acontecimientos. Ignoramos el grado de manipula-
cion de la identidad en la prehistoria, pero se puede
razonar como cierta, es actitud consustancial a lo
humano y manifiesta en los mitos del origen en textos
muy proximos a pueblos prehistoricos europeos.
Conscientes de la inevitable subjetividad, nuestra
metodologia delimitara lo propio de la Arqueologia y la
Prehistoria, de las analogias, modelos y teorias de
sociologos o etnélogos, pero sin rechazar sus aporta-
ciones.

Enfoques y propuestas.- Antes de la epifania de la
identidad, la investigacion ha buscado definir el carac-
ter de las comunidades en todas sus facetas, de tecno-
l6gicas a ideoldgicas, en su “clasico” equivalente de
culturas o pueblos, nomenclatura discutible pero inevi-
table; hoy, los analisis expresamente ocupados de la
identidad, desembocan en los mismos conceptos.
Obviando antiguas pretensiones baldias, la postmo-

dernidad recupera rumbos y memoria de la denostada
escuela histdrico-cultural, conscientes al fin de que la
Prehistoria es Historia. Interesantes compendios histo-
riograficos recientes, como el de Jones (2008: 8 y ss.),
repasan la “historia cultural” y el concepto sobre los
“pueblos” en autores de distintas tendencias; la sinte-
sis de la Edad del Bronce de Kristiansen y Larsson
(2006: 37-38)° destaca la movilidad (Ulises es el para-
digma) como caracter de la Edad del Bronce europea,
tendencia que sefialan contraria a la estabilidad del
campesinado histérico, fijacion perdurable como han
puesto de relieve recientes analisis de ADN mas arriba
mencionados (nota 5); una observacion relevante en el
rastreo de la identidad. La movilidad de las poblacio-
nes europeas’ se reitera con varios topicos: a) la cons-
tancia de las migraciones y su implicacién con la con-
ciencia de comunidad, b) la conservacion mas visible
de la identidad étnica en pueblos itinerantes, al menos
en la actualidad, lo que no excluye otros sentimientos
de identidad tanto o mas exacerbados, c) la radical
vision de alteridad que de los pueblos itinerantes -el
enemigo externo y desconocido- trasmiten las estables
civilizaciones del POA.

Ciertos estudios mencionan rasgos materiales
como significantes de conciencia de identidad, sin dis-
cernir que la potencialidad de las categorias de restos
arqueoldgicos respecto a su implicaciéon con la esfera
ideoldgica o la econdmica, es distinta. Se explican las
semejanzas en casas Yy asentamientos de diferentes
lugares como fruto de una intencionada reproduccion
de tradiciones originarias, no siendo aquellos, forzosa-
mente condicionados por al ecosistema, el item mas
adecuado para derivar “intenciones”. Incluso se olvida
el papel de la funcién por el protagonismo de la tradi-
cion; es también preeminente la intencion, agente sub-
jetivo y aleatorio, frente a la adaptacion, agente nece-
sario. Estos parametros no se oponen entre si, sino
que en cada elemento cultural y circunstancia se com-
binan con diferente intensidad, y asi debe tenerse en
cuenta. Otro interesante punto es el referido a la
memoria social (JONES Ed. 2008: 145-150, articulo de
F. Gerritsen): lo que antes era explicado como funcio-
nal ahora es ideoldgico™.



Siendo tan subjetiva como la identidad, controlar la
intencién desde datos arqueoldgicos no es posible,
mas alla de afirmar que toda realizacion funcional sirve
a una intencién; K.T. Lillios (2008:173) reconoce esta
dificultad, pero intenta delimitar lo que se debe a la
intenciéon de reproducir elementos culturales identita-
rios en el traslado de una comunidad a un ambiente
nuevo, para conservar la memoria, de lo que responde
a factores practicos y adaptativos inevitables, empresa
en teoria viable pero fallida en la practica, que acaba
en ofra sustitucion terminolégica al englobar bajo el
concepto de intencion lo que en la nomenclatura habi-
tual se entendia como perduracién o continuidad cultu-
ral de la comunidad que se traslada, en el grado per-
mitido por el nuevo enclave. Algunos ejemplos que
Lillios aduce de otros autores para apoyar su hipétesis
muestran lo vano del intento, como el relacionar la
orientacion de las casas o las tumbas megaliticas con
el supuesto lugar de origen de los constructores (des-
defiando su posible autoctonismo), frente a condicio-
nantes mas razonables y conocidos, como los vientos
dominantes, la insolaciéon o los materiales disponibles,
para las primeras, y referencias de culto, geograficas o
astrales para las segundas™.

Entre otros muchos trabajos de distinta amplitud,
destaca la mas completa reflexion y verdadero tratado
sobre el tema: el de Aimudena Hernando, Arqueologia
de la Identidad, titulo respetable y atractivo de una
obra que revela e ilustra, y entre otros méritos de inte-
rés cientifico aporta un compendio de referencias y
opiniones al respecto de los ambitos socioldgico y
etnoldégico. Es un texto fundamental, comprensivo del
concepto de identidad en todas sus dimensiones, no
so6lo ni precisamente la prehistérica, sentido en el que
puede ser arqueologia (sistema de analisis aplicable a
cualquier fase de la historia), pero no es una promesa
metodoldgica para la Prehistoria sino una prueba méas
de que la averiguacion de la identidad es una cuestion
de la Antropologia Cultural (Etnologia) o la Sociologia
y no de la Arqueologia. Hernando (2002. 214) al
denunciar la proyeccién de nuestro subjetivismo sobre
la mentalidad prehistérica, reconoce nuestra falta de
entendimiento y afirma que la Arqueologia de la
Identidad (de aplicacion a toda la historia), abre una
reflexion, “un acercamiento realista al pasado, a ‘los
otros’ grupos del presente y a nosotros mismos”. Un
credo positivista basado en datos vivos y no precisa-
mente en los restos materiales, que son la base del
analisis arqueoldgico.

Propone su trabajo una dicotomia basica del con-
cepto: el premoderno y el moderno con dos nociones
de la identidad: la relacional y la individual (de infinitas
posibilidades intermedias), significantes para Her-
nando de los distintos “mecanismos de control“ de los
humanos sobre la naturaleza y las circunstancias de su
vida. Evidentes extremos de percepcion de la identidad
que no deben entenderse como excluyentes entre si
sino como predominantes: la identidad individual,
implicada con el sentido del tiempo y la expresion
metaférica, frente a la relacional, con el sentido del
espacio y la expresion metonimica. De forma general
se sefialan tres etapas: la tedricamente mas “primiti-
va”’, grupos cazadores-recolectores y horticultores,
definidos como sociedades de reciprocidad generaliza-
da universal (HERNANDO 2002: 111-119 y ss.); la de
sociedades campesinas, de reciprocidad positiva inter-
na y negativa externa (Op. cit. 147 y ss.), con amplia
gama de grados y posibilidades, aplicable tanto a
sociedades prehistéricas como letradas, y un tercer
nivel con paradigma en las sociedades capitalistas o
“modernas”, de reciprocidad negativa generalizada
universal, en las que triunfa la percepcion de la indivi-
dualidad (Op. cit. 187 y ss.). Es seductor el relato del
proceso histérico que desemboca en la concepcion
cientifica del mundo y sus consecuencias: el “desliza-
miento” de la concepcién del espacio a la del tiempo,
del mito a la ciencia... que caracterizan las dos formas
elementales de identidad (Op.cit.: 7-13). La dicotomia
es valida, pero no creo deba concretarse en fases de
mas o0 menos “modernidad”; no se puede negar el sen-
tido de la individualidad a las gentes del pasado pre-
moderno, sometidas a sus leyes, normas o miedos en
distinta medida, pero también conscientes de los varia-
dos lazos de relacion con los suyos y los otros.

La obra es un buen ejemplo de la actual tendencia
cognitiva, sucesora de anteriores propuestas —hinguna
inutil o despreciable— que han jalonado un camino de
especializacion y precisién cada vez mayores, un pro-
ceso acumulativo en el que cada época ha aportado
sus mejores posibilidades que hay que valorar. En este
sentido, la fase mas fructifera para los estudios prehis-
téricos fue la procesual, aun vigente como marco
metodoldgico, no superada por tendencias posteriores,
que, como mucho, le han afiadido capas de matiz inter-
pretativo. No es la opinién de Hernando (Op. cit. 28)
que expresa su intencion de superar las anteriores
“Arqueologias” —procesual y cognitiva—; sin embargo
sus “caminos alternativos” no exceden la metodologia



ya operante sobre datos arqueoldgicos, y la reflexion
de la esfera cognitiva se construye inevitablemente
con analogias etnograficas, analisis contextual, intui-
cion y razonamiento, es decir, los recursos ya habitua-
les. No es superacion (que implicaria eliminacién, por
innecesario, de lo que se supera), lo que se aporta es
mejora, avance o profundizacion, el proceso continuo
en la historia de la ciencia. Pero si es sugestiva la opi-
nion de la autora (Op. cit. 28-30) sobre las fases pro-
cesual y post-procesual, como respectivamente cen-
tradas en la razén y el sujeto®, caracter en el que creo
reside la permanente validez cientifica del enfoque
procesual: proporciona una base de resultados que no
impide la consideracion afadida de lo subjetivo, del
investigador y de lo investigado. Una ciencia debe
tener en cuenta la calidad de sus datos y, como opina
Hernando, el positivismo ciertamente no es idéneo
para las ciencias sociales, pero si es un enfoque ade-
cuado en el analisis de los datos materiales
(Arqueologia, precisamente) que son la base de la
interpretacion, y cuanto mejor sea este analisis, mas
verosimiles seran las hipétesis que sobre ellos se for-
mulen.

La base paradigmatica de la propuesta de
Hernando es el Estructuralismo; de su atractiva expo-
sicion se desprende un deseo mas que una oferta
novedosa, como enuncia esta premisa: “Existe un
punto de partida fundamental que no han puesto en
practica los procesuales ni los postprocesuales, que
consiste en hacer explicitos los fundamentos filosofi-
Cos en que se basa el pensamiento occidental para, a
continuacioén, asumir que el modo en que las socieda-
des que presentan una complejidad socioeconémica
menor que la nuestra y donde la individualizacion no
ha alcanzado el mismo desarrollo, no veran el mundo
con la distancia racionalizadora que a nosotros nos
caracteriza”. (Op. cit. 41). Afirmacion que admite el
apriorismo de la diferente mentalidad entre las socie-
dades mencionadas y advierte del peligro de subjeti-
vismo que supone esa distancia; este riesgo siempre
fue considerado por la investigacion, consciente de la

proyeccion de nuestra mentalidad sobre el objeto,
denunciada por la Etnologia, que opera con poblacio-
nes vivas, y sentida con mayor agudeza para las socie-
dades prehistéricas de las que no conocemos la “dis-
tancia racionalizadora” que poseian, quizd no tan
amplia como suponemos; asi, paradojicamente, la afir-
macion de Hernando, aplicada a la prehistoria, si supo-
ne una proyeccion de nuestra mentalidad al conside-
rar, en principio, la de aquellas sociedades menos
compleja y menos “individualizadora™*.

Incide Hernando para confiar en la via estructura-
lista en un hecho reconocido: por suerte no trabajamos
con individuos sino con colectivos y esta “subjetividad”,
se puede estudiar cientifica y objetivamente por ser la
estructura cultural (aunque todas las propuestas de
aplicacién se centran en poblaciones vivas). La via
metodolégica que puede poner en evidencia las
estructuras la apoya la autora en una discutible opinién
de Mauss, admitiendo que la coherencia entre los sub-
sistemas basta como demostracion, la experiencia es
externa e interna, la subjetividad es —ahora— una herra-
mienta valida. Una via posible para la Etnologia o la
Antropologia Social pero inadmisible para la
Prehistoria: nuestra experiencia interna y subjetiva no
basta para acceder a la de los prehistoricos. Al respec-
to, la autora con razén recomienda prudencia (Op. cit.
43-44) y aclara: “el descubrimiento de la estructura
resulta de la capacidad del investigador de hallar la
coherencia entre todas las partes, de captar el signifi-
cado que no es evidente...”, lo cual, dicho de otra
forma, no es sino la propuesta de la vision sistémica
y/o contextual de las culturas, aportes de los enfoques
procesual y postprocesual.

No surgen nuevos recursos para superar el proble-
ma asumido. La propuesta vuelve al parametro crucial
antes disefiado: el control sobre la naturaleza dara la
medida de la capacidad de individualizacién o necesi-
dad de agrupacion solidaria. El enfoque de Hernando,
aunque parte de propuestas filoséficas del estructura-
lismo no pretende averiguar el significado de los signos
sino algo menos ambicioso pero mas fundacional: “la



conviccion de que existe esa coherencia... entre la
conciencia subjetiva que tienen los seres humanos de
los hechos sociales y el caracter objetivo de esos
hechos. [...] defiende una relacién estructural y nece-
saria entre control material de los fenémenos de la
naturaleza humana y no humana [...] y el modo de per-
cepcion de la realidad. [...] a menor control material de
las condiciones de vida, mayor la sensacion de impo-
tencia que podrian sentir los seres humanos frente a
los fenémenos dinamicos de la naturaleza no humana
[...]. Si la construccién social y cognitiva del mundo
tiene una relacion directa con el grado de control mate-
rial sobre ese mundo, entonces podremos abstraer
una serie de principios estructurales de aplicacion a
cualquier grupo cultural, independientemente del
momento o el lugar donde se haya desarrollado su
existencia”. Hernando no pretende sino ofrecer un
marco de comprension global de las pautas basicas
que modelan la subjetividad, sobre las que se constru-
ye la identidad de cada grupo, a partir del cual se
puede profundizar en matices, como hace el estructu-
ralismo, pero aunque no lo pueda hacer la Prehistoria,
es necesario conocer esa estructura basica. (Op. cit.
46).

De lo dicho, en lo que no cabe sino estar de acuer-
do, deriva una vision de la identidad: “.. la identidad
consiste basicamente en desarrollar mecanismos cog-
nitivos que nos permitan tener sensacioén de que con-
trolamos en medida suficiente la realidad, indepen-
dientemente del control en si que tengamos” (Op. cit.
51). Una definicion peculiar y subjetiva, que aplicada a
la realidad muestra el cambio en el lenguaje y la expli-
cacién de los datos prehistéricos: los “mecanismos
cognitivos” que enuncia serian la “capacidad de adap-
taciéon” o “mecanismos de adaptacion”, de anteriores
enfoques. Pero jes el concepto de adaptacion trans-
mutable en el de identidad? Desde la perspectiva cog-
nitiva resulta acertado, es mas subjetivo (tener sensa-
cién) y expresa una reaccion humana universal refleja-
da en el dicho: el que no se consuela es porque no
quiere; o en la fabula de la zorra y las uvas: por un
lado, objetiva y realista adaptacion a las circunstan-
cias, por otro, subjetiva afirmacion del yo, de la identi-
dad: si no las como es porque no quiero.

Hay otras puntuales precisiones del lenguaje, asi,
para Hernando, no es la estrategia econémica en si
misma (la forma de vida) la que determina el grado y
concepto de la identidad sino el control que el grupo
tiene sobre la naturaleza y sus fenédmenos (Op. cit. 121
y otras). En principio es un nuevo énfasis de matiz cog-
nitivo en lo econémico (el control va mas alla de la
estrategia), pero el “control de la naturaleza”, no deja
de ser un derivado del interés econémico y su estrate-
gia, la que planifica el control sobre la naturaleza, lo

incrementa -o lo intenta- y su logro, pleno o relativo,
genera la adaptacién especializada o forma de vida, y
son las huellas arqueoldgicas de esa “estrategia eco-
nomica“ propia de cada sociedad, las que cerrando el
circulo aportan los datos que permiten hablar de su
grado de control sobre la naturaleza, y sobre su senti-
do posible de la identidad.

Los parametros basicos para la construccion del
concepto de identidad, junto a la justificacion del titulo
“arqueologico” de la obra, aparecen en esta frase:
“Dado mi convencimiento de que existe una relacién
de coherencia estructural entre control material de los
fenémenos de la naturaleza y percepcion mitica o cien-
tifica de estos fenémenos [...] lo que podria llamarse
Arqueologia de la Identidad no tendria como funcién ni
metodologia, como he insistido ya tantas veces, un
analisis que afectara a materiales arqueologicos, sino
un analisis puramente tedrico de las condiciones que
tendria que haber revestido la identidad de cada grupo
en estudio para que se respetara la légica de la cohe-
rencia estructural con las condiciones de vida que nos
revelan los restos materiales que de ellos nos quedan”
(Op. cit. 106-7). El aporte de Hernando es basicamen-
te el andlisis tedrico de la identidad y la clarificadora
caracterizacion dual de este concepto, pero resultando
un marco excesivamente amplio para focalizar las
investigaciones desde su protagonismo. No hay nueva
metodologia, viable para los datos arqueoldgicos; se
sugiere otro modelo tedrico que partiendo de la mente
busque el encaje con los datos: un enfoque deductivo
siempre lo encuentra, responde a todas las preguntas;
los datos materiales avalaran, mediante su silencio,
cualquier idea, ya que tampoco las niegan, datos e
ideas son categorias distintas. Pero el camino de la
ciencia es inverso: se trata de preguntar a los datos y
desde ellos tratar de extraer, por elevacion, las ideas
que los generaron.

