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ВСТУП
Актуальність теми. Доколумбові цивілізації – це етноси, які в стародавні часи та в епоху Середньовіччя досягли високого рівня розвитку на території американського континенту. Їх історія, що була досить своєрідною, ще потребує детального дослідження. Ці цивілізації залишили по собі багато загадок, на які вчені до сих пір не знаходять відповідей. Гігантські малюнки в пустелі Наска, які можна побачити тільки з висоти, монументальна архітектура, ступінчасті піраміди, орієнтовані за сторонами світу та багато інших залишків матеріальної культури давньоамериканських племен приваблюють до себе вчених з усього світу, а також тисячі туристів, які бажають на власні очі побачити величні сліди їх діяльності. 
Доколумбові цивілізації створили унікальну культуру, не схожу на інші культури світу. Через їх ізоляцію від зовнішнього світу соціокультурний простір цих етносів був специфічним, особливим, а їх розвиток обумовлювався тими історико-географічними умовами, в яких перебували ці племена. Давньоамериканські цивілізації, користуючись примітивними знаряддями праці, практикували прогресивні системи землеробства, будували величні піраміди та храми, створювали неперевершені твори мистецтва, розвинули глибоку систему духовних уявлень. Їх досягнення в науках, зокрема астрономії, розробці високоточних календарів дійсно вражають. І в той же час ці суспільства демонстрували небачену жорстокість, здійснюючи ритуальні жертвопринесення, не визнаючи особливу цінність людського життя. Їх культура наповнена парадоксами, які потребують глибокого осмислення та дослідження. Внесок доколумбових цивілізацій в історію світової культури є неоціненним. Загальносвітовий культурний процес не можна розглядати без вивчення особливостей духовного світу етносів, які зросли на американському історичному субстраті.
В Україні тематика культурного розвитку доколумбових цивілізацій маловивчена. Тільки незначна кількість дослідників цікавиться цією проблематикою. Тож українська наука потребує більшості кількості досліджень історії та культури давньоамериканських племен, якісного узагальнення інформації з теми, зокрема й в контексті викладання історико-культурологічних курсів.
Матеріал дипломного дослідження буде корисним для студентів, які вивчають культурологію та історію, викладачів, вчителів, людей, які цікавляться темою. Дипломна робота може стати основою для більш детального та поглибленого вивчення проблематики культури доколумбових цивілізацій.
 Об'єкт дослідження: символічно-ритуальна культура народів Доколумбової Америки як важлива складова їх історичного розвитку та соціального буття.
 Предмет дослідження: духовна культура цивілізацій Доколумбової Америки.
 Мета роботи: проаналізувати особливості символічно-ритуальної культури корінних народів американського континенту, виявити її найбільш специфічні риси та внесок у розвиток світової культури.
 Завдання дослідження:
1. Розкрити суть та показати різноманіття цивілізацій Доколумбової Америки.
2. Охарактеризувати теоретичну основу та методологію дослідження культури американських народів доколумбового періоду.
3. Визначити історико-географічні умови та головні етапи історичного розвитку доколумбових цивілізацій. 
4. Виявити специфіку культурно-історичного типу Доколумбової Америки.
5. Надати характеристику найбільш яскравим культурним проявам на американському континенті: культурам ольмеків, тольтеків, майя, ацтеків та інків.  
Хронологічні межі дослідження: від появи людини в Америці (20-30 тис. р. тому) до прибуття Х. Колумба в 1492 р.
Територіальні межі дослідження: Північна та Південна Америка.
Методологія дослідження. Теоретичну основу дипломного дослідження складають роботи українських та закордонних культурологів, істориків, етнографів археологів. Методологічною базою роботи стала низка принципів, методів, підходів. При написанні роботи застосовано філософські (діалектичний), загальнонаукові (аналіз, синтез, індукція, дедукція, узагальнення, системний) та спеціально-наукові (історико-культурний, вивчення літературно-історичних джерел) методи. 
Структура роботи відповідає меті дослідження і відображає послідовність вирішення поставлених завдань. Дипломна робота складається зі вступу, трьох розділів, висновків, списку використаних джерел та літератури, що містить 43 позиції. Загальний обсяг роботи – 72 сторінки (з додатками).
Апробація. За результатами дослідження була зроблена доповідь на студентській науковій конференції ОНУ імені І.І. Мечникова (2023 р.).

















РОЗДІЛ 1. ТЕОРЕТИКО-МЕТОДОЛОГІЧНІ ЗАСАДИ ДОСЛІДЖЕННЯ КУЛЬТУРИ ІНДІАНСЬКИХ НАРОДІВ ДОКОЛУМБОВОЇ АМЕРИКИ
1.1  Класифікація цивілізацій Доколумбової Америки
12 жовтня 1492 р. в історії Американського континенту сталася поворотна подія – перше прибуття кораблів Х. Колумба. Тривалий час вважалося, що саме Колумб «відкрив» Америку, і після цього європейці принесли туди справжню цивілізацію. Однак на сьогодні це питання викликає великі заперечення з кількох причини. По-перше, виникають докази, що Америки раніше досягли представники інших народів. По-друге, на території континенту вже перебували та діяли цілі народи, які змогли розбудувати власні цивілізації. На той момент, коли іспанські кораблі пристали до східного узбережжя Нового світу, загальна чисельність населення в Західній півкулі вже складала біля 90 млн осіб, з них близько 10 млн – у Північній Америці, решта – у Центральній та Південній [18, с. 268-270].
За науковими даними, перші люди з'явилася в Америці близько 30 - 40 тис. років тому. Але перш ніж досягти високого цивілізаційного рівня,  народи континенту здійснили тривалий шлях соціо-еволюційного розвитку. Слід відмітити, що на час прибуття Колумба рівня цивілізації досягли далеко не всі з місцевих племен. Далеко не всі народи Америки встигли до приходу європейців вийти на рівень цивілізації, тобто змогли виробити власну державність та її ключові складові, розробити писемність, сформувати станово-класове суспільство. На території Давньої Америки дослідниками виділяється п'ять культурно-господарчих зон: 
· зона мисливства, рибальства й збиральництва Північної Америки; 
· зона примітивного землеробства Північної Америки; 
· зона високорозвиненого землеробства Центральної і Південної Америки; 
· зона примітивного землеробства Південної Америки; 
· зона мисливства, рибальства й збиральництва Південної Америки.
З усіх представлених осередків проживання американських племен  тільки третя – зона високорозвиненого землеробства Центральної та Південної Америки – досягла в доколумбовий період рівня справжньої цивілізації. Мова йде про суспільства зі сформованими державними інститутами та регулярним військом, розвиненою соціально-майновою структурою, дієвою податковою системою, власною писемністю  [20, с. 13].
Не зважаючи на те, що темпи цивілізаційного розвитку Давньої Америки дещо відставали від аналогічних показників Євразії, і при зустрічі з європейцями проявилася певна технологічна відсталість місцевих племен, але цивілізації доколумбової епохи є унікальним варіантом соціокультурного розвитку людства [20, с. 13]. Новий світ, як назвали відкритий континент європейці, являв собою унікальну історичною лабораторією, так як процеси цивілізаційного розвитку на його теренах відбувалися ізольовано від інших цивілізацій [18, с. 269]. Крім фактору загальної відособленості від усього світу, слід відзначити, що народи давньої Америки розвивалися й в певній ізоляції один від одного. На користь цього свідчить той факт, що на континенті в доколумбові часи сформувалися два достатньо ізольовані центри цивілізаційних процесів, розвиток яких проходив майже відособлено один від одного:
· територія Центральної Америки — від Центральної Мексики до сучасного Гондурасу, так звана Мезоамерика; 
· район Анд від Перу до Еквадору й Колумбії, що називають Андською областю [20, с. 14].
Примітно, що деякі цивілізації Давньої Америки заполонили широкий територіальний ареал, тоді як деякі – мали незначні масштаби поширення, тобто локальне місцерозташування.
Хронологічно історія доколумбових цивілізацій охоплює період від появи перших цивілізаційних осередків на теренах Америки (середина II тисячоліття до н.е.) до фактичного знищення їх в XVI—XVII ст. [20, с. 14].
Таким чином, доколумбові цивілізації – це різні племена Давньої Америки, які проживали на континенті до прибуття перших європейців та змогли створити унікальні цивілізаційні осередки з державністю, розвиненим суспільством та незвичайною культурою. Їх унікальність полягає в тому, що ці племена розвивалися відокремлено від зовнішнього світу, тому їх культурні досягнення є винятковими.
 1.2	 Теоретична база та методологія дослідження культури індіанських народів Доколумбової Америки
Тема культури цивілізацій Доколумбової Америки є надзвичайно цікавою та має великі перспективи для розвитку. Однак серед вітчизняних вчених вона не відзначається популярністю. В українській науковій сфері працює не так багато дослідників, які цікавляться цією тематикою. Досить часто окремі аспекти теми розглядаються в межах праць, що охоплюють більш широку проблематику. Загалом інформація про культуру давньоамериканських народів та її символізм міститься:
· в напрацюваннях, які надають загальний огляд культури історично-культурного розвитку доколумбових цивілізацій;
· в роботах, присвячених культурі чи елементам культури окремих племен;
· в працях, які розкривають окремі аспекти культурології;
· в роботах, які мають інше спрямування, однак торкаються й теми культури народів Давньої Америки.
Серед українських дослідників слід відзначити напрацювання Н. Столярчук, яка здійснює філософсько-культурологічний аналіз художньої культури давньої Месоамерики і на цій основі характеризує унікальний міфологічний світогляд давніх месоамериканців. Особливу увагу дослідниця приділяє ольмецькій цивілізації, так як на її думку, саме у ній були закладені базові, ґрунтовні світоглядно-міфологічні, духовно-естетичні і художньо-стильові засади наступного розвитку духовно-культурного життя населення Месоамерики [22]. 
Важливу інформацію про шлюбну обрядовість ацтеків, а також їх систему виховання та освіти подає О. Кожолянко. При цьому дослідниця застосовує широку джерельну базу [11, 12]. Д. Король розглядає проблематику посмертних уявлень та обрядів різних народів, в тому числі й давньоамериканських [13, 14]. Певні паралелі між християнством та віруваннями доколумбових цивілізацій проводить Г. Щокін [24]. Н. Шевченко детально характеризує піраміди Америки в контексті розробки туристичних маршрутів по території їх розташування [23]. Цікавий культурний аспект розглядає І. Мозговий, який пише свідчення документів з давніх країн Латинської Америки та про незвичайні об’єкти на території цих країн, які деякі дослідники тлумачать як інформацію про відвідування Землі у глибоку давнину прибульцями з інших планет [17].  
І. Василенко розглядає еволюцію та особливості літератури Латинської Америки доіспанського періоду, в тому числі торкаючись світоглядних основ її формування [8]. Л. Васильєва надає інформацію про музичну культуру американських племен доколумбового періоду [9]. Культурно-правовий аспект повсякденного існування давноамериканських цивілізацій розглядає О. Буткевич [7]. З точки зору історика детально характеризує доколумбові цивілізації В. Рубель [20].
За кордоном тематиці культури доколумбових цивілізацій приділяється значно більше уваги. Індіанській культурі Мексики та Центральної Америки доколумбового періоду присвятив книгу мексиканський вчений Д. Соді. Він узагальнив наявні на цей час досягнення науки та надав систематизований виклад розвитку цивілізації у цій частині світу [21].