Ademas de la obra comentada, la mas profunda
sobre el tema, otras aportaciones tedricas y la tenden-
cia general niegan la conciencia de individualidad en la
prehistoria. Asi, A. Jones, introduciendo un capitulo
sobre identidad, afirma que el concepto de la individua-
lidad ha sido cuestionado en los contextos prehistori-
cos; observaciones antropolégicas sefialan la indivi-
dualidad como un concepto especificamente histérico
de la cultura moderna occidental. La idea de gente
autéonoma, libre para actuar segun su eleccion, es un
producto de la modernidad. En muchos contextos no-
occidentales la idea de un individuo separado o distin-
to de los demas y de su ambiente natural es simple-
mente ajeno: las gentes no empiezan y terminan en las
fronteras de sus cuerpos sino que se construyen sobre
sus relaciones sociales y con el medio (JONES, 2008:
285y ss.). Una vision necesariamente coincidente con



la del trabajo de Alimudena Hernando, y con la de cual-
quiera que insista en buscar los paralelos de la fria
Europa en paraisos tropicales y contextos “no occiden-
tales”.

De todo ello resulta clara nuestra incapacidad para
concebir la identidad que los prehistéricos pudieran
sentir y nuestra alteridad respecto a ellos; son “el otro”,
sobre el que desde el presente proyectamos nuestro
yo. En la subjetividad, siempre reconocida en la inves-
tigacion prehistorica, pone hoy el énfasis la postmoder-
na Arqueologia Cognitiva, insistiendo en tradicionales
paradigmas y recursos antropolégicos; pero si existen
mas avances en la explicacion de los subsistemas ide-
olégicos prehistéricos, no es su causa inicial el empu-
je tedrico de esta corriente, que en si misma es conse-
cuencia del avance en el andlisis de los datos arqueo-
I6gicos, muchos mas y mejores que los disponibles en
los inicios de la investigacion, que siempre derivo de
ellos las explicaciones sociales e ideoldgicas posibles.

Objetos, casa, familia, amigos, pais, creencias, afi-
ciones, aptitudes..., todo nos identifica a cada uno,
aunque no lo afirmemos de manera expresa. Hoy es
‘identidad” lo que antes teniamos por sentimiento,
opcién politica, camaraderia, amistad, gremio, oficio,
maestria y un largo etcétera ¢ Es posible rastrear alu-
siones a un concepto del que los prehistéricos quiza no
fueron conscientes? Todo es convencional, el lenguaje
y sus términos, también el de prehistoria; es propio del
conocimiento cientifico dar nombre a las cosas, crear
su lenguaje, definir su objeto; la Historia la hacen los
historiadores desde requerimientos que varian con el
tiempo, el interés y el lugar, por eso es licito acercarse
al pasado desde esta nueva perspectiva que trasmite
una preocupacion actual, una reacciéon post-moderna
que puede enriquecer la sintesis.

La angustia actual por la identidad la muestra como
un sentimiento poco saludable que manipula la nostal-
gia, busca la identificacion con el pasado para conjurar
los temores del presente. Hay versiones poéticas
sobre el asunto; poesia e intuicién son la forma de
comprender estados de animo que nunca seran reduc-

tibles a leyes o clasificaciones, s6lo pueden ser descri-
tos; como dice Sergio Gaspar (Estancias), con sor-
prendente alusion a la identidad y a la metonimia: “Esta
es la historia de esos dias. La cuento/ de la Unica
forma en la que puede ser contada/ una historia a tro-
zos, por metonimia/ ajustdndome al dibujo de los
seres, sabiendo/ que cualquier vida se vive comple-
ta.../[...) pero ninguna vida logra ser contada en su
totalidad./ [...J/ Vivimos todo, pero contamos sus frag-
mentos/ [...]J/ Nuestra/ tarea es levantar un hogar que
se derrumba/ —lo llamaremos identidad— con fragmen-
tos/ de recuerdos no necesariamente vividos”.
Pareceria que habla un prehistoriador post-procesual y
cognitivo, pero consciente de la parcialidad de sus
datos.

En Prehistoria todo debe ser nombrado con pala-
bras nuevas, pues ni una sola de las suyas nos ha
sido transmitida. Todos los nombres son convenciona-
les, las definiciones hipotéticas y la meta la busqueda
de lo verosimil, pues siempre habra otra explicacion
posible. Con la intuicién contamos, y con las formas
de representacion: metonimia y metafora, predomi-
nantes respectivamente, como A. Hernando sefalaba,
en las sociedades premodernas y modernas, pero
siempre activas en la mente humana como requisito
desde que existe el pensamiento, sin capacidad meta-
férica no hay comprension. La Historia es también
especulacion intuitiva; intuicion no aleatoria o ftrivial
sino nacida, aun espontdneamente, de larga reflexion,
de la inmersion consciente en la mentalidad del otro,
la recreacion de su vida, su relacién con la naturaleza
y su estadio tecnoldgico, por conocimiento previo del
contexto y los elementos del sistema cultural que se
pretende explicar®.

La exigente implicacion actual con lo ideoldgico,
desde la intuicién, no ha de relegar el razonamiento ni
olvidar la calidad de nuestros datos, fisicamente alea-
torios y parciales. Al contrario de las fuentes escritas,
desviadas desde su origen por la vision subjetiva del
escritor, las fuentes arqueoldgicas no eligen, dicen lo
que hay; pero si eligen quienes las manejan, la inves-
tigacion vedd a veces la expresion de lo cotidiano tras
las ricas tumbas que llenan museos; en su descargo
diremos que siempre son mas solidos los restos de los
ricos que la leve huella del pobre; es irrefutable que las
obras que homenajean a las élites, tumbas u obras



publicas, son de inmediato visibles, es su funcion como
indice de jerarquia en el mando y la organizacién, un
comportamiento social sujeto a determinadas pautas,
en el que también podemos quiza intuir el acto arbitra-
rio de un individuo.

Ensayar un marco metodolégico para la captacion
de la identidad exige previamente calibrar el caracter
de los datos del pasado agrafo. La citada propuesta de
Hernando (2002: 46), afirmaba un marco de compren-
sion global desde el que el estructuralismo puede pro-
fundizar en matices, pero no la Prehistoria. Pero es
justo en el particularismo de los datos arqueoldgicos
donde hemos de buscar los indicios afines con el
entendimiento de la identidad en cada caso. El campo
propio de nuestra investigacion es el arqueoldgico, a
su metodologia se conforma el analisis de los datos,
sobre los que —sin romperlos ni mancharlos— se super-
pone la interpretacion desde la logica, intuicion, recre-
acion y modelos analdgicos de todo tipo; y con una
premisa ineludible: el criterio comparativo, imprescindi-
ble en la apreciacion del cambio cultural, y la formula-
cion relativa del resultado, tan variable como el interés
de sociedades e individuos, de lugares y fases. No hay
términos ni soluciones absolutas, ni normas generales
para expresar la cantidad, el tiempo o el lugar. Menos
aun si el objeto es la identidad, parametro intrinseca-
mente relativo que soélo se manifiesta en su confronta-
cion con “el otro”. Hacemos ciencia y no un relato para
el gran publico que exige la historia completa y cerra-
da, a ser posible, con final feliz.

Conceptos indicadores.- Al margen del nivel técni-
co del analisis, hay conceptos susceptibles de correla-
cionar la materia arqueoldgica con la nocion de identi-
dad definida por y para la investigacion, en actos pre-
histéricos sugerentes de su intencién implicita y reco-
nocida por sus protagonistas. Ciertos vectores de la
cambiante realidad cultural son reconocibles por el
arqueologo en el momento Unico de su fosilizacion;
unos mas generales, causales, estimuladores o retrac-
tores de la conciencia de identidad, como adaptacion,
especializacion, funcion, tradicion, estabilidad, religion,
autoctonia, etnia, etc. mas adecuados para un comen-
tario tedrico; otros mas especificos, realidades mas
aptas para la plasmaciéon arqueolégica, como migra-
ciones, jerarquia, centro originario, ancestros, heroiza-
cion, belicismo, ofrendas, etc. Son nociones desde
siempre aplicadas a las sociedades prehistéricas y en
si mismas mas reales que la hipotética conciencia de
identidad que pudieron generar o simbolizar.

Todo cambio reflejado en la cultura material puede
encerrar una mutacion del concepto de identidad. El
cambio es apreciable de varias formas: cuando parece
repentino, coyuntural, una sustitucion violenta y a
veces poco duradera, parece dificil aceptar que gene-

re identidad, concepto mejor avenido con continuidad y
tradicion; la cuestién es si la identidad se transmite por
migracion o culturizacion, o es sobre todo fruto de la
evolucion enddgena. Los pueblos moviles tienen su
propia identidad, pero la realidad y la l6gica nos dicen
que para aceptar una identidad “trasmitida” hace falta
que los trasmisores hayan arraigado, ademas, la con-
ciencia de identidad de los receptores, antes latente y
largamente madurada, ha podido resurgir si ha habido
enfrentamiento. Nada se puede afirmar al respecto de
forma general o modélica, aunque pudiéramos diferen-
ciar entre las huellas de unos supuestos inmigrantes y
los residentes previos, la gestion de sus identidades
tendréa en cada caso caracter propio por distintos para-
metros: material, demografico, de mecanismo, veloci-
dad, etc.; y la identidad sera /a del caso analizado.

Adaptacion.- Se ha dicho que las culturas mas
capaces en esta crucial cualidad humana eran las mas
propensas a desaparecer; mas razonable seria decir
que a ftransformarse. La adaptacion, necesaria en
algun grado, y en algun grado actuando contra la tradi-
cion o tendencia conservadora, inherente a la identi-
dad, genera cambios o pérdida de su sentido previo. El
dramatismo plasmado en el dicho: adaptarse o morir,
evoca la realidad de que en ocasiones la adaptacion
es el requisito de la supervivencia; un grupo abocado
a la extincion renunciara al “lujo” de su identidad. Pero
lo normal en los desarrollos culturales es que la adap-
tacion sea un proceso de transformacion lento y conti-
nuo, en el que también el concepto de identidad se
construye o se va transformando continuamente en su
ambiente y circunstancia.

Autoctonia.- Este concepto enuncia con mas con-
tundencia que el de continuidad la autoconciencia de
los pueblos, pero su traduccion arqueoldgica es indis-
tinta, ambos se expresan de igual forma en la cultura
material. La autoctonia es la clave de la posesion casi
siempre reclamada a través de los antepasados. Los
autéctonos son los hijos de la tierra, como afirma, entre
otros menos renombrados, Virgilio. Semanticamente,
es el concepto anténimo de inmigracién o difusién
desde el exterior; en los textos de época histérica com-
pone el meollo de los “mitos del origen” (Cfr. JUARIS-
Tl 2001 sintesis en ANDRES, 2005: 15-18), relatos
que insisten en probar la raigambre y son patrimonio
de la mitologia universal. Aunque en Prehistoria no
podemos recuperar los intereses politicos de las socie-
dades, sera util recordar que la autoctonia es una
cuestion politica en Grecia, y se aprecia que el mundo
civilizado griego basa su esencia en la estabilidad
emanada de la base agricola: “comen los frutos de la
tierra, comen el pan” (JUARISTI, 2001: 49, citando a
Demostenes), frente a los comedores de carne, sin
duda los pastores némadas; oposicion y retrato de



alteridad ya anterior en los estado préximo-orientales.
Esto sugiere, en coherencia con el rastreo de la con-
ciencia de identidad, la posible adecuacion de este
“‘modelo” de identidades enfrentadas a momentos en
los que apreciamos movilidad demografica superior a
la normal, como el Neolitico Final o el Bronce Final.

Funcion y tradicion.- Antes sefialaba la escasa
atencion que prestan algunos trabajos sobre la identi-
dad a la funcionalidad de las estructuras, olvidando la
necesidad de adaptacion y operatividad que exigia la
supervivencia en la prehistoria. La forma de asenta-
mientos y casas como rasgo cultural forjador de identi-
dad (D. Bori'c, en JONES 2008: 130-134), es sin duda
un hecho cierto pero no necesariamente transferible a
un nuevo entorno cuando se traslada la comunidad o
una parte de ella, como a veces se propone, atribuyen-
do las semejanzas constructivas a la intencién de man-
tener las tradiciones que expresan la identidad.
Aunque los pobladores de un lugar nuevo lograran
mantener esas tradiciones si lo permite el ecosistema,
su realizacion no precisa explicarse como intencién
identitaria; la respuesta probable de un miembro de
estas sociedades no contaminadas con nuestros pre-
juicios a la pregunta: ;por qué haces esto asi?, no
seria “porque debo mantener la identidad de mi grupo®,
sino: “porque siempre se ha hecho asi”, una cuestién
de técnica aprendida. El resultado material es el mismo
y nuestra comprension del asunto también, pues pode-
mos seguir afirmando que el sujeto se identifica con
unas formas, sea o no consciente de ello; el investiga-
dor si lo es y debe serlo también de que el énfasis en
la identidad es interés nuestro, y tal vez no del prehis-
térico.

La propensién conservadora, como la estabilidad,
es un instinto humano; estilos, técnicas adquiridas y
cualquier actividad que haya dejado huella material,
base absoluta de la ciencia prehistérica, han posibilita-
do la distincion de los grupos en culturas arqueoldgi-
cas, pero en qué medida su reiteracion se debio a la
inercia técnica o a la intencion de afirmar la identidad,
habra de analizarse en cada caso y segun la categoria
del dato: no significa lo mismo la habitacién, por fuerza
adaptada a las condiciones ambientales, que las reali-
zaciones supra-estructurales conectadas con la esfera
ideoldgica.

Dimensiéon demografica.- Hay relacién entre el
tamano de la comunidad y su forma de organizacion,
tanto en nédmadas como en sedentarios, aunque su
materializacion sea méas evidente entre los ultimos. Por
tanto, los intereses identitarios variaran, por acumula-
cién o sustitucion, con el crecimiento o la reduccion del
grupo, que incide en otras dinamicas, como especiali-
zacion y jerarquizacion, y en sentido positivo o regresi-
vo. El problema es que los calculos demograficos son

inviables y soélo apreciables en términos relativos, indi-
rectos y comparativos.

Estabilidad.- Ademas de la propia persistencia de
los asentamientos, la duracion de la siempre relativa
estabilidad ofrece indicios en ciertas tecnologias
(como la de ceramica grafitada balcanica), que requie-
ren una inversion importante de esfuerzo y tiempo en
el aprendizaje y no se suelen abordar cuando se prevé
una estancia breve. Algo parecido se aprecia en la rea-
lizacion de obras publicas, murallas y otras formas
arquitecténicas, que dan cierta medida de estabilidad.
En cambio, situaciones de inestabilidad como la migra-
cion o el traslado expansivo pueden conllevar la dege-
neracion de algunos aspectos tecnoldgicos; los neoliti-
cos de la LBK, al menos en las primeras generaciones,
quiza no olvidaron las formas y técnica de la ceramica
pintada balcanica, pero su régimen de traslado periédi-
co y obligada adaptaciéon a esta circunstancia, haria
muy onerosa, ademas de innecesaria, su reproduc-
cion, generando nuevas formas; también su memoria
de conexién con el pasado se iria modificando, pudie-
ron mitificar su raigambre en elevadas y brillantes cul-
turas (el viejo topico de una “edad de oro”), sobre todo
al compararlas con las residuales poblaciones de
cazadores-recolectores con las que entrarian en con-
tacto —pacifico y fructifero o belicoso—, a las que,
segun nuestra expresion, tendrian como modelo de
alteridad.

Especializaciéon.- Sea individual o colectiva, agu-
diza la conciencia de identidad de quienes la desarro-
llan. Las vias de especializacion son muy diversas: la
necesidad, la inventiva, la reiteracion..., y sus expresio-
nes variadas; es distinta la especializacion econdémica
de cada grupo y los elementos de su cultura material
reflejaran, por un lado, en su faceta y parte funcional
(utilitaria) la tecnologia de la especialidad, la maestria
como sello de identidad, y por otro, en la no funcional
expresaran rasgos atribuibles a la tradicion y la inten-
cion, reflejo de la identidad del grupo. A falta de lo
mucho perdido en materiales perecederos, en la pre-
historia reciente el grupo tecnolégico mas abundante y
generalizado es la ceramica, con elementos funciona-
les y aleatorios como la “decoracién”, variables en
tiempo y espacio, diversificandose al compas de la
ocupacién cada vez mas especializada de ambitos y
ecosistemas, y cuyos diferentes estilos, clave de la
definicion de “cultura material”, son los que mas proxi-
mamente nos sugieren identidad comunal.

Religion.- Uno de los mas poderosos factores de
identificacion. Las religiones se hacen mas visibles
segun avanza la prehistoria reciente y se incrementa la
complejidad organizativa de las sociedades, que tam-
bién especializan y sistematizan la practica religiosa;
incluso podemos intuir, quiza desde el Calcolitico, indi-



cios de la religion como excusa, soporte o incentivo
para enfrentamientos enconados; el concepto de “gue-
rra santa” pudo inventarse en la prehistoria. Las creen-
cias no desaparecen ni se sustituyen sino que se acu-
mulan en capas superpuestas de identidad: las que
proceden de las mas elementales y ancestrales creen-
cias naturales, el animismo persistente, el pensamien-
to trascendente pre-cientifico y el cientifico, la religion
oficial...

La religiéon es un especifico medio de comunicacion
entre individuos o colectivos, las a veces evasivas hue-
llas de lugares sagrados, recintos de culto, “templos”
domésticos, etc. los consideramos sitios donde se
manifiesta una identidad religiosa de la que no pode-
mos determinar su grado de implicacién en la vida real:
colectiva, elitista, para iniciados, intimista... La cumpli-
da estructura religiosa sugerida por estos lugares pare-
ce requerir un sacerdocio especializado; al menos
desde el Calcolitico, las uniformes expresiones simbo-
licas, la aparente entidad de una religion expandida por
todo el espacio europeo, incluso antes, monumentos y
hallazgos coherentes con la intenciéon de observacio-
nes astrales, reclaman un cuerpo de “estudiosos” posi-
blemente revestidos de caracter sacerdotal, que apa-
rece ya como seguro en el Bronce Final al afiadirse al
elenco de huellas ciertos objetos atribuibles a su fun-
cion; y si hay sacerdotes hay religion regularizada e
identidad religiosa.

Etnia.- Como concepto de pueblo, es histérica y
politicamente el mas implicado con la conciencia de
pertenencia. La mayoria de los mitos de origen se
refieren a pueblos como naciones, justificacion reitera-
da de la posesion territorial que en momentos de crisis
incrementa el rechazo del otro. El significado de etnia
lo define F. Burillo (1995) al advertirnos de su vision del
concepto en la presentacion del libro Los celtiberos.
Etnias y razas: “Frente a los que creen que existen ele-
mentos como las costumbres o la “sangre” como facto-
res que permanecen estables en el tiempo a la hora de
definir una etnia como “raza”, se parte del concepto de
etnia como el continuo devenir del proceso historico,
en el que se transforman las distintas entidades que
configuran la identidad de un grupo humano y en el
que prima lo cultural y lo sociopolitico sobre lo antropo-
l6gico”. La etnia, como equivalente de pueblo (comuni-
dad cultural, no de sangre), puede ser uno de los mas
aceptables para derivar la conciencia de identidad,
aunque solo sea en su faceta material: comunidad de
estilo, técnica, habitat, practica econémica y ritual, y
continuidad espacial; la “cultura material” en la que se
expresa toda identidad prehistoérica.

Migracion.- Un lugar comdn en la investigacion
prehistérica, con notable querencia étnica. Pero los
tépicos tienen su razén de ser: las migraciones son

universales y constantes; conocemos desde textos de
la Antigliedad la necesidad “politica” de su justificacion
ritualizada (Cfr. MARCO 2000) que oculta razones eco-
némicas, necesidad derivada del desequilibrio entre
los medios de subsistencia y la demografia, pues las
gentes no abandonan su hogar territorial si no se ven
forzadas a ello. El inmigrante quiza conserva la con-
ciencia de identidad de su tronco originario, pero esta
en inferioridad de condiciones, sera por antonomasia
“el otro”, temido o despreciado por los autdctonos del
lugar de arribada. El innegable hecho migratorio casi
nunca deja huellas; la cultura de los grupos obligados
a emigrar, mas aun si son reducidos, se difumina y limi-
ta a lo imprescindible, y sera facilmente sustituida por
la “materialidad” funcional de la comunidad que les
acoge o asimila; en cambio, es previsible que conser-
ven tradiciones, creencias y costumbres propias, justa-
mente los elementos culturales que, salvo en el campo
simbdlico, no suelen dejar huella entre los pueblos
agrafos. Aunque todos los pueblos prehistéricos euro-
peos deben haber sido migrantes en algin momento,
nada sabemos de sus sentimientos de identidad o alte-
ridad, de cémo los conservaron o modificaron inmi-
grantes y receptores, las huellas son espacios de cul-
tura material de dimension variable y diferente ritmo de
cambio, objetos y estructuras de uso viable tanto para
gentes de rancia estirpe en el lugar como para supues-
tos advenedizos.

Las migraciones fueron la explicacién favorita de la
escuela historico-cultural que, a pesar de de sus equi-
vocas huellas, las hizo responsables de todo cambio
materializado en la prehistoria reciente. El concepto
explicativo de la migracion también ha variando; frente
a aquella opcidon casi uUnica se ofrecen hoy varios
modelos: difusidon comercial, de ideas, de predicacion
religiosa o cambio ideolégico enddgeno, entre otras
alternativas posibles; pero se hace dificil explicar los
abundantes vestigios de semejanza cultural (elemen-
tos muebles, comportamientos funerarios y concretos
simbolismos) que inundan Europa a fines del Neolitico
y de la Edad del Bronce, expandidos con una rapidez
y amplitud espacial que reclaman un potente apoyo
poblacional en movimiento; similitud llamativa que
afecta a varias esferas del sistema cultural en estas
dos coyunturas histéricas, no apreciable en otras lar-
gas fases de continuidad, que invita a aprovechar su
evidencia en términos de identidad, como predicacién
religiosa, como expresion de una triunfante conciencia
guerrera, u otras distinciones que parecen superponer-
se con poderio a las posibles identidades locales.

Tratando de relacionar la identidad con elementos
expansivos y “unificadores”, se sefalan buenos ejem-
plos en la ceramica de cuerdas, la campaniforme, la
“cultura” de los tumulos del Bronce, etc. (otra vez, las



tradicionales culturas materiales). Los cambios antes
explicados por el hecho “fisico” de las migraciones, son
ahora atribuidos a un cambio ideolodgico. H. Vandkilde
(2007: 70 y ss.; 130 y passim) exponiendo el debate
entre la opciéon migracionista y la ideoldgica, recoge
entre otras la opinion de |. Hodder para quien la cera-
mica de cuerdas supondria un cambio ideoldgico apo-
yado en la difusion de un “mito del origen”; explicacion
que, propuesta como alternativa a la migracion, no la
contradice, pues un mito de tal caracter necesita para
su expansion un apoyo demografico suficiente; ade-
mas, los mitos de origen suelen ser socialmente res-
trictivos (un pueblo, una élite) y no espacialmente
expansivos; no son la causa de la jerarquizacion (evi-
dente con la ceramica de cuerdas, la campaniforme o
los timulos), sino su consecuencia, nacen para justifi-
car a un linaje, una clase o una etnia; en el caso de que
el mito sea importado del exterior, sera llevado fisica-
mente por un estamento mas poderoso, por “migran-
tes” invasores o conquistadores, y los que lo asumen y
en él participan, no seran muy proclives a compartirlo
con los autoctonos (los ajenos) pues, como sefia de
identidad, supone derechos reservados.

Ancestro.- La identificacion con los ancestros
expresada en algunas tumbas y relacionada con la
posesion del territorio, es hace tiempo un argumento
bien traido, indemostrable como cualquier otro pero
valido porque es una sefia de identidad universal y por
tanto admisible para las culturas prehistéricas, aun las
que no ofrecen huellas manifiestas de este proceder;
vale como hipétesis general el sentimiento de los ante-
pasados como origen mitificado de la identidad del
grupo, asociado a la nocion de un centro primigenio.
La materializacion de esta idea solo la vislumbramos
en concretos tipos de sepulcros; la veneracion del
ancestro y posible relacién con la posesion del territo-
rio parece razonable cuando en tumbas visibles y per-
durables se documenta un culto tributado en fases muy
posteriores a su uso funerario, segun hipétesis que
enuncio A. Snodgrass (1982) para las micénicas vene-
radas en el periodo Geométrico, y que es muy conve-
niente a la reocupaciéon en época campaniforme de
tumbas dolménicas anteriores.

Centro originario.- Si un recinto funerario de
caracter monumental parece coherente con la inten-
cion de identificarse por y con los ancestros, otras
estructuras ostensibles, de culto, conmemoracion,
cenotafios, etc. llevan implicita la funcion identificado-
ra; su manifiesta visibilidad no es gratuita, sugiere
comunicacion colectiva, frente a otras posibles identi-

dades esotéricas que podemos suponer y que al bus-
car su ocultacion son insondables. La monumentalidad
visible pudo significar el punto conceptual del origen
del grupo, su centro del mundo, como el paradigma de
Delfos™, que nos hace conscientes de los muchos de
estos puntos nodales, quiza simples piedras, que
habran desaparecido o pasado inadvertidos.

En este punto, recordemos el concepto de territorio
que de los escitas nos trasmite Herddoto. Un sugeren-
te trabajo de F. Hartog que desarrolla puntos relativos
a la identidad, a la muerte como signo de alteridad,
operador de la diferencia, y al héroe como figura meto-
nimica del territorio, sefiala que la ligazén de los reyes
escitas con el “territorio” representa su centro: “El com-
promiso elaborado entre la exigencia del nomadismo y
la centralidad funcional es la de un punto fijo ‘excéntri-
co’: la tumba se situara en los margenes”; el espacio
recorrido no es un espacio totalmente indiferenciado,
comporta un punto nodal que es la figura metonimica;
recoge el autor la singular diferencia entre dos nocio-
nes de la relacion entre el espacio civico y la tumba del
héroe que sefala Herodoto, adecuadas a distintas for-
mas de vida: para la ciudad la zona de los eschata es
la mas alejada del centro, para los escitas el eschata
es precisamente el centro, aunque su situacion fisica
sea excéntrica, en las margenes del territorio nomada
(HARTOG 1982: 143-144 y 146).

Las formas de identificacion con el espacio casi
siempre se vinculan a un ancestro, origen del linaje
que, de sangre, pasa a ser de lugar: “hijos de la tierra”,
asi se expresa el surgir de la identidad ciudadana,
nexo que acaba superando los lazos tribales de los
que emana la agrupacion urbana; el origen sacro que
la justifica esta en la figura del personaje mitificado y
heroico, que fue real y ahora reside en el tiempo primi-
genio del lugar. Los relatos del origen tienden a la ocul-
tacion de lo extranjero, hay trucos para eludir la alteri-
dad (JUARISTI 2001: 70-71) y referencias constantes
al ancestro eponimo: el héroe.

Héroe.- La heroizacion es un fendmeno de finales
del Geométrico que la investigacion relaciona con la
formacion de las ciudades; hoy diriamos: la construc-
cion de la identidad ciudadana. El culto a los héroes
florece en Grecia en el siglo VIII; para Bérard (1982), el
héroe es el sustituto del principe y un medio para que
la sociedad asimile el cambio de su organizacion. Las
ofrendas de culto en anteriores tumbas micénicas jus-
tificaria, como propone Snodgrass (1982), el cambio
del modo de posesion de la tierra: fueran o no advene-
dizos los nuevos ocupantes, expresarian con esta



sefial reivindicativa su identificacion con sus supuestos
antepasados, anteriores duefios del territorio. El para-
lelismo material de ciertas tumbas europeas de seme-
jante cronologia con algunos heroa griegos, ha propi-
ciado la ocasional aceptacion de su caracter “heroico”;
aunque no se cuente con el apoyo de los relatos miti-
cos del origen, que lo confirman para Grecia, no es una
hipotesis absurda.

Jerarquia.- En la prehistoria se inventa todo, mucho
antes de que los textos escritos nos ratifiquen su reali-
dad, de lo técnico a lo ideoldgico, del perfil en H al fana-
tismo y la exclusion, entre otras cosas. La mencion del
invento es otro énfasis actual en los epigrafes cientifi-
cos™, un justo desagravio por la apariencia, bien ali-
mentada por los helenistas, de que toda realizacion
humana surge solo en pueblos con escritura, sobre
todo los griegos, creadores (al parecer de la nada) de
nuestra civilizacién occidental. Decepciona que haya
que recordar a los “historiadores” que en la prehistoria
se consiguen, configuran y establecen todas las practi-
cas que posibilitan la vida humana y su desarrollo, tanto
en lo bioldgico (supervivencia), como en lo social (rela-
ciones) y en lo espiritual (ideologia). En la Europa extra-
balcanica, el concepto de jerarquia lo vemos razonada-
mente materializado desde las tumbas de la ceramica
de cuerdas/hachas de combate, especiales ajuares
adecuados para expresar la identidad individual, aun-
que la relevancia social de estos difuntos pudo residir
en su particular estatus o bien como miembros de un
grupo distinguido. Aun desconociendo la organizacion
politica, la discontinuidad de los “picos” de aparente y
coyuntural jerarquia individual, mientras persiste el sus-
trato poblacional y cultural basico, nos afirma la realidad
del hecho jerarquico, su caracter relativo y su depen-
dencia de circunstancias cambiantes de estabilidad, cri-
sis o resistencia al mismo.

La Antigiedad escrita documenta muchas formas
de relacion social, coherentes con otras de identidad,
que pudieron percibir los anteriores grupos prehistori-
cos; conceptos especificos como clientelas, vasallajes,
colonatos..., pudieron desarrollarse pero aun no pode-
mos materializar sus potenciales huellas en hallazgos
como las téseras de hospitalidad. Para definir las for-
mas de identidad posibles nos faltan también criterios;
la identidad se transforma, como se transforma la fun-
cion de las estructuras; eso parece significar la super-
posicion en Heuneburg de un timulo principesco sobre
una anterior vivienda singular, o la metamorfosis de
una tumba colectiva en simbolo de poder, o los depd-
sitos de fundacién o de clausura, los sacrificios, la dife-

rencia entre los enterramientos en necropolis o en el
habitat, los posibles sepulcros o depdsitos de everge-
tes, la diferente orientacion de los enterrados en necro-
polis a veces contiguas; cualquier forma distintiva es
legible como identificacion, aun inconsciente, de un
grupo o un individuo, en lo jerarquico, lo religioso o
cualquier otro matiz del todo cultural.

Categorias o tipos de identidad.- Es nuestra expe-
riencia que en su contexto cotidiano el individuo tiene
una familia, es convecino en un pueblo, pertenece a un
club de futbol y a la cofradia del patrén, y vive en la
casa de sus antepasados de al menos hace cuatro
generaciones, que se sepa; todas esas identidades (su
individualidad, su estirpe, su residencia, su ideologia
religiosa o politica....), son un sentimiento latente que
so6lo se realiza cuando alguien se lo hace saber o se
confronta con una identidad paralela y ajena: “el otro”.
La identidad no es una realidad material sino un con-
cepto no univoco, subjetivo y muchas veces inventado,
siempre convencional y oportunista. Esta digresion, no
filoséfica sino empirica, es para insistir en lo ilusorio de
anhelar su precisién en la prehistoria; pero hay algunos
agentes basicos de la identidad, en forma y grado acu-
mulables: el yo, la etnia, el lugar, la religion, entre los
mas evidentes, susceptibles de ofrecer atisbos sonde-
ables en restos 6seos, equipos y estructuras.

De la percepcién que de la identidad pueden tener
las sociedades A. Hernando nos proponia una clasifi-
cacion general, una dicotomia elemental y por tanto
aceptable. A ésta se puede de inmediato anadir una
segunda, también evidente, de otra categoria pero de
grado paralelo, pues aunque desde nuestra externa
perspectiva investigadora parezca que la primera es
comprensiva de la segunda, no lo es en la realidad his-
tdérica; ambas son compatibles entre si y entre sus cua-
tro miembros, aunque tipificadas como alternativas, en
la vida real se presentan combinadas:

a) identidad individual (frente a) colectiva

b) identidad de sangre (frente a) locativa

Las huellas de estas formas no tienen una relacién
exclusiva con diferentes clases de restos arqueoldgi-
cos: elementos muebles o inmuebles, estructuras
funerarias, de culto, asentamientos y obras publicas,
aunque se pueden admitir relaciones preferentes.

La identidad individual es especialmente indefinible
y ambigua, incluso para el sujeto que la percibe (su yo
consciente); la identidad colectiva, social, tiene
muchas formas, algunas trascienden a lo material en
manifestacion visible. Aunque se suelan describir
como excluyentes, no son percepciones antagonicas,



y entre ambas apreciamos la convivencia de muchos
mas grados de identidad. En las huellas prehistéricas
parece mas accesible deslindar identidades colectivas;
aunque los ajuares o monumentalidad de algunas tum-
bas sugieran individualidad, no es de inmediato discer-
nible si priorizan la singularidad de la persona enterra-
da o del personaje, una distincién de categorias que es
clave: el individuo por si mismo o en relacion con la
sociedad a la que representa; su tumba monumental
puede no evidenciar individualismo consciente sino, en
significada manifestacion social, la asuncion del espiri-
tu colectivo.

Mientras que no hay trabas conceptuales para
aceptar la percepcion de la identidad colectiva en la
prehistoria, la individualidad presenta mas problemas:
la ausencia de nombres' es el hecho insuperable y
diferencial, una ausencia que no implica la de su reco-
nocimiento; la individualidad, marchamo de identidad,
es un hecho universal e intrinsecamente humano;
como el nombre, la realidad del individuo es y fue evi-
dente. Pero en la investigacion como en la historia, la
individualidad nunca es bien admitida; aunque lo inten-
ten las clases aristocraticas, se rechaza el culto a la
persona (por eso murié César) y aunque en ocasiones
llegue a la divinizacion, el poder se compensa con la
muerte ritual, sufrida a veces por una victima propicia-
toria que sustituye al que en realidad lo ostenta.
Ignoramos si en la prehistoria se sacralizé el poder indi-
vidual, como concede la hipétesis del caracter “heroico”
de algunas tumbas del Bronce Final; el aparente “culto”
funerario al individuo destacado pudo no ser consenti-
do por la sociedad, salvo que fuera como representan-
te del grupo, su victima propiciatoria incluso.