Багато робіт в закордонній науковій періодиці присвячено окремим цивілізаціям Південної та Центральної Америки Племена ацтеків розглядає з позицій їх войовничості К. Пеннер [38]. Загальний огляд культури ацтеків здійснює М. Сміт [41], а К. Шоблік досліджує їх культурну пам'ять за пісенними джерелами ХVІ ст. [42]. Дж. Каблер характеризує використання символіки ягуара в долині Мехіко, доповнюючи матеріал багатьма ілюстраціями [35]. 
Багато дослідників цікавляться й тематикою майя. Зокрема,  Л. Лукеро розглядає політичні ритуали цих племен, пов'язані з наданням та утриманням влади [36]. К. Таубе окреслює такий незвичайний аспект, як гумор в структурі ритуалів майя [43]. С. Джіленспіе характеризує особистість в системі майянської культури в контексті поховальних ритуалів цих племен [31]. С. Сітлер звертається до вивчення відомого культурно-історичного феномену майя – календаря [40]. Група мексиканських дослідників розглядають морфологічні та культурні аспекти практики майя щодо формування витягнутого черепа [39]. 
Племена інків багато дослідників вивчають з позицій їх імперських прагнень. Зокрема, Дж. Брода досліджує систему ритуальних місць, створених інками та ацтеками, які слугували водночас символом їх космологічного світобачення та втіленням влади [25]. Подібною є тема дослідження Дж. Дженнінгса, який на конкретному прикладі показує сполучення імперіалізму, ритуалів та космогонічних уявлень інків [32]. Ритуальну культуру цих племен характеризує й С. Касіба [34]. Ф. Гарідо та К. Моралес торкаються ритуальної практики інків, пов'язаної використанням голів у якості трофеїв [30]. 
  Група американських дослідників з Мічіганського університету презентують власну роботу з петрогліфами ольмеків [29]. Різні культурно-історичні аспекти життя ольмеків розглядають Р. Джойс та Дж. Хендерсон [33]. Культурні особливості ольмеків крізь призму їх фігурок окреслює Д. Четман [27].
Також в дослідженні були використані матеріали підручників та навчальних посібників [10, 13, 16, 18, 19, 20] та мережі Інтернет [26, 28, 37].
Джерельна база вивчення культури основних цивілізацій Центральної та Південної Америки є досить широкою. До неї належать:
· матеріальні джерела (скульптура, архітектура, залишки матеріальної культури, петрогліфи тощо);
· писемні джерела, які дійшли до нашого часу (історичні документи, свідчення, спогади);
· усні джерела (легенди, міфи, фольклор). 
При роботі над дослідженням нами були використані окремі писемні джерела. Це, зокрема, праця Берналя Діаса дель Кастільйо «Правдива історія завоювання Нової Іспанії», в якій автор, учасник завойовницького походу Е. Кортеса, описує ритуальні дії ацтеків [1]. Гарсіласо дела Вега, автор «Історії держави інків» розповідає про свята, які святкували представники цього народу, тим самим надаючи уявлення про їх духовну культуру [2]. Цікаві відомості про звичаї народу майя подає Гаспар Антоніо Чі, індіанець за походженням, який був вихований місіонерами, в праці «Повідомлення про деякі звичаї індіанців провінцій Юкатану» [5]. «Історія Мешико» є своєрідною історичною хронікою, яка дає уявлення про життя та звичаї ацтеків [3]. «Пополь-Вух» – одна із небагатьох збережених пам'яток індіанської літератури, яка розкриває особливості культурного-духовного світу майя [4].  
Таким чином, теоретичною базою дипломного дослідження стали напрацювання науковців у галузях культурології, історії, етнографії, археології. Методологічною основою роботи став ряд принципів, методів, підходів. При написанні роботи застосовано філософські (діалектичний), загальнонаукові (аналіз, синтез, індукція, дедукція, узагальнення, системний) та спеціально-наукові (історико-культурний, вивчення літературно-історичних джерел) методи. 
Діалектичний метод розглядає будь-яке явище у процесі його зміни, розвитку. Таким чином, за допомогою діалектичного методу культура доколумбових цивілізацій розглянута в контексті її поступального розвитку.
Аналіз  – загальнонауковий метод, який передбачає розмежування цілісного явища чи процесу на структурні частини. Застосування аналізу дозволило розподілити весь масив отриманої інформації на логічні складові та структурувати роботу.
Синтез є певною протилежністю аналізу. З його допомогою відбувається відновлення єдності явища чи процесу, що вивчається, в усій різнобічності його проявів. Синтез надав змогу отримати цілісне уявлення про загальну тему дослідження на основі фрагментарних інформаційних джерел.
Індукція є методом здійснення переходу від знання окремих фактів до загального знання. Її застосування дозволило поєднати окремі відомості про культурні особливості давньоамериканських племен. Дедукція трактується як метод переходу від знання загальних закономірностей до окремого його прояву. Метод допоміг конкретизувати загальні тенденції розвитку народів Давньої Америки по відношенню до окремих їх культурних проявів.
Узагальнення - це метод наукового пізнання, який допомагає фіксувати загальні ознаки та якості певного об'єкту та здійснити перехід від одиничного до загального, від менш загального до більш загального. З застосуванням методу формувалися висновки до розділів та загальні висновки дипломної роботи.
Системний метод або системно-структурний підхід –- це спосіб теоретичного дослідження об'єктів в якості систем. Основна увага при системно-структурному підході зосереджується на структурі об'єкту і місці елементів в ній. Системний метод допоміг розглянути кожну окрему давньоамериканську культуру як єдину систему з взаєпов'язаними елементами. 
Історико-культурний метод розглядає явища культури в процесі їх виникнення, формування та розвитку у хронологічній послідовності. Завдяки цьому методу виклад матеріалу здійснювався в хронологічній послідовності. Вивчення літературно-історичний джерел дозволило сприяло накопиченню необхідної інформації, її систематизації та обробці.
Отже, тематика ритуально-символічної культури давніх доколумбових цивілізацій має широку літературно-джерельну та методологічну базу.
Висновки до розділу І
Доколумбовими цивілізаціями називають племена Центральної та Південної Америки, які на момент прибуття на континент перших європейців наприкінці ХV ст. досягли високого рівня політичного, економічного, соціального та культурного розвитку. Унікальність їх культури полягає в тому, що ці цивілізації розвивалися в повній ізоляції від зовнішнього світу. Головні цивілізаційні осередки Америки сформувались в центральній частині континенту та в так званій Андській області.
Українські дослідники мало цікавляться темою культури давньоамериканських племен, однак в цьому напрямі також ведуться дослідження. Варто відмітити напрацювання Н. Столярчук, Г. Щокіна, Д. Короля, О. Кожолянко, І. Васильєвої та інших. Зарубіжні дослідники розглядають широкий спектр проблем в межах зазначеної теми, звертаючи особливу увагу на ритуальну культуру американських племен доколумбового періоду.
Теоретичною основою дипломної роботи стали напрацювання науковців у галузях культурології, історії, етнографії, археології. Методологічною базою дослідження є ряд принципів, методів, підходів. При написанні роботи застосовано філософські (діалектичний), загальнонаукові (аналіз, синтез, індукція, дедукція, узагальнення, системний) та спеціально-наукові (історико-культурний, вивчення літературно-історичних джерел) методи.     
 
















РОЗДІЛ 2. ДОКОЛУМБОВІ ЦИВІЛІЗАЦІЇ ЯК КУЛЬТУРНИЙ ФЕНОМЕН
2.1 Історико-географічні умови та основні етапи історичного розвитку доколумбових цивілізацій
Проблема походження людини на американському континенті на сьогодні залишається дискусійною. До  аргументації цього питання застосовуються головним чином два підходи. Так звані «дифузіоністи» відстоюють думку про те, що здобутки доколумбових цивілізацій стали результатом культурних впливів, так як такі культурні здобутки, як сільське господарство, металургія, гончарне коло, кам’яна архітектура, писемність, календар, були винайдені одноразово, у певному місці, й вже звідти розповсюдилися на інші регіони світу. Теперішні дифузіоністи шляхи культурного запозичення вбачають у трансокеанських контактах між Східною Азією й Америкою. Їх опонентами виступають «ізоляціоністи», які вважають, що американські цивілізації розвинулися абсолютно самостійно, без зовнішніх впливів. Аргументами ізоляціоністів слугують географічне положення Америки, відділеної океанічними просторами від інших континентів, безперервний і незалежний процес розвитку ключових давньоамериканських культур, дефіцит прямих і обґрунтованих доказів американо-азійських зв’язків у доколумбовий період.
На користь твердження, що людство не зародилося безпосередньо на американському континенті, свідчить відсутність великих антропоїдів в архаїчній фауні Америки, а також відсутність викопних решток людини більш давньої, ніж Homo sapiens [10, с. 258-260].
Переважна більшість сучасних науковців дотримується точки зору, що заселення американського континенту почалося в часи пізнього палеоліту (30-20 тис. рр. тому) і здійснювалося з Північно-Східної Азії через Берингову протоку. На сьогодні її ширина становить тільки 50 км. У давнину рівень Світового океану був не таким високим, а протока вужчою, тому її можна було легко перетнути. Археологічні знахідки доводять, що новоприбулі люди належали до різних етнічних груп. Антропологи вважають, що перші переселенці належали до амуріан – низькорослих людей із видовженою приплюснутою формою голови і мідним відтінком шкіри. Пізніші мігранти відзначалися чіткими монголоїдними рисами: широкі обличчя, жовтувата шкіра. Жителі американського континенту мали багато схожих рис з першими та другими. Також до їх зовнішнього вигляду додалися ті елементи, які з'явилися пізніше внаслідок асиміляції з переселенцями з тихоокеанських островів [18, с. 269]. 
Таким чином, в процесі постійної міграції і метисації монголоїдні у своїй основі племена значно змінилися і поступово трансформувалися в новий фізичний тип – «американських індіанців». Давній протоамериканський антропологічний тип найбільш чітко репрезентований у сучасному корінному населенні Центральної і Південної Америки, тоді як для індіанців та ескімосів Північної Америки більш характерні саме монголоїдні риси. Це обумовлено, швидше за все, новими хвилями азійських мігрантів. Тож всі ці факти є свідченням складного і довготривалого процесу освоєння переселенцями з Азії просторів Американського континенту. Археологічні знахідки палеоіндіанської епохи, які були зроблені по всій території Америки Аляски до Вогненної Землі, вказують на спрямування та час послідовного руху на південь великих груп людей. Заселення було довготривалим і здійснювалося хвилями – з різних місць і групами, які осідали в певних місцевостях, що дуже відрізнялися між собою за природними умовами. Просуваючись із півночі на південь, люди з часом заселили як Північну, так і Південну Америку [18, с. 269]
В процесі міграції давнім мисливцям випадало перетинати різні природні зони (від арктичних пустель до вічнозелених тропічних лісів), контактувати з такими ж бродячими кочовими групами мігрантів, довгий час перебувати в певному природному середовищі, пристосовуючи до нього свій стиль життя і господарювання. Практично 600 поколінь первісних людей протягом 18 тисяч років (25 - 7 тисячоліття до н. е.) йшли цим складним шляхом. 
Найбільш сприятливі для життя умови склалися в Центральній Мексиці, де сформувався м’який клімат. Але наприкінці 7 тис. до нашої ери кліматичні умови різко змінилися. Клімат став набагато сухішим і теплішим, подібним до сучасного. Значні території від штату Юта (США) й до північних кордонів Месоамерики трансформуються на посушливі степи й напівпустелі. Змінюється рослинний і тваринний світ. В цих умовах вижили головним чином збирачі диких плодів і рослин. Рештки культур збирачів віднайдені в багатьох районах Месоамерики, всі вони з'являються приблизно в 7 - 6 тисячоліттях до нашої ери. 