Dejando las disquisiciones, la conciencia de indivi-
dualidad, el yo, puede surgir de variadas experiencias:
la maestria tecnoldgica (el maestro que ensefia), la
conciencia del poder (yo soy el jefe), el conocimiento
cientifico (el sacerdote astrénomo), o el control de la
naturaleza al menos desde el Neolitico, se cuentan
entre otros parametros de individualidad susceptibles
de dejar huella; las formas citadas parecen en especial
accesibles desde datos funerarios, con evidencia cre-
ciente segun se incrementa la complejidad social y la
especializacion, sobre todo desde el Bronce Final: el
jefe, el guerrero y el artesano, y otra mas labil en sus
huellas: el sacerdote. Como suponemos que el jefe
pudo asumir unas veces la funcion sacerdotal y otras
la guerrera, o ambas y cualquier otra segun la fase (y

la conveniencia de la investigacion), obtenemos la tri-
ada favorita, reputado caracter de unos indoeuropeos
(“construidos” también por la investigacion), pero que
en realidad es la estructura mas elemental en cualquier
sociedad compleja.

La identidad colectiva suele ser doctrinal o politica;
coloquialmente, doctrina sugiere religion, que aun res-
tringida a este solo sentido, tiene un trasfondo de inte-
rés politico, de guia de la masa por la élite, del pueblo
por los iniciados. Hay ejemplos histéricos de desliza-
mientos en la hegemonia de ambas concepciones de
la identidad (y en ambos sentidos), deriva paralela a
cambios en la estructura social y el ejercicio del poder,
como el ocurrido en la transicion del Geométrico grie-
go a la formacién de las ciudades, que supuso el final
de las tumbas monumentales y el lujo funerario por las
leyes de Solon. En el Bronce Final apreciamos una
traslacion semejante en la ostentacion de la riqueza,
que de exhibirse en tumbas excepcionales pasa a ser
enterrada con preferencia en “depdésitos votivos”, fené-
meno que pudo encerrar un profundo significado de
transformacion social revestido de religion: el rechazo
de individualidades dominantes; esto sin embargo no
nos informa de cambios en la organizacion administra-
tiva ni de sistemas de gobierno distintos de las indefi-
nidas jefaturas, en pro de un mayor colectivismo,
pudiendo tratarse simplemente de una manipulacion
de los resortes del poder, mediante la cual, por la
colectivizacién de una ofrenda en un acto ritual (religio-
s0) un individuo oferente justifica y ve admitida su pre-
eminencia.

La identidad de sangre es una realidad incontesta-
ble. Colectiva o individualmente todos la reconocemos,
pero lo que de ella enunciemos para la prehistoria sera
supuesto desde modelos etnograficos: la familia, la
tribu, el linaje, la raza, con ser niveles de relacion bio-
I6gica determinables analiticamente, distan ain mucho
de ser accesibles; pero podemos asumir su reconoci-
miento como razonable, baste recordar que hoy inclu-
so paises desarrollados mantienen viva su identidad
tribal y se avienen mejor con el sistema de jefaturas, la
fidelidad al jefe, que con la democracia; para la segun-
da Edad del Hierro, las fuentes escritas nos trasmiten
la realidad del sentido de identidad tribal y lealtad al
jefe, incluso con la mencién de sus nombres.

Se acepta que el sentimiento de colectividad es
mas radical en grupos maviles, frecuentes en la prehis-
toria europea. No significa que la pasion colectiva se



desvanezca en sociedades sedentarias o urbanas, no
siempre la tribu esta contra la ciudad, las identidades
superpuestas se atenuan o incentivan segun conven-
ga, y asi, se afiade la que podemos llamar identidad
local, locativa o residencial, un sentimiento individual y
colectivo que hoy domina y se impone al del origen
propio o familiar, pues pocos ciudadanos tienen la raiz
de su estirpe en el lugar donde viven; el fundamento de
esta relevancia es el ineludible interés econémico que
se muda en sentimiento maleable; la necesidad sote-
rrada impele a gentes ajenas al espacio nacional que
les acoge a manifestar con mayor vehemencia que los
naturales del lugar su pertenencia a él, pues la identi-
dad adoptada no se satisface con ser tacita, debe
expresarse. Se argumenta que hoy los nacionalismos
recalcitrantes son una vuelta al orden tribal, pero es un
concepto de tribu post-moderno que tiene menos que
ver con la filiacion o el linaje de sangre (aunque también
a veces se pretende) que con la residencia. Es también
espurio el concepto de las “tribus urbanas”, de rigidos
vinculos no estrictamente de sangre sino un combina-
do de raza, cultura y residencia, mas semejantes a
“cofradias”, aunque suele ser la sangre protagonista de
sus rituales de admisién, como elemento vital cuyo
intercambio suple el defecto de un parentesco real.

La identidad locativa, en apariencia mas neutra que
la de sangre, puede ser tan exigente como aquella vy,
desde luego, mas accesible en su expresion material.
Todo cambia, el espacio permanece. Como bien desta-
ca A. Hernando, el espacio es el referente de las cultu-
ras pre-cientificas, tangible y conocido. El lugar que se
habita es el inmediato generador de identidad, espacio
mas concreto cuanto mas sedentaria es la comunidad,
segun el contraste supuesto entre los grupos tribales
moviles y los plenamente urbanos. Pero tanto los pue-
blos de vida estable como los ndmadas itinerantes por
amplios espacios que conocen en cada uno de sus
puntos, tienen su territorio. Los pueblos sin tierra no lo
son por vocacion sino por causas lejanas que les fuer-
zan a salir de su dominio y encontrar un nuevo acomo-
do que sientan como suyo; estan también inmersos en
la afioranza mitica de un origen al que algun dia retor-
naran. Aunque no nos nombremos, como los antiguos
atenienses, “hijos de la tierra”, a nuestra tierra quere-
mos volver una vez muertos, un nuestra que con fre-
cuencia es la tierra de adopcién. En los textos antiguos

la referencia al lugar es la mencion dominante de iden-
tidad; se reivindica el origen en un lugar mitico o real,
o la posesion del lugar por el antepasado que salié en
un tiempo primigenio, o se invoca el lugar por encima
de cualquier otra raigambre. La férmula ateniense
parecia despreciar los lazos de sangre, pero incluia la
pertenencia a las tribus originarias, ancestrales posee-
doras del territorio. Son precisamente los textos escri-
tos de las primeras sociedades urbanas del Préximo
Oriente las que transmiten el mas temprano certificado
de identidad local o residencial y del sentimiento de
alteridad, el temor y rechazo del otro, para ellos, los
noémadas externos, ajenos a su civilizacion. El itineran-
te se mantiene histéricamente como sujeto preferido
de alteridad, los “estafiadores”, “hungaros”, grupos de
oficio ambulante hasta hace poco activos entre nos-
otros, los vagabundos, los “sin tierra”, son siempre sos-
pechosos. Un rechazo de raices complejas, no tanto
en un sentido de identidad amenazada, sino mas bien
en el temor al contacto con mundos desconocidos de
donde “los otros” procedian o, como hoy, en la compe-
tencia econdémica; aunque las fobias y filias siempre
han sido alimentadas por intereses politicos con argu-
mentos ideoldgicos, en el fondo, siempre hay una
razén economica.

La nocioén —y evidencia— del espacio propio asocia
otros conceptos, singularmente el de limite, significati-
vo reconocimiento de lo externo como preferido y temi-
do sujeto de alteridad. La liminaridad definida por la
investigacion actual se atestigua desde las primeras
noticias escritas: el limite de la ciudad, como objeto de
rituales y creencias, manifiesta la consciente diferencia
entre sus habitantes y los de extramuros, un espacio
de azarosos peligros™. El concepto de la liminaridad es
aceptable para la prehistoria cuando se evidencie un
suficiente grado de estabilidad. Pero el sentido del limi-
te es propio también de los pueblos que se mueven por
los bordes entre lo conocido y lo desconocido, no sélo
las murallas o empalizadas de los asentamientos son
un limite, también el territorio abierto ostenta sus mar-
cadores: ademas del patrén dolménico y otras formas
sepulcrales de referencia onfalica y situacion liminar en
el espacio (como las sepulturas escitas), otros restos
menos llamativos, menhires o estelas, situados a
veces en pasos de montafa', revelan con certidumbre
el sentido de los confines entre los prehistoéricos.



La percepcion del espacio como generador de
identidad tiene en la investigacion expresiones como
“paisajes de la memoria“?®, aplicado al dolménico y a
otros enclaves. Implica la invocacion a los antepasa-
dos, las tradiciones, la raigambre de una comunidad en
un espacio reclamado como propio, quizd ya soélo
como creencia, tras haberse perdido en el transcurso
del tiempo la memoria de su utilidad inicial, tal vez eco-
némica. En este concepto encajan los santuarios,
denominacion que engloba a todo recinto exterior no
habitacional de caracter cultico, espacios favoritos de
expresion de la identidad, en cuyo recondito origen
pudo haber un hecho singular de significado herméti-
€O, una previa consideracidon magica que atrajo, como
referente onfalico, a las poblaciones circundantes que
asi afiadieron a su particular etiqueta identitaria la de
fieles de una religion o doctrina supra-comunitaria;
pero también pudieron ser el ancestral asentamiento
econdémico o lugar funerario de una comunidad, expan-
dida por crecimiento demografico o dispersa por nece-
sidad, y en el que los grupos derivados expresan la
identidad comun de su linaje y filiacién, como hace
sospechar la estructura de los recintos de calzadas
que surgen en el espacio europeo en el Neolitico
Pleno. Otros motivos conmemorativos afiaden los
numerosos santuarios tribales de comunidades célti-
cas, cuya forma se originé sin duda en tiempos muy
anteriores. De la cualidad de cohesionar en una misma
veneracion a variados grupos dispersos participarian
también los muchos santuarios rupestres? que atesti-
guan su frecuentacion a través de los tiempos, baste
recordar el alpino de Valcamoénica, una reiteracion
compartida con los circulos culticos como el paradig-
matico de Stonehenge que prolonga hasta hoy su valor
sacro. Especulando mas, aventuremos que la comuni-
dad de creencias que manifiesta la concurrencia en un
lugar sagrado pudo incluir bajo su égida a grupos
enfrentados, mutuos referentes de alteridad. A la reco-
nocida continuidad del culto en estos monumentos, se
puede afiadir la reocupacion simbdlica y cultica en tum-
bas singulares desde el Neolitico Final, datos que afir-
man la certeza de la memoria social en la prehistoria.

Resumiendo: Sin considerar la conciencia perdida
de nuestros protagonistas y sélo como tipologia para la
investigacion, se pueden sugerir diversas identidades
reflejadas en lo arqueoldgico, en apariencia, mas
aceptables las formas colectivas; la identidad indivi-
dual parece expresada en nociones impregnadas de
consideracion social (jefe, sacerdote, guerrero, ofi-

cios...) y por tanto también de reconocimiento colecti-
vo. Algunas formas de identidad, tienen mas opciones
para su manifestacion material:

-doctrinal o sacerdotal (colectivos amplios o restrin-
gidos), expresada en templos y recintos culticos, en
depositos y ofrendas,

-politica, expresada en obras publicas, y depdsitos
de cofradias o evergetes,

-economica, expresada en cualquier forma de vida
y como trasfondo de la intencion,

-esotérica, sabiduria pre-cientifica, expresada en
circulos “astrondmicos” y ciertos hallazgos singulares.
Magia y actividades ocultas, pertenencia y afiliacion
expresada en simbolismos de significado secreto solo
para iniciados.

-locativa, expresada en asentamientos, necrépolis,
tumbas onfalicas...

-tecnolégica, expresada en las diferencias técni-
cas, estilo, arte, etc., base de la diferenciacién “clasica”
de las culturas. La maestria y los oficios, expresados
en los depdsitos de algunas tumbas.

Es solo una enumeracién de posibilidades; cada
oficio, cada actividad puede incluirse en uno o varios
de estos grupos. La identidad puede brotar del espejis-
mo de los datos a los que la investigacion se aferra en
su deseo de explicacion que a veces deriva en gene-
ralizaciones engafosas: la pertenencia a un grupo
(guerreros, seguidores religiosos...), los limites espa-
ciales diferenciadores de grupos, las representaciones
simbdlicas o la funcién cohesiva inter-comunitaria de
las estructuras de culto... Muchas huellas nos sugieren
religiones, grupos sociales o actividades relativas a la
identidad, pero no conoceremos el numero ni entidad
de sus seguidores ni las normas exigidas para la acep-
tacién o el rechazo. Los sentimientos colectivos de la
identidad pudieron vivirse con conciencia voluntaria y
libre por los participes o ser asumidos como obligacion
impuesta por medios coercitivos.

Con el progreso econdmico y tecnolégico se incre-
menta la complejidad social e ideolégica; pero como
con las creencias, la autoconciencia anterior no des-
aparece sino que se acumula y sincretiza con las suce-
sivas; a mas especializacion mas factores identitarios
se afiaden a los que llamariamos “naturales”, capas
superpuestas a la simplicidad primigenia, en el interior
del grupo y del grupo frente a los demas grupos.
Cualquier clasificacion de las infinitas posibles nos ser-
vird a nosotros, sin que los prehistéricos hayan sido



conscientes de ninguna de las variantes de identidad
que definimos.

Estas reflexiones no nos proveen de soluciones
sino de hipotesis. La pertenencia a un grupo es inevi-
table: la mas elemental diferencia (como el género o la
edad) crea conciencia de grupo y asigna a los ajenos
estereotipos opuestos a él; la cuestion es si hecho tan
evidente fue asumido sin resistencia ni necesidad de
razonamiento, o si esas diferencias generaron con-
ciencia activa de “clase” o pertenencia a un grupo por
encima de la idea de individuo; la lealtad que todo
grupo exige a sus miembros puede chocar con la que
le debe al resto de la sociedad; incluso hoy, que somos
bien conscientes del valor de la individualidad como
esencia de libertad, reconocemos que la autonomia
absoluta es patrimonio de la soledad, y continuamente
negociamos la cesion de partes de ese albedrio en pro
de asociaciones acumulativas, desde el duo al infinito;
aunque sin duda nos reconocemos como individuos, la
identidad que nos importa es siempre compartida.

Aunque ilegible, no cabe duda de que en la prehis-
toria se concibié el sentimiento que llamamos identidad
desde diferentes planos de asociacion e individualis-
mo, el esquema de A. Hernando (identidad relacional,
negacion del individualismo e identificacién con el terri-
torio) es el enunciado de todos los etndlogos; sirva de
ejemplo y sintesis la opinion de P. Clastres (1996: 201-
202) sobre la sociedad primitiva que define como indi-
visa en su ser, concepto que reconoce surgido de la
alteridad etnografica de esta sociedad respecto a sus
observadores occidentales que ven un mundo sin
jerarquia, indiferente a la riqueza, con jefes que no
mandan, sin pobres ni ricos, explotadores y explotados
etc. Como grupo local, “la comunidad primitiva es a la
vez totalidad y unidad”. El principio de su unidad no le
es exterior “no permite que ninguna figura de lo Uno se
separe del cuerpo social para representarla... en la
sociedad primitiva, el jefe es el encargado de hablar en
nombre de la sociedad”. El dominio de su territorio es
la garantia de su indivision. “La dimensioén territorial
incluye desde el comienzo el vinculo politico, en tanto
es exclusion del Otro. Es justamente este Otro, consi-
derado como un espejo —los grupos vecinos—, el que
devuelve a la comunidad la imagen de su unidad y su
totalidad”. Un enunciado conveniente a grupos topica-
mente primitivos, pero que como “modelo” no se ajus-
ta bien a las mas desarrolladas y complejas culturas
europeas, al menos a las de la prehistoria reciente.

Los datos arqueoldgicos en combinacion con los
conceptos pueden expresar algunas férmulas hetero-
géneas para la identidad. El concepto de cultura que

concibié Gordon Childe encierra de suyo el de identifi-
cacion, pues comprende los rasgos materiales distinti-
vos entre una de ellas y las demas; el énfasis en lo ide-
oldgico y en el uso del término fradicién implica ya la
intencion de reproducir los esquemas culturales del
grupo, lo que equivale a identificarse frente otros; la
sustitucion de ambos conceptos por el de identidad, al
basar su rastreo en datos arqueoldgicos, desemboca
en la inevitable identificacién de la correspondiente cul-
tura material; buen ejemplo de circulo vicioso del que
hay que ser conscientes.

La “reconstruccién” posible y razonada de todo
rasgo social o cognitivo radica en la calidad del anali-
sis empirico del que se derive. Llevar el concepto de
identidad a la prehistoria requiere un estudio critico de
la diferente implicacion de los restos arqueoldgicos con
el subsistema ideoldgico; para ello, ademéas de los
generales de entidad y coherencia de los datos, uno de
los criterios mas relevantes y no siempre tenido en
cuenta, es la funcionalidad; hay que discriminar reali-
zaciones que son fruto de la necesidad o la simple
adaptacion, de otras innecesarias, aleatorias o super-
estructurales, indicio de superacion de la superviven-
cia, complejidad suficiente de la sociedad y mayor
implicacion con la ideologia. La tarea no puede ser
sino una aproximacion relativa, pues no se trata de un
parametro reductible a porcentajes matematicos; todas
las categorias de datos arqueoldgicos en los que nos
podemos centrar, en una global clasificacion (funcio-
nal, por cierto): habitat, sepulturas, depdsitos y simbo-
los, poseen el componente social e ideoldgico y en
algun grado, lo reflejan. Para nuestro propdsito, el ana-
lisis tecnoldgico o econdémico de la base infraestructu-
ral, es prescindible, por necesariamente previo y cono-
cido, pues del interés econémico procede toda adapta-
cion, origen de la relacion social y su deriva ideoldgica.
Los distintos estilos de vida ndmada o la estabilidad en
sus diferentes grados de prevision de permanencia y
obtencion de excedentes, son cruciales en el cambio
de las mentalidades de las culturas; y es teoria razona-
ble aceptar que las huellas materiales (hasta las “ritua-
les”, como expresion de la ideologia) cambian cuando
cambian las bases estructurales del grupo.

Datos habitacionales.- Su sola presencia significa
identidad: los que viven juntos de alguna forma se
reconocen parte de un colectivo, pero las formas de
asentamiento son tan diversas y tan parcialmente
conocidas que bastara con la breve alusion a algunos
rasgos relevantes respecto a la identidad, entre ellos,
estabilidad, especializacion, adaptacion... son concep-
tos maestros. Suponemos que a mayor énfasis en deli-
mitar el habitat (como con potentes murallas) es mas
fuerte la conciencia identitaria; una peligrosa generali-
zacioén si se valora sélo como obra colectiva, pues a



mayor complejidad del grupo mas elementos ideoldgi-
cos se desarrollan; ya advirtié J. Neustupny (1977) que
las murallas no son soélo para protegerse del enemigo
(hoy diriamos prueba del sentido de alteridad) sino
manifestacion de prestigio, funcidén quiza alusiva a la
individualidad de un jefe o una elite aristocratica con
poder represivo: una muralla impuesta; la comunidad
pudo sentirse orgullosa y participar del espiritu de iden-
tidad locativa, o ser indiferente, o estar sometida.
Muchos lugares cobran importancia con la metalurgia
desde el Calcolitico, notables residencias fuertes para
el control de las localizadas minas; pero no necesaria-
mente fueron signo de identidad para el colectivo, pues
hasta el final de la prehistoria, en la Edad del Hierro,
algunas de estas “ciudades” no son sino la residencia
del jefe. Aunque la metalurgia cambia la mentalidad
economica de sus controladores, no podemos adivinar
una sustitucion de la identidad tribal o de sangre por la
residencial, o de la individualidad por la estirpe, for-
mas, por cierto, compatibles y variables coyuntural-
mente en su protagonismo?.

En lugares bien conservados, ademas de estructu-
ras delimitadoras otros indicios hablan de identidad y
alteridad, asi, las destrucciones de causalidad inten-
cionada o accidental por agentes propios o ajenos;
alguna pista ofrece saber si tras el percance contintia
la habitacion o sucede un abandono, el lapso que
media entre este y la reocupacion, y si con ella se man-
tiene el estilo de la anterior cultura material o sucede
un drastico cambio en la misma, como en el balcanico
Karanovo evidencia el nivel superior del tell, asignado
a la “cultura de Ezero”, mejor reflejo de sustitucion cul-
tural, o incluso poblacional, que del regreso de los
anteriores poseedores.

Abandono forzado, colapso demografico o elimina-
cion de los habitantes vivos, pueden indicar los ente-
rramientos en silos en habitats del Neolitico y el
Bronce, quiza depdsitos provisionales previos al ente-
rramiento definitivo; acontecimientos andémalos que
pueden estar también detras de muchas necropolis pri-
marias que nos han llegado del Neolitico europeo,
pues haciendo interpretacion ideoldgica debe recono-
cerse como comportamiento universalmente extrafio
que una sociedad abandone a sus muertos si se tras-
lada en condiciones normales y previstas; estos casos
sugieren, o una ocupacion prolongada que llegara a
producir el olvido de enterramientos muy anteriores

(que en los casos conocidos no confirman los datos), o
bien la deportacion o eliminacion de los pobladores. El
analisis particular de los casos decidira entre ruptura o
continuidad asociable a la conciencia de identidad del
grupo, que convive y se relaciona con grupos ajenos,
potenciales y coyunturales enemigos, y hoy, sujetos
mutuos de alteridad.

Datos funerarios.- Cualquier ritual funerario norma-
lizado, diferenciado, consciente y reiterado, es mar-
chamo de identidad social y religiosa que, como tal,
puede alcanzar gran extension espacial en su practica,
marcando sin embargo diferencias locales de matiz en
el tratamiento diverso, por ejemplo, entre sexos, eda-
des, orientaciones, etc., diferencias que revelarian la
identidad propia del grupo afnadida a la supra-local de
una religion comun. Estos distingos siempre los ha
tenido en cuenta la investigacion, diferenciandolos
como “culturas”, asi como la individualidad ha sido
igualmente estimada en varios tipos sepulcrales. Por
estas y muchas razones son las tumbas la tradicional
huella arqueoldgica para detectar lo sacro-ritual e ide-
olégico, observando reutilizaciones, destrucciones,
clausuras, elementos de culto, grabados simbdlicos,
abandono de los restos, necrépolis organizadas, ente-
rramientos selectivos, sacrificios, etc. De todas estas
realizaciones se puede inferir, comparativamente,
como variacion espacio-temporal, la captacion de algu-
na de las expresiones de la identidad.

Reocupacion simbdlica.- Un testimonio de identi-
dad, tanto individual como colectiva, es la reocupacion
simbdlica de sepulcros preexistentes; fue enunciada
para casos de la cuenca del Ebro (ANDRES 1989-90:
20 y 1997: 443). Expresada entonces como reivindica-
cion de la posesion territorial, hoy podria entenderse,
segun el nuevo enfoque, con los mismos datos y
mayor propiedad que otros ejemplos que se aducen,
como gesto intencionado que exalta la identidad indivi-
dual del enterrado, y quiza también la social, represen-
tada por el especial personaje, que incluso podria
haber sido sacrificado. Esta reocupacion por sepultu-
ras singulares campaniformes de algunos tumulos dol-
ménicos en la cuenca del Ebro, es por ahora el mas
antiguo documento arqueoldgico de legitimacién por la
memoria y uso politico de la identidad del antepasado.
Como mas arriba citaba, la primera formulacion de
este “modelo”, que ha pasado mas o menos desaper-
cibida, se la debemos a A. Snodgrass (1982: 107-119)



que la enuncio para la reutilizacion de culto de las tum-
bas micénicas. En convergencia de razonamiento, K.
Kristiansen ha notado que las comunidades vikingas
de los siglos IX a Xl reutilizaban de forma consciente
los timulos de la Edad del Bronce como resistencia
frente a la presion cristianizadora y reafirmacion de sus
creencias ancestrales®.

Consagracion de la identidad ancestral. Clau-
suras.- Votemos también por la certeza de la intencion
en las clausuras dolménicas; hace unos decenios
ausentes de la literatura cientifica, disfrazadas de
abandonos, destrucciones o deterioros y hoy incontes-
tablemente evidentes, fueron primero reconocidas en
varios sepulcros en galeria franceses. Uno de los
ejemplos mas contundentes es cercano: el sepulcro de
Tres Montes (ANDRES, GARCIA y SESMA, 2002), en
las Bardenas Reales, e igualmente probable clausura
es la supuesta ruina de délmenes (ANDRES 1989-90,
2000), como el alavés de San Martin (también el mas
claro ejemplo de reocupacion simbodlica). Una clausu-
ra, si como tal la detecta la técnica arqueoldgica (recor-
demos la relacion directa entre calidad en la obtencion
de los datos y las posibilidades para la explicacion ide-
oldgica), es irrefutablemente intencionada, pero su sig-
nificado, no univoco, opta entre dos extremos posibles:
o precede al abandono forzoso del lugar y busca la
proteccién de los restos o del recinto vetando ulteriores
usos, 0 expresa el inicio de un nuevo ciclo y el cambio
funcional del sepulcro que pasa a ser un lugar de culto,
lo que en Grecia seria la tumba del héroe que subya-
ce a los santuarios de época histérica; en cada caso la
opcion podra ser iluminada por el contexto temporal,
espacial y cultural. La tumba clausurada pudo quedar
constituida como santuario de los ancestros o del per-
sonaje-heroico-protector, y ser consagrada como el
emblema de la identidad del grupo.

Sustitucion de la identidad. Destruccion.- De
todas las estructuras y elementos destruidos, son los
de culto o funerarios los que sugieren una intencion de
sustituir o eliminar anteriores identidades mediante la
anulacion de sus simbolos; el caso del menhir de
Locmariaquer, roto y en parte reutilizado en un dolmen,

es el mas conocido pero no el unico; otros simbolos
sacros sufrieron la misma suerte en Bretafia y en otros
lugares, como el dolmen onubense de Soto, donde un
ortostato con iconografia antropomorfa se colocé en
posicion invertida. Roturas e inversiones son alegoria
de castigo o sustitucion, pero admiten razones alterna-
tivas y mas simples como el reciclado de materiales
preexistentes con total indiferencia por su significado
anterior, opcion ésta que habria de ser explicada como
prueba de una cesura en la continuidad cultural y el
consecuente olvido de los antiguos ocupantes del
lugar; no descartemos que acciones que suponemos
profundamente implicadas en lo social ritualizado
pudieron ser indiferentes a ese respecto para sus acto-
res. También en déimenes se aprecia a veces una des-
truccion, como la que ejemplifica el alavés de
Kurtzebide (VEGAS, 1981), tan sistematica, que no
ofrece muchas pistas respecto a su intencién ni conse-
cuencias.

Del Neolitico Final/Calcolitico y su apreciable carga
de transformacion social e ideolégica es el impresio-
nante ejemplo de los dolmenes de la suiza Sion y del
valle de Aosta®, con huellas de damnatio memoriae en
las estelas, posible eliminacién de creencias anteriores
0, al contrario, de recuperacion al reutilizarlas; drama-
ticas y directas huellas alusivas a “identidades”, en
lugares sagrados y onfalicos que implicaron a diversas
comunidades en proceso de cambio, o bien sdlo el
lugar secreto de cofradias o élites representadas en
las estelas y en sus tumbas.

La eliminacion del otro.- Las tumbas de matanza
nos hablan de alteridad (antes enfrentamientos). Es
singular y notable el caso de la cuenca del Ebro, via
secularmente transitada, que concentra, a pesar de lo
aleatorio de los hallazgos, un buen numero de sepul-
cros con enterramientos multiples simultaneos
(ANDRES 1989-1990), tipo “fosa comun”, huella
inequivoca de anormalidad, a los que en afos recien-
tes se ha afadido algun ejemplo en Catalufia, enlace
con el sur de Francia donde son conocidos varios
casos de aprovechamiento de estructuras funerarias
preexistentes para estos depédsitos andmalos, fruto



cierto de matanzas. En lapso breve a escala arqueolo-
gica coinciden con el Neolitico Final-Calcolitico, y
siguen una ruta que desde la Europa transpirenaica no
sabemos donde empieza pero que, de momento, pare-
ce alcanzar el Ebro como meta de su recorrido, tras-
grediéndolo en el Bajo Aragén; no se puede determinar
si es una penetracion de poblaciones ajenas a la zona
0 un crecimiento endégeno que provoca rivalidad por
la posesion de la tierra; ni si la causa es meramente
econdémica o encierra un consciente sentido étnico de
superioridad de lo propio y desprecio de lo ajeno.
Respuesta de su raigambre dara en el futuro la
Antropologia Fisica; por ahora, es seguro que se trata
de grupos enfrentados y por tanto conscientes de su
diferencia.

La identidad de un colectivo elitista parece tras-
cender de los abundantes y ricos ajuares de los doime-
nes tardios portugueses (tholoi e hipogeos), y algo
parecido se observa, con menos elementos pero
semejante significado, en la necrdpolis de Los Millares,
donde los propios sepulcros por su arquitectura y ubi-
cacion apuntan a un grupo selecto de usuarios de elite
y su posible pertenencia a linajes familiares. Un esta-
tus diferente al que evidencian muchos de los ddime-
nes mas antiguos, que aportan modestos y exiguos
restos, llamativa escasez que se suele achacar a alte-
raciones posteriores pero que en todo caso inducen a
pensar que los enterrados en ellos, si representaban
una identidad, debi6 ser la colectiva, y si fueron indivi-
duos especialmente venerados su identidad seria
representacion de la comunidad; eso parece lo loégico
ante la modestia, indiferencia o ausencia de los ajua-
res en los depdsitos de estas tumbas, en las que es la
monumentalidad lo que las hace visibles y venerables
para todos, y asi, representacion de la identidad reli-
giosa y politica del grupo.

La individualidad de las elites: jefes, guerreros
y sacerdotes.- Con mas probabilidad que para los
anteriores, la tumba excepcional de un individuo pudo
honrar su personalidad real y Unica, pero también al
personaje, encarnacion del colectivo (jefes) o de gru-
pos de funcién especifica y especialmente considera-
da (guerreros, sacerdotes...). Aunque en toda sociedad
de dos o mas individuos hay un “jefe”, no se hace
arqueoldgicamente visible hasta que apreciamos un
gasto especial en los depdsitos funerarios o, mejor,
ciertos elementos que suponemos emblemas de
poder, como las hachas de piedra perforadas de las
tumbas de la ceramica de cuerdas, quiza la primera
muestra de jerarquia extra-balcanica, zona que las
precede en mas de un milenio en lugares como Varna;
estas hachas mantienen este simbolismo en represen-
taciones esteliformes, y en tumbas monumentales y

singulares de la Edad del Bronce, convertidas en ver-
daderos cetros.

La gradacion de las tumbas de jefes es amplia y
varia con la coyuntura, con apreciables picos de jerar-
quizacion, mas que en el contenido del sepulcro en su
monumentalidad externa, verdadera medida de la con-
sideracion colectiva -o colectivizada- voluntaria u obli-
gada. Contenido y forma del sepulcro han sido los
recursos tradicionales, simples y eficaces, para inducir
el estatus especial del enterrado, pero sin determinar
las razones de tal consideraciéon social, nunca eviden-
te: poder familiar, liderazgo politico, caracter sagrado,
o todos en uno. Pero hay un grupo de sepulcros que
dentro de la ambigliedad de la jefatura participa de un
claro caracter especializado:

La identidad del guerrero.- Los datos mas claros
son de la prehistoria avanzada, aunque la identidad del
guerrero sin duda existid socialmente diferenciada en
comunidades depredadoras. La fuerza y la violencia,
necesarias desde el principio humano frente a la natu-
raleza, necesitan a su vez ser reguladas para que no se
vuelvan contra el propio grupo; la competiciéon por la
supervivencia genera este proceso elemental que, con-
vertido en poder controlado y regulado, sera factor de
prestigio maximo, forjador de una particular conciencia
entre los componentes del grupo especializado, pues
ser guerrero es un hecho individual y colectivo.

La identidad del guerrero es sentida desde la pre-
historia hasta los marines contemporaneos, pasando
por los samurais, la mejor encarnacion de una concien-
cia de identidad mas valiosa que vida; los cédigos
estrictos de estos grupos histéricos sélo podemos
intuirlos para la prehistoria, en la que su concepto
queda limitado a representaciones alusivas; R.
Harrison percibe las estelas extremefas del Bronce
Final como expresion visual de “un lenguaje iconico del
poder” que se materializa en una seleccion de motivos
-y no otra— de entre muchos posibles para ser elegidos
de su contexto cultural; sugiere elementos de distin-
cion entre ideologia social-militar y religiosa estricta;
composiciones que se conciben como permanentes e
inalterables y en las estelas extremefias se refieren a
la masculinidad y las cualidades marciales, un “cédigo
estructurado” guerrero. (HARRISON 2004: 52 y ss.,
74-75). En esta misma linea se explicarian los ejem-
plos de destruccion de las armas en las tumbas de
guerrero, un sacrificio quiza para evitar que nadie mas
asuma la identidad del difunto.

La identidad del guerrero se hace visible desde el
Neolitico Final en las tumbas de las hachas de comba-
te (¢identidad colectiva de elite guerrera?), se juzga
individualizada con el campaniforme tardio (;jefatura
personal?) y resulta singularmente notable en el Bronce
Final asociada al ritual incinerador. Respecto a esta



fase, H. Vandkilde (2007: 157 y ss.) rechaza la diferen-
te naturaleza atribuida a la actividad bélica del Bronce
Inicial y Medio (social y ritual) y la supuesta a las comu-
nidades de los CC.UU., necesitadas de una organiza-
cion militar dado su frecuente antagonismo. Opina
Vandkilde que esta distincion (guerra social frente a
guerra genuina) no esta basada en datos reales, pues
tanto la guerra como la paz son propias de todo el
Bronce. En efecto, toda guerra es social y es genuina;
lo que cabria definir es lo que entendemos por guerra.