Наступні археологічні знахідки репрезентують вже сформовану культуру ранніх землеробів, що існувала біля 2000 року до н. е. Отже, епоха первісних мисливців і збирачів відокремлена від епохи осілих землеробів проміжком часу в майже 5 тисяч років. Протягом цього часу в Америці відбулася неолітична революція. Ще М.І. Вавилов на початку 30-х років ХХ ст. довів, що в доколумбовий період на американському континенті функціонували два головні центри землеробства:
· мексиканський з частиною Центральної Америки включно, де вирощували  кукурудзу, квасолю, гарбузи, какао, бавовник-упланд;
· перуансько-болівійський, де культивували картоплю. 
Дослідник помітив, що всі ключові центри як американського, як і світового, землеробства концентрувалися головним чином в гірських тропічних і субтропічних зонах. Саме в таких районах і розвинулися великі цивілізації доколумбової Америки: майя, сапотеків, тольтеків, ацтеків, інків [10, с. 261-262]. 
Важливі відомості про освоєння американського континенту надають дослідження лінгвістів. Більшість вчених вважають, що мови першої хвилі мігрантів – макромайя – сформувалися вже в Америці, так як їх не вдалося співвіднести з жодною мовою Євразії. Розділення сім’ї макромайя відбулося в результаті розселення племен аж до території Центральної Америки, що не виключало можливості оберненого руху на північ, спричиненого кліматичними змінами. Тут аборигени зіткнулися з новою хвилею мігрантів, які розмовляли мовами сім’ї макрокечуа. Спочатку вони мешкали на північ від племен сім’ї макромайя, головним чином в степовій зоні Північної Америки. Пересуваючись на південь, племена сім'ї макрокечуа не змогли затриматися на Панамському перешийку й змушені були йти далі, просуваючись берегом Тихого океану. Загалом вони зайняли територію на захід від Анд аж до крайньої точки материка, витіснивши більш ранніх переселенців. Внаслідок масштабного міграційного процесу племен, що відбувався до II тис. до н. е., етнічна й лінгвістична карти Америки набули великої різноманітності. 
Отже, процес становлення осілого способу життя стародавніх землеробів завершується біля 2000 р. до н. е. Наприкінці III тисячоліття до н.е. в найбільш прогресивних за розвитком територіях Месоамерики землеробство починає відігравати ключову роль у господарстві, перевищивши за обсягом своєї продукції частку збирання й полювання. Приблизно в цей час перша з’являється кераміка: на сході США (1500 р. до н. е.), в Еквадорі й Панамі (2500 – 2100 pp. до н. е.) і в Південній Мексиці (2300 – 1900 pp. до н. е.). Вироби з вказаних областей мають багато відмінностей, що свідчить про їх незалежне походження [10, с. 262-263].
Значний вплив на розвиток доколумбових цивілізацій справили й природні умови їх існування. Для Мексики характерні високі плато, оточені береговими рівнинами. На плато досить холодно, у долинах між ними  помірні кліматичні умови, а узбережжя Мексиканської затоки та океану відзначаються жарким кліматом. У низинах проростають густі джунглі, випадають рясні опади, дуже спекотно. У Південній Америці вздовж Тихоокеанського узбережжя тягнуться гори Анди.  Рівнинна частина південноамериканського материка теж досить різноманітна за природними умовами. Зокрема, гігантська ріка Амазонка розділяє центральну і північну частини Південної Америки. В басейні Амазонки проростає найбільший у світі масив тропічних дощових лісів та випадають надмірні опади. 
На час прибуття перших європейців до Америки місцеві племена мали різний рівень розвитку. Більшість із них займалися полюванням, рибальством, збиральництвом і примітивним землеробством. В прогресивних районах землеробство було досить специфічним. Наприклад, в Мезоамериці використовувалися чинампи – плавучі городи. Місцеві мешканці на дерев'яні плоти насипали мул із дна ріки або ставка і висаджували різні рослини. Чинампи дозволяли отримувати по три врожаї на рік. 
У Південній Америці схили Анд були перетворені на тераси за допомогою кам'яних стін, що блокували сповзання грунту. І чинампи, і тераси потребували праці багатьох людей, що викликало потребу в осілих поселеннях. Сумлінна обробка землі забезпечувала надійне і стабільне харчування, що сприятливо позначилося на зростанні кількості населення. Так як аирощування кукурудзи і картоплі вимагають набагато менше зусиль, ніж пшениця, то доколумбові цивілізації змогли спрямувати свої трудові ресурси на будівництво сакральних і політичних споруд та регулярних армій. Отже, успіхи сільського господарства мали істотні соціальні та політичні наслідки [18, с. 269-270].
Таким чином, простори Американського континенту були заселені вихідцями з Євразії. Доколумбові цивілізації пройшли довгий еволюційний шлях розвитку, обумовлений міграціями, пристосуванням до нових природних умов, переходом до осілого землеробства, перш ніж досягти свого найвищого рівня розвитку. 
2.2. Доколумбова Америка як культурно-історичний тип
Давньоамериканські цивілізації відзначалися певними особливостями розвитку, які й обумовили їх культурну своєрідність, унікальність, відмінність від інших світових культури. 
Для доколумбових цивілізацій характерне домінування колективних, общинних, державних інтересів над особистими, неабияке одержавлення економіки, деспотичний тип влади, яка існувала за рахунок ренти державі як загальному співвласникові усіх засобів виробництва в країні. В основі соціальної диференціації давньоамериканських суспільств лежав принцип належності людини до владно-станової структури (вірніше її місце в ній), котрий і окреслював рівень її добробуту. Людина мала той рівень прибутків, який їй належав за рангом, а не скільки вона насправді заробила. Для цих суспільств також були характерними великі масштаби людських жертвопринесень.
Загалом племена доколумбової Америки значно відставали в темпах розвитку від сучасних їм цивілізацій Європи та Сходу. З одного боку це було обумовлено тим, що людина заселила континент тільки 30 тис. років тому і спочатку мала освоїти незнайому територію, наповнену значною кількістю небезпек, і тільки потім уже стати на шлях цивілізаційного розвитку. З іншого боку, Америка була малозаселеною, що дозволяло давнім індіанцям протягом довгого часу вирішувати всі проблеми, що виникали, за допомогою переселення на нові, ще ніким не освоєні території. Таким чином, можна було не дбати про розвиток наявних господарських і соціальних систем, про активізацію виробництва продуктів харчування, про технологічні винаходи, тому що вільних земель вистачало, і розвиватися можна було не інтенсивним, а екстенсивним способом, що вельми сповільнювало процеси суспільної еволюції доколумбових племен.
Ще однією характерною рисою історичного розвитку давньоамериканських суспільств є відсутність великих тяглових тварин, які використовувалися б у господарстві. Загалом у регіоні одомашнили тільки ламу та альпаку, та й то лише у деяких районах Південної Америки. Але навіть в цьому випадку це не мало значного економічного ефекту, оскільки лама силою та витривалістю поступається тягловим тваринам, одомашненим в інших частинах світу. Тож давнє населення позбавлене однієї з найбільш важливих складових продуктивних сил доіндустріального періоду – тяглової худоби, що, відповідно, вказує, що в Америці не знали ані масштабної міжнародної торгівлі, ані орного рільництва, ані самих суспільств скотарсько-кочової спрямованості. Тож загальна продуктивність праці давньоамериканських племен була значно нижчою, ніж в Євразії [20, с. 15-18].
Крім відсутності тяглових тварин, цивілізації Нового Світу розвивалися й без інших важливіших винаходів стародавності. Вони не знали колісного транспорту, гончарного кола. Метали (крім заліза) з’явилися в Месоамериці вже в часи занепаду цивілізацій класичної епохи та використовувалися переважно для виготовлення прикрас і предметів культу. Тож не тільки ранні землероби, а й найпрогресивніші племена Америки жили в кам’яному віці, так як застосовували кам'яні засоби праці [10, с. 263].
Ще однією характерною рисою доколумбової Америки було значне переважання первісного середовища над осередками цивілізації за кількістю людей та військовим потенціалом. Маючи більш низький рівень матеріального забезпечення, первісна периферія постійно здійснювала агресивний тиск на державні центри. За таких умов боротьба за виживання постійно виходила на перший план для всіх доколумбових цивілізацій, що спричиняло війни та посилювало войовничість суспільства, виснажувало ресурси і часто завершувалося поглинанням центрів цивілізації первісною стихією.
В той же час давньоамериканські цивілізації практично не знали народних повстань, не зважаючи на масові людські жертвопринесення, криваві ритуали, глибоку соціальну прірву між знаттю та робочим людом. З іншого боку, специфіка цих суспільств полягала в тому, що представники знаті також не могли жити в достатку та безпеці. Щоб здобути положення в суспільстві, людині часто доводилося жертвувати своїм здоров'ям, брати участь в жорстоких ритуалах. Тож знать платила високу ціну за високий статус [20, с. 18-20].
Однією з найдавніших цивілізацій Південної Америки є цивілізація Чавін, сформована у другій половині II тисячоліття до н. е., яка охоплювала північно-західну частину сучасного Перу. Занепала вона тільки в ІV ст. до н.е. Представники цивілізації майстерно обробляли каміння, працювали з металами. Чавін виявив настільки глибокий вплив на культурний розвиток Центральних Анд, що перуанські вчені вбачають у ньому «коріння культури Анд», праматері перуанської цивілізації. 
Період ІІ половини І тис. до н. е. перуанські вчені називають епохою регіональної емансипації, коли відбувалася продуктивна взаємодія між чавінськими й місцевими культурними елементами. Ця взаємодія зумовила новий етап у найстародавнішій історії Андської області, що отримав назву «епохи регіонального розквіту», або «етапу класичних локальних культур». Мова йде про появу нових цивілізацій – Паракас, Наска, Мочика, Тіауанако –у перші століття нашої ери.
Культура Паракасу, що відзначилася наявністю піктографічного письма, високими досягненнями у ткацтві та хірургії, існувала від початку І до VIII ст. Перша половина І тисячоліття н. е. була періодом становлення цивілізації Наска, яка була однією з гілок Паракасу, яка остаточно відокремилася на межі III—IV ст. Культура Наска вирізняється поліхромною керамікою, унікальною за стилем і змістом, хоч деякі мотиви зображень (котячі, двоголові змії) походять із культури Паракасу. Ця цивілізація залишила по собі таємницю у вигляді численних смуг й фігур, створених на пустельних плато півдня перуанського узбережжя, які можна побачити тільки з певної висоти. Цивілізація Наска зникла на межі I—II тисячоліть.
Паралельно Наска на півночі Перу існувала цивілізація Мочика, також генетично пов’язана з культурою Чавін. Представники цивілізації займалися масштабним зрошувальним землеробством, металообробкою, виготовляли керамічні вироби у вигляді скульптурних портретів, цілих людських фігур- посудин, укритих дуже складними зображеннями, в яких окремі дослідники вбачають певний різновид піктографії.
Цивілізація Мочика занепадає приблизно у VIII ст., але на її місці виникають нові культури, які перейняли унікальні елементи культури Мочика. 