La guerra, otro invento prehistorico, es la maxima
expresion de la alteridad, y no es igual que reyerta,
asalto, escaramuza y demas grados de enfrentamien-
to que, aun llegando a un acuerdo en su definicion,
tampoco nos permitirian diferenciar sus huellas. Hoy
distinguimos la guerra como un acto politico, por tanto,
un requisito necesario es que sea declarada, hecho
que no deja rastro. Tampoco las huellas materiales de
cualquier escaramuza suelen ser visibles, incluso de
algunas importantes batallas histéricas faltan los vesti-
gios. El reflejo de la guerra es indirecto, sobre todo
funerario, en tumbas de matanza y en los visibles ele-
mentos bélicos relacionados con quienes se supone la
practicaban o mantenian una disposicion vigilante que
merecia la consideracion social.

El equipamiento uniforme e inequivocamente béli-
co de tumbas del Bronce Final tampoco nos asegura
una practica profesional de la guerra (recordemos que
se ha sugerido para este grupo el modelo hoplita); el
concepto de guerrero no equivale al de soldado, no es
extensible la posesion de tan ricos elementos a capas
amplias de la poblacién; las espadas son objetos
valiosos, apreciados por su calidad, de la que depen-
dia la vida de sus duefios, bautizadas y envueltas en
leyendas, no parece viable que estuvieran al alcance
de muchos, y menos que los sobrevivientes del “sol-
dado” se desprendieran de ella en su tumba. Lo que
estos depositos trasmiten es la relevancia social de
unos personajes que cifran su prestigio en el manejo
de las armas, una aristocracia dirigente de una tropa
de subordinados, si fue el caso, o amantes de esas
practicas que pudieron ser en ocasiones (rituales o
habituales) expresadas en combates singulares, como
ilustran las imagenes en el respaldo del sofa de bronce
de Hochdorf.

La identidad del principe.- Las ricas tumbas de
guerrero coinciden con la etapa “hallstattica”, del final
del Bronce (Ha A y B), prolongada con semejanza
inequivoca en el inicio de la Edad del Hierro (Ha C),
fase de sedimentacion y grandes asentamientos fortifi-
cados, sucesiva a la difusién de los CCUU, muy parcos
o nulos en signos jerarquicos; la conflictividad genera-

da por esta expansion pudo originar el prestigio del
guerrero y el apogeo de las elites “hallstatticas” desta-
cadas en estas lides y reconocidas por la sociedad por
su valor manifiesto y capacidad organizativa. Es posi-
ble que a pesar de la apariencia de estabilidad y auge
fuera necesario mantener una disposicion belicosa.
Estas tumbas de guerrero inequivocamente aristocrati-
co reflejan una sociedad dominada por pequefios prin-
cipes, jefes de categoria semejante, entre los que algu-
no pudo ser reconocido coyunturalmente como primus
inter pares. La coincidencia con el resurgir de potentes
asentamientos fortificados quiza indica que estos
poseedores de la riqueza y las armas referian su lina-
je a la radicacion y el dominio en un lugar, mas que a
los ancestrales lazos tribales, que a estas alturas se
subordinarian al provecho politico de alianzas y trata-
dos con otras comunidades, en ocasiones rivales o
aliadas; este panorama de complejidad creciente
admite la posibilidad de una clientela vasalla entre la
poblacién, que pudo sentir la subordinacion a un jefe
como timbre de identidad. Aqui encajan los mitos de
los héroes griegos, siempre regresando a su patria,
siempre invocando su descendencia de los antiguos
reyes y pobladores; un mito del origen que afecta a
toda la comunidad pero se individualiza en un persona-
je heroizado, el “santo patrén” del lugar.

La identidad sacerdotal.- Aunque no tan evidente
como la elite guerrera, en el Bronce Final, en buena
légica con la complejidad social, debié reconocerse
una identidad religiosa con sus sacerdotes y acdlitos.
Si bien mas equivocos, hay restos anteriores a esta
fase que indican veneracion —o conocimiento— astral,
ademas de sistemas simbdlicos y mitogramas alusivos
a religiones sin duda reguladas, que insintan una
especializacion diferenciada de otras ramas del poder,
de individuos que llamaremos genéricamente sacerdo-
tes, personajes sin duda venerados por su sabiduria
esotérica y probablemente muy conscientes de su
identidad. Aun no distinguimos para ellos un ajuar
funerario peculiar, y no es descabellado pensar que
por su categoria espiritual merecieran un ritual distinti-
vo, quiza radicalmente destructivo, o anénimo u oculto;
algunas piezas singulares, como los excepcionales
conos de oro —o “sombreros de copa’, de los que en
algun caso se ha comprobado su cuidadoso enterra-
miento ritual, y otras conquiformes, pueden ser razona-
blemente interpretadas como tocados sacerdotales
(Cfr. ANDRES 2007-2008). Al respecto interesa la
identificacion que propone F. Marco (en prensa: 7) de
un sacerdocio celtibérico en los personajes tocados
con gorro conico de la ceramica numantina, “del que se
ha dicho que es un elemento caracteristico de ‘chama-



nismo’ céltico (Cowan 1993, 64)"*, referencia que, con
otros paralelos histéricos, avalaria el atributo de toca-
dos sacerdotales para estas piezas. La existencia de
una identidad sacerdotal restringida a un grupo selec-
to, argumenta también otra colectiva, pues donde hay
sacerdotes hay identidad religiosa.

La identidad del artesano.- La realidad de diver-
sos “maestros” en oficios de prestigio social se deriva
de la rara aparicion en tumbas y depositos de herra-
mientas asociadas con su practica; las mas claras se
relacionan con la actividad metallrgica, quiza la mas
apreciada de la prehistoria reciente; sus huellas se
hacen mas visibles en fases tardias, con notables con-
juntos en el Bronce Final, pero la aparicién de modes-
tas toberas de arcilla documentadas desde los inicios
del trabajo del metal, basta para destacar socialmente
la identidad artesanal del difunto, que la pudo percibir
como individuo o por pertenencia a un grupo restringi-
do, equivalente a lo que histéricamente conocemos
como cofradias o gremios, con sus maestros y apren-
dices.

Los depdsitos metalicos.- Con la generalizacion de
la metalurgia en la Edad del Bronce aparecen deposi-
tos de piezas metalicas que responden a diversas cau-
sas, a veces indescifrables; aunque la mayoria son
indiferentes para el sefialamiento de identidades, hay
algunas sugerencias. La consideracion de riqueza
“familiar” parece conveniente para los tesoros escondi-
dos en el subsuelo de viviendas en asentamientos del
area carpatica; en el extremo opuesto, las supuestas
ofrendas a divinidades, sobre todo acuaticas, sacrificio
de objetos espléndidos que pueden estar mostrando la
identidad de un colectivo oferente, o de una elite o un
personaje rico y socialmente relevante, que hacen tal
dispendio de sus bienes para congraciarse con sus
paisanos, en una actitud precursora del “evergetismo”.
Los depdsitos son a veces la coleccion de instrumen-
tos de un oficio (mas explicitos los de metallrgico), o
la ofrenda de algun que otro comerciante, sin duda
interesado en afirmar su “identidad” en el contexto
social en que se mueve; otros aludirian a una presen-
cia o veneracion sacralizada (los dichos enterramien-
tos de conos de oro). Al margen de otras posibles rela-
ciones con la identidad, no faltan los que parecen ser-
vir a intereses practicos o econémicos: los “depdsitos
de fundidor” con piezas normalmente rotas, o los que
las acumulan nuevas, repetidas y abundantes, proba-
ble provision para el futuro, o reserva de una riqueza
premonetal o, como algunos piensan, intencionado

ocultamiento para retirar de la circulacién cantidades
importantes de metal y asi evitar su abaratamiento. En
su conjunto, los depdsitos expresan el alto nivel de
complejidad econdmica y social alcanzado por las
sociedades europeas en los Ultimos milenios de la pre-
historia.

Los simbolos.- Son datos que afectan sobre todo al
nivel ideoldgico y cuya interpretacion adquiere el maxi-
mo nivel especulativo. Los simbolos aparecen con el
pensamiento humano, se expresan en cualquier tipo
de soporte arqueoldgico visible y siguen siendo funda-
mentales hasta hoy. Actualmente es el auge de las
“marcas”, emblema de identidad como dice su propio
nombre; hasta por razones comerciales en la sociedad
de consumo se impone la pertenencia a un grupo; fren-
te a esto, los que rechazan la uniformidad, “tunean” el
producto con signos propios buscando la identificacion
personal; en todo caso, hay que identificarse como
perteneciente a una “tribu” o como individuo irrepetible.
El incremento de la tribalidad frente al racionalismo de
otras épocas es una actitud social que prima senti-
mientos y emociones, y manejada como arma politica
facilita la manipulacion de la voluntad, ¢ fue esta la fun-
cion de los simbolos en la prehistoria?

Ernst Cassirer (1874-1945), que se preocup6 por la
naturaleza del lenguaje y la funcién de la mente huma-
na, define el simbolo como una categoria cultural que
diferencia a los hombre de los animales, adaptados
directamente al medio; los humanos, interponen un
“universo simbolico formado por el lenguaje, el mito, el
arte y la religion#*. Podriamos decir que el simbolo se
sitla al otro extremo de la naturaleza y, en cuanto a las
actitudes humanas, es opuesto al instinto. Asi surge lo
que creo se podria llamar la paradoja del simbolo,
pues si parece razonable ver una “categoria cultural”
como distinta y distante de las reacciones instintivas,
sin embargo, una vez conocido el significado del sim-
bolo, su sola captacién sensorial desencadena en el
sujeto conocedor el instinto asociado con ese significa-
do, con mas inmediatez que cualquier otra expresion
cultural o razonamiento explicito.

El simbolo habla de forma directa a la totalidad del
intelecto; el reconocimiento es instantaneo o no lo es
en absoluto; el simbolo, como los buenos chistes, no
se explica, se capta, se posee, se asimila. Aunque ana-
lizamos una época agrafa de la humanidad las pala-
bras deben ser tenidas en cuenta, y tan perdidas como
las palabras dichas estan las claves de los simbolos.
No creo que una imagen valga mas que mil palabras,



y no solo porque haya imagenes tan vacuas como
algunos discursos, sino porque las palabras, habladas
0 escritas, son es si mismas simbolos convencionales
creados para representar algo: cosa, accion, senti-
miento..., a veces mas directamente expresivas que
los simbolos graficos: la palabra mesa nos evoca no ya
una mesa sino toda mesa posible. Sefiala Hernando
(2002: 129) que las sociedades orales (agrafas) no dis-
tinguen entre palabra, acto y cosa, ni entre palabra y
pensamiento, todo son formas de la manifestacion del
ser, el nombre del objeto no se visualiza, se hace una
representacion metonimica del mismo. Aflade, aludien-
do a comunidades alfabetizadas: “el desarrollo de la
individualidad es correlativo al de representaciones
metaforicas de la realidad”. Otro alegato subjetivo para
negar la individualidad en la prehistoria, cuando desco-
nocemos si los simbolos que nos ha legado represen-
taban metaforas, sonidos alfabéticos incluso, y no sélo,
como suponemos, metonimias. Para el prehistoriador
es un solo y unico problema, pues para comprender el
simbolo, sea iconografico, hablado o escrito, el “lector”
ha de conocer la convenciéon que le doté de significa-
do, esotérico o publico, y este conocimiento es un sello
de identidad para el sujeto que lo posee. Aunque sin
determinar su alcance, la sola presencia de los simbo-
los afirma que existe conciencia de identidad.

No es este el lugar para profundizar en los proble-
mas de captacion del significado de los simbolos, ni de
sus formas y clasificacion, que cuentan con abundante
literatura desde hace varios siglos. En el campo de la
Antropologia, se ha destacado la dificultad de enfren-
tar el vacio o ‘disyuncion’ entre la expresion abierta y
superficial de la accion y su significado subyacente?.
Suficiente expresion del problema: el vacio, que si es
una llamada a la prudencia para los etnélogos, que
acceden a testigos vivos de los hechos, es aviso de
grave peligro para los optimistas prehistoriadores de
los conceptos: el vacio desconecta la realidad material
arqueoldgica del pensamiento de sus realizadores.

Recoge Vallverdu (2008: 18) de S.F. Nadel (1903-
1956), su distincion de los simbolos: los signos o sim-
bolos naturales (cuando hay correspondencia entre
simbolo y significado), y los artificiales o simbolos rea-
les (cuando son arbitrarios y puramente convenciona-
les). Es apreciable el paralelismo entre estas dos “for-
mas” de entender los simbolos y los conceptos de
metonimia y metafora. Esto posibilita que, aun siendo
inviable la lectura exacta de los simbolos prehistéricos,
algunos signos sean explicitos al menos en parte de su

significado, como la cruz inscrita en un circulo, inicial-
mente, posible representacion de los extremos solsti-
ciales del orto y ocaso del sol y la luna en latitudes
medias de 45°, como Europa. La apariencia formal de
los elementos iconograficos es nuestra uUnica base
para especular sobre su funcién y significado, y el
mayor riesgo es la esquematizacion de las representa-
ciones, que desde un supuesto realismo inicial puede
producir confluencia de forma en signos antes muy dis-
tintos. La esquematizaciéon produce los simbolos por
elision de lo aleatorio, concreto o casuistico; reducido
a sus elementos esenciales, el icono se convierte en el
genotipo del elemento tangible inicial o en la metonimia
de la idea; igual que la escritura nace de la abstraccién
de sonidos a partir de una representacion. La forma,
cuanto mas simple mas polisémica, el punto es la sin-
tesis de todo.

La complejidad de los signos se incrementa porque
su significado es en cada momento el conocido por el
sujeto que los considera, tres parametros: significado,
momento y sujeto, siempre variables. Con indepen-
dencia de nuestras clasificaciones, los signos seran
simbolos naturales o reales, convencionales, funciona-
les o sdélo descriptivos, segun su significado para el
sujeto. Un ejemplo simple lo aporta la expresion “1X2”:
sus elementos son convencionales en matematicas,
en la quiniela de fatbol y en religiones, con un signifi-
cado “subyacente”; pero afiadamos la lectura descrip-
tiva que en tiempos ofrecia Casto Sendra (el humoris-
ta Cassen) que, representando a un analfabeto, los
enunciaba como “palote, palote cruzao, buusanito”;
mas alla de esta expresion superficial y descriptiva,
entender estos grafismos como simbolos convenciona-
les, y més si los suponemos de significado trascenden-
te o metafisico, requiere conocer previamente su clave
de referencia; igual que un analfabeto frente a cual-
quier texto escrito que no puede descifrar, es nuestra
situacion frente a los signos de la prehistoria.

Rastrear la identidad por los simbolos incluiria infi-
nitas opciones, no sabemos qué elementos contienen
un significado no accesible de inmediato, evidente o
metonimico; aunque estructuras y objetos funcionales
o utilitarios son portadores también de significados
supra-funcionales, convencionalmente reducimos el
campo simbodlico a las expresiones no inherentes a un
interés o necesidad practica, plasmadas sobre diferen-
tes soportes, muebles o inmuebles. Desde los signos
del arte rupestre paleolitico, las representaciones que
suponemos religiosas, los mitogramas, parecen sefia-



larnos con mayor claridad una conciencia de identidad,
al menos en el ambito de las creencias. Y sea como
marcas de identidad o metaforas de una religion, el
acceso a su codigo seria patrimonio de los participes
de un grupo, abierto o restringido. Por el contexto vis-
lumbramos a veces religiones comunes, a veces elitis-
tas y esotéricas que sin duda generaron en los adscri-
tos fuertes lazos de identidad y quizas de dominio y
poder: las mencionadas clases sacerdotal, de sabios,
guerrera... Los propios simbolos tienen identidad que
apreciamos a veces intencionalmente tergiversada y
alterada: espadas dobladas, destrucciones, damnatio
memoriae, superposiciones, etc.

El enfoque cognitivo vuelve a la interpretacion de
los simbolos retomando viejas hipétesis que con intui-
cion y légica asignaron a estos emblemas razonables
significados religiosos; con los antiguos enunciados
retorna la denostada difusién —constante mecanismo
culturizador-, la relacion entre los pueblos por compa-
racion de sus elementos distintivos. Y es precisamen-
te en la iconografia simbdlica donde mejor se eviden-
cia la difusion y el contacto, pues la comunidad en la
comprension de los simbolos es un fuerte lazo para
reconocerse integrante de una comunidad humana,
otro seria el idioma, que no ha dejado huella. Cierto
que la explicacién actual no invoca la movilidad de las
gentes (a veces incontrolable) para razonar semejan-
zas culturales, no se implica en este mecanismo ni lo
generaliza, pero hubiera o no contacto étnico relevan-
te, los rastros de religiones y su simbolismo super-
estructural, son el mejor indicio de las oscilaciones
entre la comunicacion o el aislamiento, entre indigenis-
mo o difusion.

La identidad religiosa en la prehistoria recien-
te.- La religion es la maxima ley de las sociedades
agrafas, obligaciones y prohibiciones se expresan
como preceptos religiosos. Cada religion estructura
una vision particular del mundo, las religiones se crean
para diferenciarse, reclaman una cohesién colectiva,
los dogmas y las herejias las diversifican con esa
intencion, si no, habria bastado con una sola, y asi se
pretenden las mas importantes religiones historicas:
Unicas y verdaderas (religiones, no creencias metafisi-
cas o trascendentes de cualquier tipo®).