Саме в цей час набирає силу цивілізація Тіауанако, яка поширилася на великій території Центральних Анд. Чимало науковців вважають, що це були далекі предки сучасних індіанців аймара. Не зважаючи на велику відстань між центрами цивілізацій Чавін і Тіауанако (понад 1000 км по прямій), у пам’ятках тіауанакської культури знаходять елементи, подібні чавінським: двоголова змія, кондор, котячі. Найбільш відомою пам’яткою цієї цивілізації є городище Тіауанако в Болівії, де знаходяться залишки мегалітичних споруд, пірамід і храмів, а також гігантські кам’яні статуї. В XIII ст. тіауанакське суспільство занепадає. 
Занепад Тіауанако завершує період найдавніших цивілізацій у Центральних Андах. Усі цивілізації й культури розвивалися на цій території у взаємодії одна з одною, що дозволяє науковцям говорити про Центральні Анди як про єдину культурно-історичну область. На місці Тіауанако виникло об'єднання індіанців аймара, які панували на Болівійському плоскогір’ї й окремих високогірних долинах. У гірському Перу починається розвиток племен індіанців чаша [10, с. 264-269]. 
В ХІІ-ХІІІ ст. внаслідок посилення племен кечуа на території сучасного Перу сформувалася імперія інків – Тауантинсуйя. Ця цивілізація відзначилися такими традиційними для Америки культурними елементами, як культ ягуара чи пуми, кам´яні пірамідальні храми, витончена кераміка тощо.  Духовне життя імперії знаходилося в руках жерців. Ця найбільша і найкраще організована імперія доколумбової Америки розпалася під натиском конкістадорів, очолюваних Ф. Пісарро у XVI ст. [6].
Найдавнішою цивілізацією Месоамерики вважається ольмецька. Вона датується приблизно 1200 роком до н. е. Розквіт цієї цивілізації припадає на XII -X ст. до н. е. Спадщина ольмеків в значній мірі вплинула на інші мексиканські цивілізації, зокрема на культуру майя.
На початку нашої ери виникли перші міста майя: Тікаль, Вашактун та інші. Не зважаючи на високий рівень розвитку, міста майя припинили існування на рубежі IX -X ст. н. е. Населення практично покинуло їх. Причини цього не відомі, хоч окремі дослідники пов’язують їх з наступом племен тольтеків. 
На межі І тисячоліття до н. е. й І тисячоліття н. е. племена, котрі проживали  в долині Мехіко, заснували Теотіуаканську цивілізацію. У VII-VIII ст. теотіуаканська цивілізація була зруйнована племенами, які прийшли з півночі. В IX ст. Теотіуакан знову відновлюється тольтеками. Запозичивши багато чого з культури попередників, вони спорудили нові міста – Тула, Кукулькан та інші. 
Однією з найменш відомих цивілізацій Месоамерики є тотонацька, яка розміщувалася на узбережжі Мексиканської затоки. Період розквіту цивілізації тотонаків припадає на VII—X ст. Вона залишила по собі багато унікальних, типових саме для цієї культури пам’яток: глиняні голівки з усмішкою, високоякісні скульптурні зображення. 
На території теперішнього мексиканського штату Оахака розміщувався центр цивілізації сапотеків, що бере свій відлік приблизно з II ст. нашої ери. Хоч сапотецька культура і перебувала під впливом двох сусідніх цивілізацій – тольтеків і майя, сапотеки залишили багато своєрідних елементів культури. Сапотецька цивілізація та її центр Монте-Альбан були знищені в IX ст. під тиском навали з півночі.
В час прибуття європейців Месоамерика була поділена на дві культурні зони – Центральну Мексику та Юкатан. В Центральній Мексиці утворилася цивілізація ацтеків, на Юкатані – майя. Хоч попередньо тольтеки і спричинили занепад міст майя, однак ці племена були етнічно спорідненими, крім того, їх ріднила культурна спадщина, отримана від ольмеків. Таким чином, тольтеки швидко асимілювалися з місцевим населенням, що обумовило появу нових суспільних утворень. Але єдина держава на Юкатані не утворилася, так як кожне місто було ніби міні-державою.
Державність у племен ацтеків виникла досить пізно. Ацтеки являли собою одну з пізніх міграційних хвиль племен науа, які з півночі переселилися в долину Мехіко. Своє право проживати на цій території ацтеки виборювали в тривалих війнах. На момент прибуття іспанців державність цих племен ще формувалася [10, с. 272-276].
Загалом найбільші цивілізації доколумбової Америки – майя, ацтеків та інки мають важливу спільну рису – тяжіння до міської цивілізації. Процес появи і розвитку міст відбувався без зовнішніх впливів. 
Структура типового міста-держави в доколумбовій Мезоамериці X—-XVI ст. була наступною: існувала метрополія та її сільськогосподарські округи, що знаходилися від міста на відстані 15 км. Столиця відігравала роль головного політико-адміністративного та культурно-економічного центру міста-держави. Це було місце перебування правителя та його двору. Також в місті знаходився храм головного міського божества, який обслуговували жреці. Населення міста складалося з представників знаті, воїнів, торговців, службовців, ремісників та общинників, що виконували різні сільськогосподарські роботи.  
Доколумбова Месоамерика являє собою переплетення племен, мов і культур. Однак для неї характерні і загальнокультурні елементи, серед яких: 
· ієрогліфічне письмо; 
· ілюстровані книги (кодекси);
· календар; 
· людські жертвопринесення; 
· обрядова гра у м'яч; 
· віра в загробне життя та складний шлях померлого у потойбічний світ; 
· ступінчаті піраміди та ін. 
Для релігійного світогляду народів Месоамерики було характерним уявлення про те, що вся історія Всесвіту поділяється на певні періоди або цикли, які почергово змінюють один одного. Кожний з цих цикліві управляється певним божество і закінчується великим катаклізмом: пожежею, повінню, землетрусом тощо. Існуючий світовий цикл має також завершитися загибеллю всього Всесвіту [19, с. 155-167].
Загалом культура племен доколумбової Америки розвивалася майже з тими закономірностями, які були характерні й для розвитку культури Старого Світу. Та вона мала й певні унікальні риси в системі як матеріальної, так і духовної культури, котрі значно доповнили загальносвітову культуру. Серед них варто відзначити високопродуктивні культурні рослини (кукурудзу, картоплю, томати, соняшник, какао тощо), поширення яких на інших материках дозволило вдвоє збільшити продовольчі ресурси світу, лікарські засоби (хінін і бальзам), здобутки металургії і архітектури, високохудожні зразки художнього мистецтва, міфологію й поезію, досягнення астрономії та інших наук. Усі ці факти доводять, що культура Америки доколумбового періоду мала значний потенціал [10, с. 277].
Таким чином, культура доколумбових цивілізацій відзначається своєрідністю, обумовленою історичними особливостями їх розвитку, та є унікальним явищем світової культури.
Висновки до розділу 2
Питання походження людини на американському континенті до кінця не з'ясоване. Більшість сучасних дослідників вважають, що перші люди потрапили до Америки з Євразії через Берингову протоку. Науковці доводять, що було декілька хвиль міграції різних етнічних груп. Рухаючись з півночі на південь, вони поступово заселили американський континент. Стародавнім мисливцям довелося освоювати нову, невідому територію з різними природними умовами.
Перша землеробська культура виникла в Америці біля 2000 р. до н.е. На континенті сформувалися два центри землеробства: мексикансько-центральноамериканський, де вирощували кукурудзу, гарбузи та інші культури, та перуансько-болівійський, де переважно культивували картоплю. Землеробство стало переважати в прогресивних районах Месоамерики, де використовували чинампи – плавучі городи. У Південній Америці, в районі Анд, місцеві мешканці практикували терасне землеробство.
Давньоамериканські цивілізації відзначалися унікальністю та своєрідністю. Для них було властивим переважання суспільних інтересів над особистими, деспотичний характер влади, масові жертвопринесення. За загальними темпами розвитку ці суспільства відставали від сучасних їм цивілізацій Європи та Азії. Розвиток давньоамериканських племен відбувався головним чином екстенсивним, а не інтенсивним шляхом.
Доколумбові цивілізації практично не використовували тяглових тварин, колісного транспорту, гончарного кола. Вироби з металу мали обмежене призначення. В давній Америці не було масштабної торгівлі та орного землеробства. На осередки цивілізацій постійно тиснули племена, що знаходилися на більш низькому рівні розвитку.  
Найбільш відомими цивілізаціями Південної Америки були Чавін, Паракас, Наска, Мочика, Тіуанако. В ХІІ-ХІІІ ст. на території сучасного Перу сформувалася імперія інків. Найбільшими цивілізаціями Месоамерики були ольмеки, майя, Теотіуакан, тотонаки, сапотеки, тольтеки, ацтеки. Всі вони розвивалися в певній культурній обумовленості. Спільними для Месоамерики культурними рисами були тяжіння до міської цивілізації, наявність ієрогліфічної писемності, календарна система, людські жертвопринесення, будівництво величних архітектурних споруд, віра в загробне життя та кінець світу тощо.
Культурні досягнення доколумбових цивілізацій є унікальними, вони здійснили важливий внесок у розвиток світової культури. 



















РОЗДІЛ 3. СПЕЦИФІКА СИМВОЛІЧНО-РИТУАЛЬНОЇ КУЛЬТУРИ ОКРЕМИХ НАРОДІВ ДОКОЛУМБОВОЇ АМЕРИКИ
3.1 Культура ольмеків
Найдавнішою цивілізацією, яка досягла високого рівня розвитку в Америці, вважається цивілізація ольмеків. Вона довгий час була для невідомою для науковців. Тільки в 30-ті роки ХХ ст. мексиканський дослідник Жорж Вайан повідомив про унікальний стиль мистецтва ольмеків. З цього часу розпочалися інтенсивні археологічні дослідження у великих осередках цієї культури – Ла-Вента і Трес-Сапотес, у результаті яких були здійснені численні відкриття. Вчені почали говорити про нову невідому цивілізацію, яка розміщувалась на узбережжі Мексиканської затоки в ІІ–І тисячоліттях до н. е. і була попередником майя та ацтеків [22, с. 18].
«Ольмекатль» або «Ольмек» у сучасному перекладі означає «гумові люди» або «люди країни каучуку». Цей термін був обраний тому, що ольмеки добували латекс із панамських каучукових дерев, що росли в цьому регіоні, і змішували його з соком місцевої виноградної лози, щоб створити каучук. Головними центрами ольмеків є Сан-Лоренцо, Ла-Вента, Лагуна-де-лос-Серрос і Трес-Сапотес на півдні Мексики. Загалом ольмеки жили в жарких і вологих низовинах уздовж узбережжя Мексиканської затоки на території теперішніх мексиканських штатів Веракрус і Табаско. Археологічні розкопки у центрах ольмецької культури виявили великі земляні піраміди та платформи, а також монументальне різьблення по каменю Перші свідчення оригінального мистецького стилю ольмеків припадають на в 1200 р. до н. е. в та були знайдені в Сан-Лоренцо [37].
У цілому дослідники виявили, що міста (чи культові центри) ольмеків були дуже добре сплановані. Представники цієї цивілізації  першими на континенті почали споруджувати ступінчасті піраміди, створювати з каменю складні скульптурні композиції, винайшли ієрогліфічну писемність і ритуальний календар. Пік розвитку мистецького стилю ольмеків припадає приблизно на 1800 р. до н.е., включаючи ритуальний календар, ритуальні поховання, зображення тісного взаємозв’язку людей з тваринним царством.
Ольмецька архітектура, споруджена із щебню та землі і вкрита товстим шаром штукатурки, практично не дійшла до нашого часу [22, с. 18]. Відсутність каменю не вплинула на розвиток монументальної архітектури. Як будівельні матеріали використовувалися адоби, плити пісковика, колоди і солома, тобто недовговічні матеріали, що не збереглися протягом століть [21, с. 32].
Окремі залишки будівель дозволяють припускати, що ольмеки насправді першими започаткували на території Месоамерики оригінальні риси планування і будівництва поселень (Трес-Сапотес, Ла-Вента, Сан-Лоренсо), які базувались на знаннях з астрономії і географії, а саме: виразна орієнтація сторін споруди на сторони світу з центральною віссю північ-південь, у середині – велика площа, оточена будівлями ритуального призначення, пізніше – масштабні храми і обов’язково – висока ступінчаста піраміда, на зрізаній верхівці якої знаходився невеликий храм, що міг вночі виконувати роль обсерваторії [22, с. 18]. 
Ольмеки обробляли андезит, базальт, яшму, кварц, діорит, нефрит та інше каміння, отримане завдяки торговому обміну. Вони також займалися різьбленням, використовуючи як вихідний матеріал дорогоцінні та напівдорогоцінні камені блакитно зеленого кольору, з яких потім виготовлялися чудові прикраси та витончені фігурки [21, с. 32].
Ольмецька культура особливо впізнавана завдяки 17 величезним кам’яним головам висотою від 1,47 до 3,4 м та вагою  від 20 до 40 тонн [22, с. 19]. Виділяються монументальні голови, нерідко з ягуароподібними та негроїдними рисами, виготовленими так, що сприймаються як закриті блоки, як маса, що має геометричну форму куба, контури якого ніколи не перериваються. Досконалість цих голів наводить на думку, що досвід їх виготовлення розвивався багато століть [21, с. 32]. Нині остаточно не встановлене  їх призначення: деякі дослідники висловлюють думку, що так ольмеки репрезентували велич своїх вождів, інші доводять, що ці голови є символами військових перемог і відображають кількість вбитих ворогів, чиї голови були принесені в жертву богам. Також існує думка, що гігантські скульптурні голови в традиції ольмеків можуть слугувати ще одним символічно-образним відображенням ідеї реінкарнації душі, так як саме через голову душа виявляється найбільш чітко: дихає, розмовляє, споглядає, а для того, аби відпустити душу до богів, слід відокремити голову від тіла. Гігантські голови приголомшують не тільки розмірами, а й високою художністю, реалістичним відтворенням індивідуальних рис обличчя. 
Дослідження монументальних кам’яних голів, глиняних статуеток сидячих чоловіків і нефритових масок дозволило виділити традиційний набір іконографічних мотивів стилю ольмеків: прикрашений шолом з навушниками, незвичний розріз очей, опущені донизу куточки губ (що надає схожості з ягуаром), а також незвичні пози сидячих чоловіків. Іноді можна спостерігати жирові складки, особливо у дуже реалістичних фігурок, що отримали назву «дитячого обличчя». Ці ж риси у сполученні з яскравими насиченими кольорами і вираженому тяжінні до монументальності виявляються і у ольмецькому наскельному живописі (Додаток А, Б) [22, с. 19, соді, с. 32].
Для кераміки Ла Венти характерний гарний випал та переважання чорних, білих та сірих тонів Зустрічаються також вироби рожево-білого, лощеного білого, сіро-кремового, чорнувато-кавового, пурпурового та інших кольорів, особливо тарілки та плоскодонні судини, чаші складної форми, горщики та інші види начиння. Для прикраси використовувалися орнаменти, зроблені за допомогою крокуючого штампу точкові візерунки та незграбні ямки, а також геометричні та символічні мотиви, головним чином лапи та імітація плям шкіри ягуара [21, с. 32].
Загалом ольмецьке мистецтво відзначається простотою та реалізмом форми, динамічними та оригінальними концепціями, проте перенасичене зображеннями хижаків сімейства котячих, що становлять його основу. Ця одержимість ягуароподібними мотивами, викликана релігійно-магічними віруваннями цієї племінної групи, знаходить естетичний прояв у всіх виробах, виготовлених як з каменю, так і з глини Цей внесок пов'язаний з широким поширенням у місцях їх проживання американського ягуара, обраного ольмеками в якості свого тотему і центральної фігури релігійних вірувань (можливо, як бога води). З цих причин ольмеки стилізували різні риси цієї тварини і зображували їх на різних художніх виробах – кераміці, камені, ювелірних виробах з дорогоцінного та напівдорогоцінного каміння. Все це дозволяє вважати ольмеків майстерними різьбярами [21, с. 30-32].
З тварин, крім ягуара, ольмеки зображували каймана, птаха, рибу. Змії та різні рептиліях слугували втіленням одночасно божественних небес, земного життя і підземного світу, символізували духів предків чи покровителів. У ольмеків вперше зустрічається зображення Кетцалькоатля – одного з трьох головних богів Мезоамерики, якого вшановували як творця світу, людини і культури, володаря стихій, покровителя жреців і науки. Ольмеки поклонялись Кетцалькоатлю з VІІІ ст. до н. е. Для них він був втіленням вітрів з Атлантичного океану, що приносили дощі для живлення полів, і в той же час культурним героєм, що подарував людям кукурудзу. З 1 ст. н. е. Кетцалькоатль стає верховним божеством месоамериканського регіону, його зображення у образі пернатого змія стає невід’ємною складовою художньої культури цієї території [22, с. 18-19].
Наприкінці ХХ ст. в селі Каскахаль, поблизу Сан-Лоренцо була виявлена кам'яна плита з вигравіруваними символами, які, ймовірно, були системою писемності ольмеків (іноді її називають епі-ольмекською або істмійською)​​. Цей камінь датується приблизно 900 роком до нашої ери і може бути найдавнішим прикладом писемності в Америці. Гліфи також містяться на деяких інших об'єктах, зокрема статуетках, масках, стелах.
Ольмеки між 1100 і 800 рр. до н. е. розвинули широку торговельну мережу. Споруди та пам’ятники представників цієї цивілізації, а також витонченість і сила їхнього мистецтва свідчать про те, що їхнє суспільство було досить складним [37].
Багато науковців дотримуються думки, що естетично-художні основи стилю ольмеків в подальшому були запозичені іншими мезоамериканськими племенами, творчо опрацьовані, доповнені, осучаснені, «вписані» в дещо іншу соціокультурну дійсність і продемонстровані вже в якості власного етнічного стилю. Ще в 40-х роках ХХ ст. Метью Стірлінг висунув теорію «материнської культури», стверджуюючи, що мезоамериканські цивілізації походять від ольмекської. У 70-х роках цю теорію поглибив і аргументував археолог-американіст Майкл Ко. В основі концепції знаходяться наступні положення: 
· головні художньо-стильові риси мезоамериканського мистецтва і його міфологічно-світоглядна, релігійно-культова орієнтованість сформувались у художній культурі ольмеків, які мешкали на узбережжі Мексиканської затоки, а потім були запозичені іншими племенами і поширились по всьому регіону, стали зразком для відтворення в усіх більш пізніх культурах; 
· спільними характерними рисами, які були запозичені від ольмеків усіма іншими культурами Мезоамерики, є: планування міст з прямокутною головною площею, штучні платформи, ступінчасті піраміди з храмами, палаци, майданчики для гри в м’яч, монументальна скульптура, до якої належать вівтарі, стели і статуї, яскравий поліхромний наскельний живопис, розписна кераміка і дрібна пластика з коштовного каміння чи глини з оригінальними орнаментами та сюжетами; 
· єдині для регіону наукові знання, які вперше виникають в ольмеків: ієрогліфічне письмо, лічба і подібна символіка для фіксації чисел, ритуальний (місячний) і сонячний календар, розроблені на базі глибоких знань астрономії. 
Але ця теорія не могла аргументовано пояснити шляхи такого масштабного впливу культури ольмеків на цілий регіон. Згодом виникло припущення, згідно з ольмеки здійснювали актину завойовницьку політику і встановлювали свої правила і норми шляхом примусу. Інші дослідники пояснювали вплив культури ольмеків потужним розвитком торгівлі, налагодженні регулярних торгових зв’язків з ближніми та більш далекими районами, що сприяло посиленому культурному обміну, навіть можливим месіонерством ольмеків чи процесом створення ними колоній 
Модель «материнської культури» була заперечена школою «рівної участі» Поля Толстого. Представники школи доводять, що стародавні суспільства Мезоамерики розвивалися приблизно в один і той же час і тому не варто віддавати перевагу тій або іншій окремій культурі [22, с. 19-20]. Зокрема, К. Фланнері та інші дослідники на основі археологічних досліджень кераміки та слідів давньої забудови намагаються довести, що роль ольмеків у культурному розвитку Месоамерики є значно перебільшеною [29].
Не зважаючи на дискусійність щодо значення культури ольмеків, ці племена залишили по собі яскраву та неповторну матеріальну культуру, яка чітко репрезентує культурні традиції Мезоамерики.
3.2 Культура тольтеків
Тольтеки – це племена які панували на території сучасної центральної Мексики з Х по ХІІ ст. н. е. Слово «тольтек» має багато значень та перекладається як «міський житель», «культурна людина» та буквально «очеретяна людина» (цей вираз походить від міського центру тольтеків –  Толлан («Місце очерету»), що знаходився поблизу сучасного міста Тула, приблизно за 80 км. на північ від Мехіко) [28].
Більшу частину інформації про тольтеків сучасні вчені отримали з ацтекських і постколоніальних джерел. Однак вони аж ніяк не повні, і інформація може бути забарвлена ​​особливою пошаною ацтеків до всього, що стосується тольтеків, і їхнім захопленням щодо поєднання міфів із фактами. Культура тольтеків приваблює менше дослідників, ніж культури майя и ацтеків, тому відомостей про ці племена не так багато. 
Тольтеки походили з народу Тольтека-Чічімека, який протягом ІХ ст. мігрував із північно-західних пустель до долини Мехіко [26]. Відомо, що ці племена розграбували та спалили велике місто Теотіуакан близько 900 р. н. е., але пізніше відновили суспільне життя в ньому. Згідно джерел, це сталося під керівництвом Мішкоатля («Хмарного змія»). За правління його сина, Се Акатля Топільціна Кетцалькоатля, тольтеки зібрали кілька невеликих держав з різними етносами в імперію в Х ст. [28]. 
Сприйнявши багато культурних елементів своїх попередників, вони збудували нові міста – Толлан (Тула), Кукулькан та інші. Особливого розквіту набув Толлан, що став тольтецькою столицею в період правління Топільцина [Левч, с. 274]. Місто розрослося до площі 14 км². В ньому мешкало від 30 000 до 40 000 осіб. Центр міста був спланований у вигляді сітки. Загалом Толлан  нагадував місто майя Чичен-Іца. Така архітектурна подібність свідчить про те, що між двома цивілізаціями існував тісний культурний зв’язок.
Толлан був відомий своїми розкішними палацами та вражаючими будівлями, виготовленими із золота, нефриту, бірюзи та пір’я кетцаля. Вважалося також, що місто було наповнене високохудожніми виробами, створеним талановитими майстрами-тольтеками, висококваліфікованими в металургії та гончарстві. 