El pensamiento religioso es indisociable del politico
y de la conveniencia social, las funciones jerarquicas
—sagradas, politicas 0 econémicas— las suponemos a
veces asumidas por un mismo personaje. Tampoco
parece haber diferencia en al ambito de plasmacion,
rupestre o mueble, del simbolismo religioso, los obje-

tos que lo portan, depositados en lugares sagrados,
casuales escondrijos o tumbas, ostentan una iconogra-
fia semejante; no se aprecia distincién entre una nor-
mativa religiosa y politica, la misma religion parece
impregnar todos los ambitos de la practica social. La
homogeneidad iconografica que parece unificar en una
“identidad religiosa” comun a todos los creyentes, no
contradice la autonomia de las estructuras fisicas de
culto —lugares y formas que a veces indican una activi-
dad sacerdotal quiza con poder politico—, ni el diverso
entendimiento de la religion por distintos grupos, que
pudieron adaptar la comun identidad religiosa a su
practica particular; son los contextos, las estructuras,
los soportes, y su expresion —funeraria, votiva, sacer-
dotal...—, los que marcan las diferencias de la realidad
social, mas que la religion y sus simbolos.

Sin especular en exceso sobre significados, rastre-
aremos algunos conjuntos de signos que juzguemos
asociables al sentimiento de identidad religiosa. Un
sondeo ni extensivo ni intensivo, sélo esbozo de creen-
cias diferentes que, como identidades y segun circuns-
tancias y manipulacion, pudieron estar en conflicto o
bien acumularse en sincretismos y acomodaciones
sucesivas hasta que la tradicion mitica y los primeros
escritos nos ofrezcan de ellas algun vislumbre. Es en
la Prehistoria Reciente cuando percibimos con media-
na coherencia expresiones materiales de distintos
niveles de identidad religiosa superpuestos a formas
del mas primitivo —y sin duda persistente— animismo.
Sospechamos también profundas cambios en concep-
tos de relaciéon entre lo trascendente y la realidad
humana: el antropomorfismo frente a la abstraccion y
la idea, lo masculino frente a lo femenino, la religion
que acoge a todas las comunidades (circulos abiertos),
frente a la elitista (guerreros); la diversidad de las
manifestaciones religiosas es notable.

Desde el mas antiguo Neolitico la riqueza iconogra-
fica balcanica, con sus abundantes figurillas, sugiere
creencias y cultos de caracter doméstico o de ambito
vecinal expresados en posibles recintos sacros y en
las tumbas; el aspecto es familiar e intimo (el “pensa-
dor”, mujeres amamantando...), sin agresividad, cruel-
dad o belicismo. Con distinto grado de realismo, estilo
“decorativo” y formas, tanto si son divinidades, ex-
votos o juguetes, se aprecia la diferencia de cada cir-
culo cultural (como en la decoracién vascular) que se
puede aceptar como reflejo consciente de la diversidad
de cada comunidad, aunque se trate de la misma reli-
gién. Y si, como se ha apuntado, las a veces muy rei-



teradas representaciones fueran exvotos de los ofe-
rentes, nos aportarian cierta prueba de individualismo.

La extension neolitica por Europa, sea en version
centroeuropea de la LBK o en la mediterranea de la
ceramica impresa, aporta signos menos evidentes,
menos realistas, en escasas vasijas ceramicas decora-
das con motivos abstractos y la figura del “orante”; si
este exiguo muestrario simbdlico encarna una identi-
dad religiosa, su expresion sigue pareciendo intimista
y particularizada en estos elementos funcionales aun-
que probablemente de uso ritual. La simbolizacion reli-
giosa parece haberse reducido, el variado panteén bal-
canico de diosas y dioses (si lo fueron), ha desapare-
cido. Un cambio quiza ineludible, adaptado al evento
expansivo, poco propicio para expresar la ancestral y
especializada religiosidad que, aun asi, mas austera,
podria haberse mantenido; parece que no ocurrié asi,
pues es tan llamativa la ausencia del anterior antropo-
morfismo que casi aparenta una prohibicion expresa;
sin embargo, no hay razén bastante para afirmar un
salto ideoldégico como el que supondria la concepcion
de una divinidad nueva -y quizd suprema— que no
puede ser representada, “el dios innominado” del que
mucho mas tarde hablaran los textos escritos®, porque
el surgir de la idea de un dios sin nombre y sin imagen,
justo por eso, nunca podra ser ubicada en el tiempo ni
el espacio.

Faltan también lugares de culto como los conoci-
dos en los duraderos poblados balcanicos; pero el
panorama cambia en el Neolitico Pleno con los “recin-
tos de calzadas” localizados en varios puntos de
Europa (también en la Peninsula Ibérica), lugares de
reunion y culto polifuncionales que hablan de lazos reli-
giosos entre comunidades dispersas, una identidad
que excede el limite de la aldea o el poblado al agluti-
nar a varios grupos, participes no sélo de una religién
comun sino también quiza de ancestrales lazos de lina-
je, dispersados por crecimiento poblacional, que
mediante el comun lugar de culto perpetian su identi-
dad. Estos recintos aluden a creencias ligadas con el
culto astral que se hace importante con la implantacién
de la economia productora, estricta observante de los
ciclos estacionales y cada vez mas compleja y espe-
cializada. Al mismo tiempo, surgen los délmenes en los
extremos de la expansion neolitica, también con clara

referencia astral en sus orientaciones y un trasfondo
de religiéon organizada evidente en la costosa arquitec-
tura, morada final de los ancestros, onfalos del territo-
rio, sintesis del mas alla y del origen instituidos como
centro de culto. Los grabados dolménicos (de cronolo-
gia variada), son abstractos, lejos del realismo balcani-
co, o alusivos a creencias ctonicas (serpientes) o sim-
bolos de poder (hachas) o son imagen del infinito, del
mas alla (laberinto)®. En cada lugar, la idea dolménica
se adapta a la necesidad y creencias locales, pero su
simbolismo hermético no directamente descifrable,
induce la necesidad de intérpretes, quiza una elegida
clase sacerdotal, que parece inevitable en “santuarios”
como New Grange o Gavrinis.

Hay dos momentos en los que, sin apenas resqui-
cio para la duda, notamos la expansion de un pensa-
miento religioso paneuropeo cuyo simbolismo, por su
difusiéon y abundancia, alude a religiones reglamenta-
das que aunque recojan creencias anteriores parece
nuevas, al menos en su plasmacion grafica; ambos
coinciden con aparentes crisis demograficas: el
Neolitico Final-Calcolitico y el final de la Edad del
Bronce. Aunque el ultimo se ha reivindicado como la
primera unificacion cultural de Europa, por la disper-
sién de elementos comunes, la primera koiné aprecia-
ble arqueolégicamente ocurrié en el Neolitico Final-
Calcolitico, y ademas de elementos materiales difundio
un simbolismo de singular iconografia, nada casual,
elemental o instintiva, en la que trasciende el respaldo
de un esquema intelectual, un mito que la explica y se
superpone a las diversas economias y culturas que la
acogen. Ambos momentos muestran signos de religio-
nes estructuradas e independientes, no sélo ligadas a
un posible interés econémico o politico sino a un
mundo metafisico. Parece inexorable que creencias de
tan alto nivel de abstraccion se sostengan por un
sacerdocio especializado; desde el Calcolitico, la sos-
pecha de un mundo religioso autbnomo respecto a
otros poderes es ya firme, clara deriva hacia diferentes
identidades.

La primera koiné, del Neolitico Final/Calcolitico, se
plasma en dos iconos basicos, “mitogramas” abstrac-
tos 0 metonimicos: los ojos de lechuza y el ancorifor-
me invertido que forma la parte superior de un rostro
misterioso (rostro en T); ambos iconos aparecen a



veces combinados en la misma representacion, y con
diferentes preferencias asociativas cubren toda
Europa, desde Dinamarca hasta Andalucia y hasta la
fachada levantina del Mediterraneo®, en objetos mue-
bles, representaciones rupestres o esteliformes, como
los asombrosos ejemplares alpinos de ricos vestidos y
abundante armamento en las que el esquema en T
sirve para figurar el rostro con claro desprecio de su
realismo, estelas que con diferentes grados de esque-
matismo o simplificacién representan la misma idea
desde el Caucaso a Portugal. Un conjunto icénico que,
sin desdefar del todo el antropomorfismo, parece
esquematizar y abstraer la plasmacion de ideas o
potencias: la sabiduria, la fuerza, el poder..., mas que
de personas concretas, humanas o divinas. Las creen-
cias toman una opciéon mas intelectual si se quiere, la
ausencia de preocupacion por el rostro y el sexo, la
presencia de armas, ojos radiantes, etc. json una
metonimia o una metafora?, ;se representa un guerre-
ro o la idea de la fuerza, la virilidad en si misma, el
poder, el prestigio?, ;se trata de una imagen nocturna
—el sacerdote de la muerte— o bien el simbolo de la
sabiduria omnisciente: noche-luna-luz reflejada?, ;es
quiza el demiurgo, se trata de la idea del dios supre-
mo?, s es una sola divinidad con distintas expresiones
o divinidades diferenciadas por sus atributos de fuerza
y sabiduria, como claro precedente de las histéricas?
La alternativa de que las figuras esteliformes y parieta-
les, con ricas vestiduras y abundantes armas, repre-
sentaran guerreros heroizados nos llevaria, en cambio,
a la afirmacion de una identidad personal, pero excep-
cional y venerada (no el dios supremo sino el santo
patrén). Pero de esta misteriosa religion paneuropea,
que indudablemente marcé con sello de identidad a
sus seguidores, lo mas asombroso es que desaparecio
sin dejar rastro en la Edad del Bronce.

El antropomorfismo.- Precisarlo respecto a la
representacion de divinidades no es tarea simple pues
ignoramos si las imagenes humanas de cualquier
época prehistorica lo son de dioses, semidioses,
genios, héroes o individuos oferentes. Pero en el
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Calcolitico observamos las notables novedades
comentadas. Dar forma humana a la idea de divinidad
es un hecho trascendente en la teogonia si la referimos
a un dios supremo, no a la multitud de dioses menores
o protectores locales, genios o patrones préximos a lo
humano cotidiano, y humanizados con naturalidad e
inmediatez. Es la inaprensible idea de una divinidad
superior la que plantea el problema; quiza la primera
deidad suprema figurada fue la omnividente del calco-
litico, plasmada como potencia o idea, pues el atrevi-
miento de la representacion debia limitarse a sus cua-
lidades o atributos. Si el abundante antropomorfismo
anterior del circulo balcanico se refiriera a divinidades,
estaria mas cerca del desconsiderado y casi soez de la
Grecia historica; la imagen de los dioses que desde
Homero se nos trasmite es muy distinta a la del simbo-
lismo abstracto calcolitico. También se mueve en los
limites de un posible tabu o elevada intencion intelec-
tual de simbolizar una idea o un mito, la iconografia de
la Edad del Bronce, distinta a la calcolitica pero aun
mas alejada del antropomorfismo: se universaliza en el
Bronce Final otro mitograma radicalmente diferente
que combina signos astrales, aves acuaticas, barcas y
carros; no hay divinidades con forma humana en esta
religion, nueva en su estructuracion y normativa, pero
muy antigua en lo que parece su idea dominante: un
dios supremo cuya cualidad uranica, evidente en sus
simbolos, inunda toda Europa. Y sobre el tema de
nuestro interés, los simbolos religiosos del Calcolitico
y el Bronce parecen aportar una idea de la divinidad
alejada del individualismo, apuntando mas a una reli-
gién o idea ecuménica, respecto a lo sugerido por la
proliferacién variada de otras representaciones de
posibles divinidades menores, sin duda persistentes
como religiones, con rasgos de individualizacion y
autonomia, sea de nivel local, doméstico e incluso per-
sonal.

Lo masculino y lo femenino.- Como reflejo de la
practica social, sobre la religion del Calcolitico se suele
afirmar un tépico, quiza no falto de base real: la apa-
rente sustitucion en las representaciones de la “identi-

31 Es imposible citar una lista exhaustiva, pero no algunos
ejemplos: ojos radiantes en vasijas de Los Millares e “idolos-
cilindro”, huesos del Almizaraque, placas de esquisto portu-
guesas; también en ceramica de Peu-Richard, Charente,
donde hay en délmenes imagenes ancoriformes; también en
osarios de ceramica de Palestina y vasos de la TRBK
(Sophus Miiller sefialé conexiones entre la Peninsula Ibérica
y Dinamarca por los vasos oculados de los dolmenes y el
ambar en Los Millares) combinados con ancoriforme o exen-
tos; escasas referencias sexuales como la del vaso de
Aljustrel, femenina. Las mas realistas figuritas de marfil del
sur peninsular, masculinas y femeninas, como algunas image-
nes vasculares o de los “idolos-cilindro” afiaden, se dice,
tatuajes infraoculares, como adorno sagrado, también posible

atributo sacerdotal. De estos iconogramas simbélicos anote-
mos la opinién de V.S. Gongalves (1999: 127): “Aislados, ... los
ojos solares funcionan como mitograma y despertarian refe-
rencias precisas e inconfundibles para los que compartian
una superestructura comun. Muy probablemente, la presencia
misteriosa de la epifania. Pero si eventualmente el triangulo
caracterizaria el sexo femenino de cualquier divinidad femeni-
na, los ojos solares simbolizarian la presencia radiante de una
precisa y unica Divinidad” (cursivas del autor). Alade también
que la Diosa de los Ojos de Sol es la diosa de los metalurgi-
cos del cobre, y se pregunta ;o0jos de sol u ojos de fuego, o
ambas cosas? Estos iconos son también abundantes en el
arte rupestre: estrecho de Santonja, Despefiaperros o
Valonsadero, entre otros.



dad” femenina por la masculina. Pero es una observa-
cion parcial pues la notable diferencia respecto al
Neolitico anterior, cuyas religiones se aceptan basadas
en la primacia femenina, solo se refiere al conjunto bal-
canico, siempre un mundo aparte en el que, aunque no
exclusivas, dominan las representaciones femeninas;
sin embargo, en el resto de Europa no hay preceden-
tes en suficiente numero para afirmar cambios en este
sentido. Mas que en las representaciones, que al fin no
sabemos si son divinidades o estereotipos humanos
votivos, oferentes o sacralizados, seria el desempefio
de las funciones de relacién con la divinidad (sacerdo-
cio) el que nos daria la clave del supuesto deslizamien-
to hacia la preeminencia masculina. La sabiduria
astral, mostrada en los circulos y antes en la gestion
dolménica, ignoramos en qué manos estaba; el apa-
rente auge del principio masculino en detrimento del
femenino parece mas notable en el Bronce Final, y
referido al desempefio de ciertas funciones sociales
como la del “guerrero®, suposicién razonable pero en
teoria indeterminada al coincidir su evidencia funeraria
con el destructivo ritual incinerador.

Es facil aceptar religiones diferenciadas en los prin-
cipios femenino y masculino, ambos imprescindibles,
complementandose o pugnando en la Naturaleza,
diversificados en su colaboraciéon tanto como en su
enfrentamiento y conscientes de su autonomia. Lo dis-
cutible en este contexto es entender el hecho como
una transicion, o sustituciéon; nada desaparece, se tra-
taria mas bien de una acumulacién, o un desplaza-
miento impuesto en la preeminencia religiosa. Sobre
este aparente cambio hay mas intuicién y criterios de
autoridad que restos materiales, muchos famosos
autores de diversos campos se han ocupado del atrac-
tivo asunto: una religion masculina, guerrera, parece
sustituir a otra femenina en la prehistoria reciente: el
Neolitico es femenino, el Bronce masculino; los segui-
dores de la madre, en su faceta oscura, se hacen clan-
destinos y perseveran en cultos terribles en los tiem-
pos greco romanos, y en la magia y brujeria de des-
pués, mientras que su faceta benigna de maternidad
es asumida y respetada por las diferentes religiones
oficiales, pero siempre y desde entonces aceptada por
conveniencia masculina. Si tal pugna existio, expresa-
da con diferentes grados de virulencia, sin duda tuvo
repercusion social en la percepcién de la identidad por
el sexo, pues todavia en eso estamos, pero por indes-
cifrable dejémoslo ahi.

Abundando en el simbolismo del Bronce Final (Cfr.
ANDRES 2007-2008: 891-892), que sugiere un sus-
tancial cambio religioso intuido tras el radical cambio
funerario representado por los CC.UU., su asociacion
arqueoldgica apunta al entendimiento de identidades
concretas como la guerrera o aristocratica, y la sacer-

dotal, y a una ideologia religiosa quiza de caracter res-
trictivo, distintiva de un grupo de creyentes. La divini-
zacion de los astros es un hecho elemental pero la
aparente asociacion de su movimiento al ciclo de la
vida y muerte humanas es asunto intelectualmente
complejo. Frente al comportamiento funerario, simple e
inmediato de la inhumacion, el elaborado y caro ritual
incinerador, verdadera metonimia de la asuncién del
difunto por las divinidades celestes, traduce una reli-
gion de fuertes dogmas. Como ritual normalizado, sur-
gi6 en ciertas culturas del Bronce Hungaro, posible pri-
vilegio inicial de ciertos individuos o de sacrificios. La
difusion de esta religion uranica pudo suponer una
autentica revolucion espiritual y social, acompafada
de la valoracion de la funcidon guerrera que domina la
estructura aristocratica de la Edad del Bronce, pero
revela también, con mas intensidad que en la fase cal-
colitica, el poder de la religion, quiza imbricada profun-
damente con el ejercicio del poder politico. La religién
astral impregna el ritual funerario guerrero con tan rele-
vante sacrificio en la amortizacion de apreciados obje-
tos de metal, que casi parecen estos guerreros los
cofrades de una religiéon, como prematuros caballeros
del Temple; el ritual crematorio es destruccion y sacri-
ficio; el simbolismo adoptado, con el viaje solar como
metafora del transito vital, pudo significar una privile-
giada esperanza para estos guerreros de elite y la mas
fuerte esperanza de identidad en el otro mundo y en la
memoria de los vivos.