Тольтекам також приписували оволодіння природою та вирощування величезних урожаїв кукурудзи та бавовни. Однак артефактів, які б підтверджували це матеріальне багатство, практично не збереглося. Археологічні знахідки тільки вказують, що тольтеки справді вели велику торгівлю обсидіаном, який добували в сусідній Пачуці. Цей матеріал використовувався для виготовлення холодної зброї і наконечників для стріл.
Археологічні знахідки Толлану репрезентують дві великі піраміди, доріжка з колонами, велика будівля палацу та два майданчики для гри в м’яч, усі оточені щільною міською забудовою. Житлова забудова організована групами до п’яти резиденцій з плоскими дахами, кожна група зосереджена на внутрішньому дворику з єдиним вівтарем, який оточений стіною (Додаток В).
Архітектурна скульптура пірамід, що збереглася, включає великі колони, кожна з яких складається з чотирьох барабанів, вирізьблених у вигляді воїнів, що стоять на вершині п’яти ярусів 10-метрової піраміди. Колись ці скульптури тримали конструкцію даху. Воїни готові до бою, мають головний убір у формі барабана та пектораль у вигляді метелика, і кожен тримає біля себе зброю (Додаток Г). Крім того, від первісного входу збереглися колони зі зміями. Фризи проходять навколо пірамід і окремо розміщеної стіни довжиною 40 м. На них зображені сцени з такими тваринами, як ягуар, вовк і койот (войовничі символи тольтеків) і жертвопринесення (особливо гримучі змії та переплетені скелети). Є також зображення пернатих істот (можливо, ягуарів) і орлів. У Толлані також знайдені перші приклади чакмулів – лежачих кам’яних воїнів, які тримають посудину на животі, щоб отримати жертвоприношення для богів. Вони стануть загальною рисою храмів у Мезоамериці. У Толлані чакмули розташовані біля лав-тронів на вершині храму-піраміди [26].
Досить знаковою особистістю для тольтеків був правитель Топільцін, який запровадив культ Кетцалькоатля («Пернатого змія»), ім'я якого він прийняв. Цей та інші культи, а також тольтекські військові ордени Койотів, Ягуарів та Орлів були введені у великих містах майя на півдні Юкатану, таких як Чичен-Іца та Майяпан, що вказує на широкий вплив тольтеків у регіоні [28]. Топільцин був проти людських жертвопринесень, виступав за вдосконалення людини, любов до праці, вірність і чесність, тобто за гуманістичні цінності. Ці принципи стали підгрунтям концепції «тольтекайотль», яка закликала до підвищення культурного й морального рівня суспільства. Це був специфічний етносоціальний стереотип, що набув поширення як серед самих тольтеків, так і серед окремих сусідніх племен. Народи, котрі змінили тольтеків у Мексиканській долині, ще довго вважали їх культуру певним зразком, на який потрібно орієнтуватися, дотримуючись принципів «тольтекайотля» [10, с. 274].
Достеменно невідомі причини занепаду тольтеків. Тольтеки були войовничим народом, який, безсумнівно, завойовував навколишні племена та обкладав даниною, не піклуючись про їх інтеграцію у власну політичну та релігійну культуру, однак могли втратити  свою державність під впливом таких природних явищ, як тривала посуха. Внутрішні суперечки також могли призвести до розпаду структури влади, і на це натякають легендарні історії про битви між богами Кетцалькоатлем і Тескатліпокою, переплетені з історичними особами. За археологічними даними, в середині ХІІ ст. Толлан зазнав насильницького вторгнення: багато архітектурних колон і статуй були спалені та навмисно поховані. На чолі з останнім лідером тольтеків Уемаком залишки народу тольтеків знову оселилися в Чапультепек на західному березі озера Тескоко. Ця подія традиційно датується 1156 або 1168 роками [26]. Науковці вважають, що цивілізацію тольтеків знищило вторгнення кочівників чичімеків Одними із загарбників були ацтеки [28].
Ім’я тольтеків мало певний престиж, і його дуже високо цінували, зокрема, майя та ацтеки, які, здається, скопіювали багато аспектів релігійних практик і мистецтва тольтеків і вважали що у період тольтеків були винайдені писемність, медицина, металургія. Очевидним є вплив тольтеків на архітектуру та скульптуру. Зображення впізнаваних божеств у Толлані, які пізніше з’являться в пантеоні ацтеків, включають Сентеотля, Шочікетцаля, Тлауїскальпантекутлі та пернатого змія, ототожненого з Кетцалькоатлем. Різьблення на камені посудин куаухікаллі та чакмулів, що використовувалися для жертвоприношень, а також цомпантлі (полиці для черепів) засвідчує вплив, який тольтеки мали на своїх наступників. Ацтеки намагалися стверджувати, що вони походять саме від тольтеків, і величина їхнього благоговіння та поваги засвідчувалася в ацтекському виразі Толтекайотль або «мати тольтекське серце», що означало бути гідним і досягти успіху в усьому. Зрештою, культурна спадщина тольтеків перейшла до ацтеків [26].
 Таким чином, тольтеки були войовничим народом, однак змогли перейняти культурні досягнення своїх попередників та створити розвинену цивілізацію, яка залишила по собі значні матеріальні артефакти.
3.3 Культура майя
У всьому комплексі месоамериканських культур цивілізація майя займає особливе місце. Так як здобутки майя в галузі математики, астрономії, календаря та мистецтва є дійсно вражаючими, багато дослідників називають цю культуру найбільш високорозвиненою в Месоамериці. Однак насправді цивілізація майя значним чином пов'язана із загальним культурним субстратом регіону, а у всіх її культурних проявах можна виявити месоамериканське коріння.
Культура майя розвивалася на величезній території, що перевищує 325 тис. км², приблизно там, де зараз розташовані мексиканські штати Юкатан, Кампече, Кінтана Роо, Табаско, східна частина штату Чьяпас, велика частина Гватемали (за винятком вузької смужки Тихоокеанського узбережжя), Беліз та західні частини Гондурасу та Сальвадора. На цій великій території представлені найрізноманітніший клімат, рослинність, рельєф, тобто зустрічаються різні екологічні системи, що служили захистом майя з давніх-давен.
Фактично до складу майя входили різні, але подібні за своїм етнічним складом групи з більш менш подібними антропологічними рисами, які розмовляли різними мовами, що утворюють єдину лінгвістичну гілку і успадкували одну і ту ж культуру, яка мала певні регіональні особливості [21, с. 49].
Дослідники доводять, що перші майя переселилися до Центральної Америки з Південного Орегону та Північної Каліфорнії між III і II тис. до н. е. Цивілізація базувалася на продуктивному сільському господарстві, яке дозволяло створити достатню продовольчу базу для життєзабезпечення в біля 14 млн осіб. Головною культурою була кукурудза. Врожаї були дуже високими – сам-500 (збирали зерна в 500 разів більше, ніж сіяли), тому голоду чи недоїдання майя не знали. Вони сіяли на підвищених ділянках, що нівелювало вплив сильних повеней. Також у землеробстві застосовували мільпу -- метод, що передбачав спалення частини лісу та висаджування зерна в попелі. 
Також майя вирощували фруктові дерева, бавовник. Вони одомашнили індичок, проте вживали головним чином м'ясо собак, яких годували кукурудзою. Майя займалися бджільництвом. Крім землеробства, значного розвитку набули ремесла. Мідь, золото і срібло ці племена почали обробляти досить пізно – у VІП-X ст. Вони споруджували складні акведуки, цистерни для збирання води, інші гідротехнічні споруди [Орл, с. 273].
Зазвичай розвиток цивілізації майя поділяється на три періоди.
1. Докласичний - 2000 р. до н. е. - 250 р. н. е.
2. Класичний" що поділяється на ранній - 250- 600 рр. н. е. і пізній - 600-900 рр.
3. Посткласичний - X-XVI ст.
Піднесення класичної цивілізації тривало з III по IX ст., коли були споруджені міста Паленке, Копан, Тікаль та інші, що слугували релігійними та церемоніальними центрами. У VIII ст. майя заснували могутню централізовану державу зі столицею Майяпан з населенням біля 12 тис. мешканців. Найбільшим було м. Тікаль, в якому мешкало 40 тис. осіб. 
Протягом IX-X ст. цивілізація майя занепадає. Причини достеменно невідомі. Найбільш популярними версіями є військовий тиск з боку племен тольтеків, внутрішній спротив підкорених племен, перенаселення, неврожаї через виснаження ґрунтів тощо. Однак майя не зникли цілком. Залишивши свої міста, вони переселилися на півострів Юкатан, де утворилася нова імперія з новими містами – Чічен-Іца, Ек Балам, Ушмаль, Кабах, Ецна тощо. 
Політична система нового державного утворення дещо відрізнялася. Якщо в ІІІ-IX ст. влада зосереджувалася в руках «священного царя» - халач-вініка, правителя і жреця одночасно, то у юкатанський період можливим стало правління кількох царів синхронно. Влада була деспотичною. Існувало рабство, а вільні общинники платили податки, виконували повинності у вигляді різних будівельних робіт, обробляли земельні ділянки знаті. Спадкова еліта володіла землею, керувала релігійними ритуалами і чинила вплив на політичну владу, контролювала інтелектуальну сферу [18, с. 274].
Дослідники вважають, що правителі майя здобували та утримували політичну владу завдяки повторенню та розширенню різноманітних ритуалів. Будучи звичними, церемоніальними та фізичними проявами світогляду, ритуали об’єднують людей. Правителі майя поступово перетворили сімейні обряди, особливо ритуали посвячення, шанування предків, на більші широкі церемонії, що мали суспільне значення. Ця модель стала помітною під час пізньої докласики (приблизно 250 р. до н. е. – 250 р. н. е.) і досягла кульмінації у великомасштабних королівських обрядах у ранній класиці (біля 250–550 рр. н. е.). До пізньої класики (550–850 рр. н. е.) було встановлено прямий зв’язок між королівськими родинами та божественним [36, с. 523]. 
Ритуали майя описано в етнографічних та етноісторичних записах. Під час їх проведення застосовувалися куріння ароматичних смол, молитви, танці та співи, пости і жертвопринесення. Наприклад, ритуали посвячення проводяться з нагоди спорудження нових будинків та інших об'єктів. Частиною такого ритуалу є зберігання предметів під підлогою будинку. Під час будівництва будівельники могли заховати голови принесених в жертву курей у підлогу разом з іншими приношеннями. Після цього шаман виконує обряди, щоб компенсувати Владику Землі за надані ним матеріали та «викликати богів предків, щоб надати дому вроджену душу». Були поширені й ритуали звільнення душ з певних будинків чи предметів. Вони включають розбиття предметів, часткове руйнування будинків і спалювання пахощів По всій Месоамериці ритуальне залишення будинку передбачає знесення частин будинку (наприклад, кутові стовпи, дах), спалювання ладану, молитва та принесення пожертвувань. Коли ритуально знищувався храм майя, правителі та еліти спалювали фіміам і залишали старі, зламані предмети як жертви, після чого новий храм був будувався поверх старого та освячувався із зберіганням нових об’єктів.
Обряди вшанування предків проводилися на честь і подяку предкам. Хоча предки, на думку майя,  жили у священних місцях, таких як печери чи гори, принаймні в колоніальні часи їхні фізичні останки зберігалися поблизу дому, поховані в підлозі будинків [36, с. 531].
Загалом головна мета складних ритуалів майя полягала в умилостивленні богів та отриманні від них різних благ. В жертву приносили ягуарів, черепах, індиків, кабанів, квіти, плоди, тканини, глиняні та нефритові вироби, кістки і раковини, пір'я цінних птахів тощо, позначаючи їх синьою або блакитною фарбами. Важливу роль відігравали людські жертвопринесення, зумовлені уявленнями про те, що божество має постійно споживати людську кров, інакше загине [15]. Жерці постійно здійснювали криваві обряди, щоб задовольниити безліч богів:, неба, смерті, сторін світу, родючості, дощу, маїсу, підземного царства тощо. Приводи для жертвопринесень були найрізноманітними: пом'якшити гнів богів, здобути їх прихильність, викликати дощ, запобігти епідеміям, нападу ворогів тощо. Церемонію проводив жрець-након. Йому допомагали чаки (четверо літніх людей) – щоразу нові, які мали тримати жертв, у ролі яких виступали діти, полонені та раби. Траплялися випадки самопринесень у жертву. Загалом жерці переконували, що самогубство забезпечувало досягнення блаженства в духовному світі. Майя шанували навіть бога самогубців [18, с. 275].
Жреці становили становили особливу групу суспільства, в межах якої діяла чітка ієрархія від верховного жерця до юних прислужників. Посада верховного жерця була спадковою. Особливою шаною користувалися челани (пророки). Серед жерців панувала жорстка дисципліна: пости, стримання, різноманітні самознущання [15].
Серед давніх майя побутувала думка, що душа людини не вмирає разом із тілом, а проходить довгий і складний шлях, наприкінці якого потрапляє до жінки, рівної за становищем у суспільстві померлому, і відроджується у її новонародженій дитині [18, с. 275].
Майя створили оригінальну культуру, високі здобутки якої відмічаються всіма вченими. Художня культура майя і нині вражає своєю вишуканістю і специфічним колоритом. Її становлення відбувалося впродовж століть. Культура майя увібрала окремі формально-технічні прийоми і світоглядно-естетичні уявлення більш ранніх етнічних культур Мезоамерики.
Майя будували величні піраміди і палаци (Додаток Д). Для їх архітектури характерна  монументальність, простота і лаконічність, пропорційність. Різноманітність архітектурних форм (піраміди, палаци, обсерваторії, майданчики для гри в м’яч, тріумфальні арки і стели) виражала складні міфологічно-релігійні уявлення майя. 
Провідна ідея, яка вкладена у артефактах художньої культури майя – відродження душ померлих людей, реінкарнація. Ця ідея яка поєднувала уявлення про кінечність людського життя і безкінечність часу. Піраміди майя репрезентували уявлення про гору-праматір, а поховання всередині них символізувало печеру першопредків. 
В основі образотворчого мистецтва майя лежить чіткий канон, сформований внаслідок сполучення стилістично-формальних прийомів, що трапляються ще у ольмеків і нового, багатого змістовного наповнення та соціального значення. Через скульптуру і живопис  передається міфологічно-релігійна система майя, їх уявлення про історичний шлях свого народу. Символічними є зображення Семи Печер (за вірою месоамериканців – прабатьківщини усіх племен), світового дерева (символ єдності підземного, земного і небесного світів), Кетцалькоатля (божества, що втілює безперевність земного і небесного, тілесного і духовного). 
Також художній канон майя обумовлювався культом обожнюваного правителя та його предків. У зображенні правителя головна увага акцентується не на особистих рисах чи емоційних проявах, а на зовнішніх атрибутах влади – пишному одязі, головному уборі, прикрасам, зачісці тощо. Метою такого зображення було викликати острах і смирення у населення. Зображення доповнювалося коментарем з датою народження правителя, характеристикою його заслуг і подвигів [22, с. 21]. Майже завжди правителі представлені в розквіті молодості, незважаючи на те, що вони часто згадуються в текстах як люди похилого віку (Додаток Ж). 
Загалом теми, що повторюються в класичних монументальних сценах, обумовлюються війною та приниженням полонених, культом предків і кривавими жертвами. Однак сцени, зображені на предметах незначного розміру, зокрема керамічних посудинах і статуетках, розкривають складний набір ритуальних подій і персонажів, багато з яких можна пов’язати з церемоніальними виставами. [43, с. 119].
Зважаючи на велику кількість образів смерті, каліцтва та жертвоприношень, гумор може здатися недоречним у мистецтві майя. Проте ритуальна клоунада, обмани та надмірне вживання алкоголю також були важливою частиною церемоніалу стародавніх майя. Хоча ритуальний гумор, часто сатиризував усталену владу, він мав безперечно священну роль. Ритуальна клоунада відзначала ключові перехідні періоди в послідовності календарних періодів.
На сторінках Дрезденського кодексу можна зустріти такого комічного персонажа, як опосум мам. Такого ж персонажа можна зустріти в класичний період майя разом із безліччю інших артистів ритуалів. Центральною фігурою в доіспанському комплексі клоунади є божество майя, відоме як Пауахтун. В класичний період особливо багатим джерелом інформації про ритуальний гумор виступають статуетки. Завдяки наявності танцюючих віял і брязкалець багато фігур, яких раніше вважали богами чи тваринами, тепер можна ідентифікувати як учасників ритуалу [43, с. 119-120].
Для майянської культури був знаковим і такий традиційний для Месоамерики культурний елемент, як майданчик для гри в м’яч. Він являв собою дві високі міцні паралельні кам’яні стіни, а між ними викладений кам’яною бруківкою сам майданчик, на котрому і грали. Такі об’єкти зустрічаються тільки в месоамериканському регіоні і не характерні для жодної іншої культури світу. Є версія, що гра у м’яч мала не тільки ритуальне значення, а й символізувала просторовий перехід від життя до смерті, а споруда стадіону слугувала втіленням дороги в духовний світ і водночас власне потойбічним світом [22, с. 21-22]. У «Пополь-Вух», епосі народів кечуа, гра в м'яч неодноразово писується. Зокрема, сказано, що гравці користувалися нашийниками, рукавицями та качуковим м'ячем [4].
Незвичною практикою, характерною Месоамерики загалом та майя зокрема, було штучне формування черепа у новонароджених. У багатьох колекціях черепів майя, знайдених археологами, штучна деформація черепа є загальною рисою, а деякі колекції демонструють різноманітність стилів деформації. Коли Колумб побачив деяких тубільців у Новому Світі, він написав, що вони мали «чола та голови». набагато ширше, ніж будь-який народ». Перші описи деформації черепа серед майя були зроблені іспанськими хроністами в ХVІ столітті. В 1843 р. Джон Л. Стівенс опублікував «Випадки подорожей на Юкатані», де описав штучно деформований череп, який він знайшов під час розкопок. 
Аналіз історичних джерел показує, що цей звичай свого часу був широко поширеним. Деформації не були рівномірними, швидше за все, вони були постійним видимим символом соціальної приналежності. Безсумнівно, для майя череп був фундаментальною частиною індивідуальності людини, а деформація черепа була піднесена до рівня мистецтва. Штучна деформація черепа була біокультурним процесом [39, с. 1-4].
За міфологічними уявленнями майя Всесвіт складався з тринадцяти небес і дев'яти підземних світів, якими опікувалися боги.  Відомо лише декілька імен божеств: «Біла жінка» — богиня Місяця, бог Сонця, божество останніх днів року, бог кукурудзи, бог оленів, бог смерті та ін. У центрі Землі майя поміщали світове дерево, що пронизує всі сфери небес, а по чотирьох її кутах (сторонах світу) – ще чотири дерева з птахами на вершинах: червоне (схід), біле (північ), чорне (захід) і жовте (південь). Зі сторонами світу пов'язувались Чаки (боги дощу), Павахтуни (боги вітру) і Бакаби (носії або тримачі неба). Вони відрізнялися кольором. 
Під землею знаходилося  потойбічне царство. Душі воїнів, загиблих на війні чи під час жертвопринесень, жінок, що померли при пологах, оселялися на небі — в раю бога Сонця, а утопленики, померлі від хвороб, пов'язаних з водою, і вбиті блискавкою — в раю бога дощу. Але душі більшості людей, які вмирали вдома, потрапляли в підземний світ Миктлан («край мертвих», «край, де ми втрачаємо себе», «край безтілесних») – холодне і темне царство, де перебували до своєї остаточної загибелі. У потойбічному світі душу людини чекали тяжкі випробування. Після чотирирічних поневірянь вона потрапляла до найнижчого ярусу – пекла, де панувала пара страшних богів Миктлантекутлі –  володар країни мертвих і його дружина, яких зображали у вигляді скелетів. Мешкали вони в палаці, створеному з людських кісток. 
Вхід у підземне царство, за уявленнями майя, знаходився в Альта Верапас (Гватемала), де утворилося багато печер. Майя населяли потойбічний світ значною кількістю страшних істот. Але у ньому остаточна доля душі залежала від її соціального становища за життя. Померлі ж правителі мали воскреснути. Вони ставали небесними богами, а прості общинники назавжди залишалися в пеклі [15]. 
Одним із головних здобутків духовної культури майя стало ієрогліфічне письмо, яке існувало ще в докласичну епоху та широко використовувалось у всіх сферах життя [23, с. 16]. А.-Г. Чі писав: «Ці тубільці мали літери, і писали, і розуміли їх, але вони не мали звичаю писати зазначені речі чи листи…» (Додаток З) [5].
Майя досягли великих успіхів в географії, математиці, історії і особливо в астрономії. Споруджувалися спеціальні обсерваторії. Астрономи-жерці могли оголошувати сонячні й місячні затемнення задовго до їх появи, а також розраховувати період обертання деяких планет. 
Сонячний календар майя відзначався більшою точністю у порівнянні з сучасним європейським календарем [10, 275-276]. Для точної фіксації днів рівнодень та сонцестоянь і корекції свого календаря були споруджені цілі комплекси із храмів, палаців і кам’яних стел. Їх називають обсерваторіями майя, за допомогою яких жреці дуже точно щорічно визначали день початку посівів (12 травня), оголошуючи про початок сіву. В різних містах майя було знайдено від 12 до 18 подібних обсерваторій [23, с. 16].
Таким чином, майя можна вважати знаковою, традиційною цивілізацією Месоамерики, яка відзначилася високими здобутками, але в той же час і жорсткою стратифікацією рабовласницького суспільства, деспотичною владою та засиллям жрецтва, яке контролювало релігійні обряди. 
3.4 Культура ацтеків
Ацтеки переселилися в долину Мехіко з далекої міфічної країни Астлан і являли собою одну з пізніх міграційних хвиль племен науа, які прийшли з півночі. У ХІV ст. ацтеки закріпилися на островах озера Тескоко, заснувавши в 1325 р. селище Теночтітлан, яке з часом стало великим містом. З 1427 по 1433 рік ацтеки на чолі з вождем Іцкоатлем вели війни проти племен тепанеків і зрештою перемогли. На час прибуття іспанців ацтецьке суспільство являло собою племінний союзом у формі об'єднання трьох міст, що утворився під час війни проти тепанеків. Однак у цьому союзі Теночтітлан відігравав провідну роль. 
Найбільшу частину населення становили землероби й ремісники – масехуалі, або вільні общинники. Багато було й рабів-тлатлакотин, якими ставали військовополонені і злочинці. Особливе становище в суспільстві займали  почтетека – гендлярі, які мандрували по всій країні, обмінюючи продукти, й одночасно збирали податки. Грошима ацтеки не користувалися, в якості одиниці обміну використовували дорогоцінні мінерали й плоди какао. Золото слугувало як предмет розкошів [10, с. 266].