Aun asi, la religién uranica no parece monopolio de
los estamentos elevados de la sociedad, aunque la
aristocracia guerrera la exprese con especial énfasis y
sea asociable a un posible sacerdocio mediante los
conos de oro y solideos que ostentan la misma icono-
grafia; muchas tumbas villanovianas, carentes de
armamento, tienen mas modestos contenedores de
ceramica con los mismos simbolos astrales, probando
la participacion en esta ideologia de otras capas de la
poblacion: artesanos, gente comun. Es aceptable que
este mundo parece privilegiar la identidad masculina,
pero entenderlo como regresién de la femenina —en
términos de influencia social- es sélo una sospecha;
bajo esta nueva religion comun, super-estructural,
cada grupo social en su contexto obedeceria a su prac-
tica religiosa natural, que es la que conforma su identi-
dad mas préxima.

Entre todas las creencias y practicas religiosas de
la prehistoria reciente, tres destacan por su huella visi-
ble sobre la que asentar una opinioén razonable. En la
“religion dolménica”, los ancestros, acumulados en un
punto tienen en este onfalos su destino final, el mas
alla hecho lugar de culto y sintesis de la identidad
colectiva. El calcolitico valora la individualidad, quiza
imbricada en el colectivo social y también como ele-



mento de cohesion, su “divinidad” parece guerrera y
alardea de su fuerza, pero también de su riqueza o su
sabiduria; tal vez su paraiso favorezca a los guerreros.
En el Bronce final parece mantenerse la preeminencia
del oficio bélico, no sélo individualizado en el persona-
je heroico sino extendido a la nocién de sacrificio, su
simbolismo favorece la idea de eliminacién en el seno
de un mas alla indescriptible resumido en el éter donde
vuelan las aves, donde se mueve el sol y al que
asciende el humo de la pira.

Un simbolo de poder.- El cetro, si podemos aceptar
su presencia, es un indudable simbolo de identidad.
Muchas estelas calcoliticas, entre hachas y pufales
abundantes ostentan un especial objeto enmangado;
mucho antes, algunos personajes enterrados en
Varna, entre exuberante abundancia de armas y ador-
nos de cobre y oro tienen una singular hacha de piedra
perforada, enmangada como un cetro junto a su cabe-
za. Sin duda es un simbolo de poder que remite a tiem-
pos pasados, no significa riqueza o prestigio por su
material, sino el valor simbdlico de una tradicidn, refle-
jada también en la “maza” del mucho mas tardio Bush
Barrow. Lo que hoy entendemos como cetro es justa-
mente el enmangue, mientras que la pieza que lo
remata (hacha o maza) tiene la connotacion de poder
guerrero o violento que en el simbolo de los reyes de
época histérica se atenuia, subsumida en un engrosa-
miento que remata el extremo distal de la pieza; casi
todos los cetros conservan reminiscencias de esa
arma de ataque que en otras jerarquias supeditadas se
reduce al mango, convertido en “vara de autoridad”,
recordatorio también de su poder coercitivo. No extra-
fia que esta simbolizacion del poder (de este tipo de
poder) aparezca primero en los Balcanes y después,
desde el Neolitico Final, se asocie al indudable auge
de las jerarquias, no ajeno a la metalurgia; la sociedad
se complica y a las comunidades mas complejas no les
basta con el prestigio del sabio, se Indica ya la gloria
del guerrero y otras funciones especificas de la autori-
dad, se acabd la sociedad indivisa que definid
Clastres. La maza, como las “hachas de combate”,
simbolizan el inicio de un poder personalizado en la
Europa prehistérica, mas alla del prestigio o el respeto
religioso, un poder “politico” que debe ser conseguido
y cuyo recuerdo conservan las leyendas y mitos

medievales, como el arturico que habla de la maza del
rey Arcas, o el martillo de Tor®.

Otros simbolos de identidad susceptibles de dejar
huella, nunca tan evidentes como los descritos y entre
muchos que ni siquiera adivinamos, podrian valorarse.
Los animales totémicos del clan o la tribu, aunque es
suposicion apoyada en datos etnograficos de pueblos
de muy diferente latitud, clima, ecosistema y nivel tec-
nolégico de los europeos prehistoricos, podria conve-
nir a los cazadores-recolectores como teoria general,
ademas, es cierta la pervivencia de creencias y tradi-
ciones en sociedades mas avanzadas, y el totemismo
lo documentan en la segunda Edad del Hierro datos
literarios y representaciones de “animales sagrados”
de las tribus. Pero fuera del arte paleolitico, en la pre-
historia reciente, son muy escasas estas imagenes,
salvo en el arte postpaleolitico ibérico y otros santua-
rios rupestres en lugares concretos y que suelen repre-
sentan especies de indudable valor econémico; hasta
el caballo de Trundholm no reaparecen animales
sagrados u ocasionalmente sacralizados: caballo,
jabali, aves carrofieras y aves migratorias, figuras
expresadas en soportes muebles y esteliformes. Estas
representaciones, al generalizarse por todo el espacio
europeo, dificilmente podran identificarse con grupos
étnicos concretos, pareciendo mas bien la huella de
religiones ya comentadas, y por tanto, indicio de iden-
tificacion “supranacional”.

Es ilustrativa la opiniéon de Marvin Harris (2006: 48)
del significado de los tabues y costumbres alimentarias
sobre los animales, que considera manipulables como
signo de identidad; segun Harris, no se puede afirmar
que todas las practicas alimenticias sancionadas por la
religion tienen explicaciones ecoldgicas: “Los tabues
cumplen también funciones sociales, como ayudar a la
gente a considerarse una comunidad distintiva”.
Palabras de un etndlogo que dificilmente encontraran
correlato arqueoldgico, pues aunque una preferencia
en el consumo pueda rastrearse analiticamente, no
podria ser interpretada como vestigio del alimento tabu
con el que la comunidad quiere significar su identidad
ya que ese seria el alimento prohibido y por tanto
ausente del registro; pero esta objecion no es genera-
lizable, pues los tabues se impregnan también del inte-
rés economico de algunas especies que pueden ser



especialmente veneradas y respetadas como protecto-
ras, y simbolo de identidad del grupo, sin que tal con-
sideracién impida su consumo, como es el caso del
cerdo para los celtas.

No iré mas aca en el tiempo relacionando simbolis-
mo e identidades, que perviven en la Edad del Hierro, y
ya en el dominio de los textos escritos, mas explicitos a
veces en estas cuestiones; la pretension era buscar la
elocuencia para expresar la identidad de los datos pro-
pios, los arqueoldgicos, que en muchos lugares y sim-
bolos prolongan hasta hoy esta funcion. Sin escritura
inteligible no podemos determinar identidades y menos
su caracter, salvo que las asimilemos con culturas
arqueoldgicas. Las anteriores reflexiones dejan una
sensacion de inutilidad e inoperancia de este nuevo
enfoque para resolver los problemas. Se trata de una
sustitucion de términos, de la pérdida de significado de
los nombres por su abuso; como sucedié con el térmi-
no cultura, de por si general y por tanto util, cuyo atrac-
tivo para los mass media se convirti6 en comodin: todo
es ahora cultura, desde el “pelotazo” a la depresion;
¢ies esta la razén del actual avance de la identidad? si
es asi habria que reconocerlo: cultura ha perdido su
significado, aceptemos otro concepto que a pesar de
ser un sentimiento, resulta mas concreto para delimitar
las diferencias entre los pueblos que estudiamos: su

cultura de antes es ahora su identidad; pero por esa
equivalencia, quedan sin sentido los estudios que, pre-
tendidamente nuevos por introducir ese concepto, no
hacen sino reiterar lo ya conocido. Esto en cuanto a la
aplicacion practica; en cuanto a su analisis tedrico, se
puede concluir que los datos materiales, a pesar del
escepticismo que mantenemos sobre su potencial para
derivar estos asuntos, nos afirman la viabilidad de que
la identidad fuera percibida, tanto la colectiva y partici-
pativa como la individual. El sentimiento de identidad es
instintivo en el humano; aunque no podamos concretar
su casuistica, reducir su percepcion en la prehistoria
sélo a las expresiones colectivas es una clara simplifi-
cacion; los grados de relaciéon en la comunidades pre-
histéricas son variados y complejos, sobre todo desde
el Neolitico, y casi siempre inadecuados los paralelos
etnograficos que se invocan para comprenderlos, razo-
nados sobre sociedades agrafas de tiempos “histéricos”
de ambientes y formas de vida muy diferentes, y en
apariencia mas simples que las prehistéricas europeas.
Hablaremos de identidad si ha de hacerse, pero desde
las posibilidades reales que ofrecen para su determina-
cion los restos arqueoldgicos y juzgando criticamente
los apriorismos deductivos de hipétesis proyectadas
sobre nuestro objeto y que no cambian la realidad del
pasado.



Bibliografia

ANDRES, M.T. (1988): Megalitismo en Aragén, El Misterio de
las grandes piedras (El megalitismo en los paises de la
Corona de Aragén). Coleccion: La Corona de Aragdn T.I,
40-99, Barcelona-Zaragoza.

ANDRES, M.T. (1989-1990): Sepulturas calcoliticas de inhu-
macién multiple simultanea en la Cuenca Media del Ebro,
Caesaraugusta 66-67. 13-27.

ANDRES, M.T. (1990): El fenémeno dolménico en el Pais
Vasco, Munibe 42 (Homenaje a D. J.M. de Barandiaran),
141-152.

ANDRES, M.T. (1997): Fases de implantacion y uso dolméni-
co en la Cuenca Alta y Media del Ebro, en O Neolitico
Atlantico e as orixes do Megalitismo. Coloquio Internacio-
nal, Santiago de Compostela 1996: 431-444,

ANDRES, M.T. (1998): Colectivismo funerario neo-eneolitico.
aproximacion metodoldgica sobre datos de la cuenca alta
y media del Ebro (Institucion “Fernando el Catdlico”),
Zaragoza.

ANDRES, M.T. (2000): El espacio funerario dolménico: aban-
dono y clausura. Salduie I: 59-76.

ANDRES, M.T. (2005): Concepto y anélisis del cambio cultu-
ral (Depto de Ciencias de la Antigliedad, Universidad de
Zaragoza), Zaragoza.

ANDRES, M.T. (2007-2008): Semblanza cosmogréfica de los
“cuencos” de Axtroki, Veleia 24-25. Homenaje a Ignacio
Barandiaran Maestu II: 879-894.

ANDRES, M.T.; GARCIA, M.L.; SESMA, J. (2002): Una tumba
destruida por el fuego. El sepulcro campanifome de Tres
Montes, en Las Bardenas Reales, Navarra. Sobre el sig-
nificado del fuego en los rituales Funerarios del Neolitico
(Studia Archaeologica 91): 191-218.

BERARD, C. (1982): Recuperer la mort du prince: Heroisation
et formation de la cité, GNOLI, G.; VERNAN, J.P. (Eds):
107-119 GNOLI, G., VERNANT, J.P. (Eds.): La Mort, les
morts dans les Sociétés anciennes: 89-105, Cambridge-
Paris.

BURILLO, F. (1995): Celtiberos: concepto e identidad étnica
(Consejo Universitario de Teruel. Universidad de
Zaragoza).

CHEVALIER, J.; GHEERBRANT, A. (1988)Diccionario de los
Simbolos, (ed. Herder), Barcelona.

CLASTRES, P. (1996) (original de 1980): Investigaciones en
antropologia politica (Gedisa), Barcelona.

CUNLIFFE, Barry {(2008). Europe Between the Oceans.
Themes and Variations: 9000 BC-1000 AD (Yale
University Press) New Haven and London.

FRANKOWSKI, Eugeniusz {1989): Estelas discoideas de la
Peninsula Ibérica (Editorial Istmo), Madrid (facsimil de la
edicién original de 1920).

GALLAY, A. (2004): A propos du status épistémologique des
travaux publiés sur la nécropole du Petit-Chasseur a Sion
(Valais, Suisse), en M. Besse y J. Desideri (eds): Graves
and Funerary Rituals during the Late Neolithic and the
Early Bronze Age in Europe (2700-2000 BC).
Proceedings of the International Conference held at the
Cantonal Archaeological Museum, Sion (Switzerland),
October 200. Bar International Series 1284: 79-97.

GONGALVES, V.S. (1999): Reguengos de Monsaraz.
Territérios megaliticos (Lisboa).

HARRIS, M. (2006) (12 ed. 1980): Vacas, cerdos, guerras y
brujas (Alianza Editorial), Madrid.

HARRISON, R. (2004): Simbols and Warriors. Images of the
European Bronze Age (Western Academic and Specialist
Press Limited), Bristol.

Identificando la identidad en la prehistoria, por la Prehistoria 43

HARRISON, R.; HEYD, V. (2007): The Transformation of
Europe in the Third Milenium BC: the example of ‘Le Petit-
Chasseur | + lII’ {Sion, Valais, Switzerland), Praeistorische
Zeitschrift 82. 2: 129-214.

HARTOG, F., (1982): La mort de l'autre: les funérailles des
rois scythes, en GNOLI, G.; VERNANT, J.P. (Eds.) La
Mort, les morts dans les Sociétés anciennes: 143-154 ,
Cambridge-Paris.

HERNANDO, A. (2002): Arqueologia de la identidad, (Akal)
Madrid.

HEYD, V.; HARRISON, R. {2007): Sion, Aosta e le trasforma-
zioni nell’Europa del terzo millenio a. C., Le pietre degli
dei. Statue-stele dell'eta del rame in Europa. Lo stato
della ricerca. Atti del Congresso Internazionale Brescia,
16-18 settembre 2004: 143-172 (Civico Museo
Archeologico, Bergamo.

JONES, A. (Ed.) (2008): Prehistoric Europe. Theory and
Practice (Wiley-Blackwell), Malden USA, Oxford UK.
JOUSSAUME, R. (1985): Des dolmens pour les morts. Les
meégalithismes a travers le monde (Hachette), Paris.
JUARISTI, J. (1997). El bucle melancélico. Historias de

Nacionalistas Vascos (Espasa), Madrid.

JUARISTI, J. (2001): E/ bosque originario. Genealogias miti-
cas de los pueblos de Europa (Santillana Ediciones,
S.A.), Madrid.

KRISTIANSEN, K., T.B. LARSSON, 2006): La emergencia de
la sociedad del Bronce. Viajes, transmisiones y transfor-
maciones (Bellaterra S.A.), Barcelona. (El capitulo prime-
ro de esta obra es polémico y util para discusién teérica 'y
critica metodolégica de la pretensidn de averiguaciones
relativas a la identidad entre otros aspectos cognitivos.

LILLIOS, K.T. (2008): Heraldry for the Dead. Memory, Identity,
and the Engraved Stone Plaques of Neolithic Iberia
(University of Texas), Austin.

MARCO, F. (2000): “Velut ver sacrum”. La luventus céltica y la
mistica del centro. MYRO, M2.M. y otros (Eds.): Las edades
de la dependencia (Ediciones Clasicas), Madrid: 349-362.

MARCO, F. (en prensa): Dioses, espacios sacros y sacerdo-
tes, VI Simposio sobre los Celtiberos, Ritos y Mito,
Daroca, 27 a 29 de noviembre de 2008.

NEUSTUPNY, J. (1977): The time of the hill-forts en
MARKOTIC, V. (ed.): Ancient Europe and the
Mediterranean, pp. 135-139, Warminster.

RENFREW, C. (1990): Arqueologia y lenguaje. La cuestion de
los origenes indoeuropeos (Editorial Critica), Barcelona
(pp. 180, anteriores y siguientes; percepcion nativa de la
identidad: 182; concepto subjetivo, el concepto de celtas).

SAULIEU, G. de (2004): Art rupestre et statues-menhirs dans
les Alpes (3000-2000 av. .J.-C.) (Ed. Errance), Paris.

SOPENA, G. (1995): Etica y Ritual: Aproximacion al estudio
de la Religiosidad de los Pueblos Celtibéricos. (Institucion
“Fernando el Catélico” y Universidad de Zaragoza),
Zaragoza.

SNODGRASS, A. {1982): Les origines du culte des héros
dans la Gréce antique, en GNOLI, G.; VERNAN, J.P.
(Eds): 107-119 GNOLI, G., VERNANT, J.P. (Eds.) (1982):
La Mort, les morts dans les Sociétés anciennes,
Cambridge-Paris.

VALLVERDU, J. (2008): Antropologia simbdlica. Teoria y
etnografia sobre religion, simbolismo y ritual (Editorial
UQC), Barcelona.

VANDKILDE, H. (2007): Culture and Change in Central
European Prehistory (Aarhus University Press), Aarhus.

VEGAS, J.I. (1981): Tumulo-dolmen de Kurtzebide en Letona.
Memoria de excavacién, Estudios de Arqueologia
Alavesa 10: 19-66.