Ацтеки жорстоко винищували у безкінечних війнах цілі племена, а у боротьбі з іспанцями вони виявляли вражаючі приклади героїчної самопожертви. Пояснення цього лежить у світогляді, вихованні, обрядах та традиціях цих племен. Людському життю вони не надавали великого значення, вважаючи кожного, у тому числі й власну особистість, малою часткою одного великого цілого [12, с. 159].
Виховання хлопчика з 3 до 15 років покладалося на батька, виховання дівчинки, відповідно, на матір. З раннього віку діти виконували посильну працю по дому. Виховували їх досить суворими методами. Відвідування школи у ацтеків було обов'язковим. Функціонували два типи шкіл:
· тельпочкаллі, де вивчали історію, міфологію, землеробство, торгівлю, ремесла, церемоніальний спів, здійснювали військову підготовку;
· кальмекак – головний акцент робився на вивченні релігії, історії, арифметики, астрономії, астрології, віршування та ораторсткого мистецтва. 
 У кальмекак навчалися переважно діти знаті, які в подальшому могли розраховувати на високий пост чи посаду жреця, але режим навчання був дуже суворим, передбачав постійні випробування морального та фізичного характеру. Існував і спеціальний заклад для підготовки жреців – тламакацкаллі. Дівчата могли виховуватися при храмах або в жіночій школі телпочкаллі. Дівчата зі знатних родин могли отримати освіту в жіночих кальмекат при храмі Кецалькоатля. Інколи жінки чи дівчата присвячували себе храмовому служінню на певний час, однак по закінченні терміну вони могли покинути храм.
Загалом система виховання спрямовувалася на формування, в першу чергу, воїнів [11, с. 141-146]. 
Шлюбним віком вважалося 20 років для чоловіка та 16 для дівчини. Шлюб вважався соціальним контрактом, завдяки якому дитина, яка з’являлася на світ, отримувала право увійти до общини. Господарем дому був чоловік, але жінка, виходячи заміж, не втрачала громадянських прав. Вона мала право володіти власністю, укладати угоди та займатися торгівлею, позиватися до суду. Дружина могла подати на розлучення, якщо чоловік погано поводився з нею, бив, покинув її або не зміг забезпечити утримання дітей та їхню освіту Чоловік же, в свою чергу, мав право розлучитися з дружиною, якщо вона не виконувала домашніх обов’язків, була сварливою і не могла мати дітей. Кількість дружин залежала від статусу чоловіка, його майнового стану [12, с. 162-167].
Ацтеки були «войовничою» культурою, їхня колективна ідентичність тісно пов’язана з військовими ідеалами та поведінкою. Міфічні історії наголошували на їхньому походженні в конфлікті, і всі люди були воїнами. Це також було суспільство, в якому релігія і надприродне були настільки глибоко вкорінені в їхніх переконаннях і поведінці, що практично неможливо відрізнити релігійну практику від повсякденної діяльності. Війна та релігія були нерозривними в культурі ацтеків. У світогляді ацтеків їхня столиця чітко окреслювалася як центр як земного, так і небесного світів, які були складно переплетені. Теночтітлан був серцем космосу, а також центром потужної військової машини. Столиця ацтеків лежала в центрі амбітного космічного бачення, яке об’єднало надприродні та імперські вимоги для створення суспільства, зосередженого на війні.
Практика ацтеків вести війну сягає своїм корінням у міфічні історії – багаті циклічні наративи, що поєднують факти та міфи, які затвердили їхні повноваження як «обраного народу» Уїцілопочтлі, бога війни. Цей племінний бог був покровителем держави, але в той же час саме богом війни. 
Війна та завоювання були центральними у самосприйнятті ацтеків, а також у їхньому погляді на світ. У 1431 році вождь Іцкоатль знищив рукописи з зображеннями, що зберігалися в державних архівах, і створив нову офіційну історію, щоб запобігти поширенню «неправди». і припинити «наклеп» на уряд Ці офіційні історії свідомо створювали та розгортали ідеологію, яка помістила війну в центр ацтекської ідентичності Заохочуване прийняти війну як свою священну долю та спонукане соціальними структурами, які винагороджували військову майстерність, населення стало армією [38, с. 99-100].
Ацтеки, як і багато інших мезоамериканських культур, використовували специфічну форму письма, яка складалася з зображень, намальованих на корі паперу та шкурах тварин. Хоча збереглося дуже мало автентичних доіспанських зразків, ці рукописи (які називаються кодексами) продовжували розписувати в місцевому стилі навіть у колоніальний період. Існує три основних типи кодексів: історичні звіти, ритуальні альманахи та записи данини. Династії кожного ацтекського міста-держави зберігали письмові історії вчинків минулих царів та інших важливих подій, використовуючи місцевий календар для відліку років, щоб забезпечити дати подій [41, с. 1].
Міста ацтеків складалися з кількох груп простих будинків, розташованих навколо зони більших і складніших будівель. Центром цих міських поселень була громадська площа з храмовою пірамідою на її східному краю. Висота піраміди відображала політичне та релігійне значення поселення. Площа та великі кам’яні будівлі навколо неї були ретельно сплановані та часто орієнтовані за сторонами світу. Коли ацтеки встановили свою гегемонію в Месоамериці, вони перебудували свою столицю Теночтітлан так, щоб вона нагадувала стародавні імперські міста Теотіуакан і Тула, а не попередні ацтекські міста (Додаток К).
Релігія ацтеків була політеїстичною, але божества не існували як окремі особи, які легко ідентифікувати. Сотні названих богів і богинь розглядалися більше як сили або духи, кожен з яких мав ряд характерних атрибутів одягу та регалій. Кам'яні або глиняні скульптури одягалися в одяг божества і таким чином ставали його втіленням. Божества та їхні атрибути були розписані в ритуальних кодексах, але ідентифікувати їх не завжди можливо, оскільки окремі божества мали багато спільних атрибутів. Ще одна причина плутанини для вчених полягає в тому, що багато божеств були тісно пов’язаними трансформаціями одне одного. Найвидатніші божества включали Тескатліпоку, могутнього бога-творця, який був покровителем правителів, Кетцалькоатля, бога науки і покровителя жерців, Тлалока, стародавнього центральномексиканського бога дощу та вже згаданого вище Уїцілопочтлі, бога-покровителя народу ацтеків. Зображення останнього описує Б. Д. де Кастільйо: «…у приміщенні у вигляді зали, знаходилися дві подоби вівтаря, і при кожному вівтарі було по гігантському ідолу, з дуже високими тулубами і дуже масивними. Першим, що знаходився праворуч, сказали вони, був ідол Уіцилопочтлі, їхній бог війни, його обличчя і ніс були дуже широкі, а очі потворні й люті; весь його тулуб був покритий багатьма дорогоцінними каменями, золотом і перлами, прикріпленими мастикою, яку виготовляли в цій землі з якихось коренів, і голова була вкрита цим же, а тулуб його був підперезаний кількома на вигляд великими вужами, зробленими із золота і дорогоцінних камінців, і в одній його руці знаходилася цибуля, а в другій - кілька стріл» [1]
Професійні жерці керували численними громадськими та приватними ритуалами на честь богів. Згідно з кількома ацтекськими міфами, боги пожертвували власною кров’ю, а деякі боги пожертвували собою, щоб створити землю, сонце, місяць і людей. Тому люди мали величезний борг перед богами, а приношення та жертви були засобом відплати. Підношення їжі, пахощів та інших дарів було звичним явищем. Жерці часто брали участь у ритуалах саможертви, під час яких вони проколювали різні частини свого тіла, щоб здобути кров, яку потім наносили на паперові смужки та спалювали [41, с. 4].
Ацтеки широко практикували людські жертвоприношення, реальні масштаби яких важко оцінити, оскільки ранні іспанські джерела систематично перебільшували кількість жертвоприношень, намагаючись зробити ацтеків більш дикими. Найпоширенішою формою жертвопринесення було розрізання грудей жертв на вівтарях на вершині високих храмів-пірамід. Жреці виймали серце і приносили його богам, а потім тіло скидали зі сходів піраміди [41, с. 5]. Б.-Д. де Кастільйо в «Правдивій історії …» пише про те, що серця жертв ацтеки спалювали: «…висіло на шиї Уіцилопочтлі кілька облич індіанців та інше, на кшталт сердець тих самих індіанців, із золота та срібла, разом із безліччю синіх каменів; і там було кілька жаровень ладану, в котрих був їх копал, з трьома серцями індіанців, принесених у жертву того дня, їх спалювали, і дим від того й від копала був тим жертвопринесенням, здійсненим йому. І були всі стіни і підлога в цьому святилищі так залиті і чорні від запеклої крові…» [1].
Більшість жертв були ворожими солдатами, захопленими в бою. Вони були одягнені в одяг бога і прожили свої останні тижні, поклоняючись цьому богу. Фактичне жертвоприношення було відтворенням одного або кількох міфів, а жертва вважалася богом, а не простою людиною. Черепи жертв виставляли в громадських місцях на довгих дерев'яних стелажах. Крім своєї явної релігійної ролі, жертвопринесення ацтеків також служило соціальним і політичним цілям як форма пропаганди або залякування, спрямованого проти нижчих класів і ворогів міста-держави. Людські жертвопринесення були основними складовими серії з двадцяти щомісячних церемоній, у яких брали участь усі верстви ацтекського суспільства. Кожна церемонія, організована та очолювана священиками, була спланована заздалегідь і тривала кілька днів. При цьому практикувалися публічні процесії, коли жертви (одягнені як боги) проходили вулицями, танці і музика, театралізовані виступи та промови. 
Разом з громадськими ритуалами існувала активна програма домашніх ритуалів. В будинках ацтеків археологи знайшли домашні вівтарі, різні форми кадильниць і глиняні фігурки, які, ймовірно, використовувалися в церемоніях лікування та інших домашніх ритуалах [41, с. 5]. 
Особливе ставлення виявляли ацтеки до ритуальної смерті. Вони вважали, що загиблі на війні ацтекські воїни і принесені в жертву полонені потрапляли в рай (небо Столиці). Тут душі воїнів і жертв були нагороджені можливістю супроводжувати Сонце, що здійснює свою ходу небом. Після кількох років такої служби душі поверталися на землю та втілювалися в колібрі або в метеликів. Душі людей, які втонули чи були вражені блискавкою, епідемією, потрапляли в Тлалокан (рай бога Тлалока), який управляв дощами, і там безтурботно жили. Душі мертвих немовлят потрапляли на небо, де проростало «молочне дерево», з якого вони харчувалися довічно. 
Якщо померлі нічим не відзначилися за життя, їх душі потрапляли в Миктлан, де вони розчинялися в небутті. Але перед цим вони мали подолати значні перешкоди. Тому ацтеки поруч з померлими клали різні предмети, що мали допомогти дістатися до Миктлана. Забита з цією метою блідо-жовта собачка повинна була допомогти подолати переправу через підземну ріку, яка перетинала шлях у потойбічний світ. Одяг, прикраси, цінні речі слугували своєрідним даром володарям підземного світу Миктлантекутлі. Це свідчить про те, що релігія ацтеків з її уявленнями про посмертний шлях душі, про потойбічне життя була релігією вищих верств суспільства. Вона увібрала в себе концепцію ілюзорного світу («все є сон»), характерну для давньомексиканської культури [15]. В «Історії мешиків» пояснюються деякі аспекти віри ацтеків у потойбічне життя. Зокрема, та сказано, що ацтеки вважали, «що світ раніше був повністю зруйнований водою, і так всі люди потонули через гріхи, вчинені ними по відношенню до богів, і, крім того, що вони були скинуті в пекло, де їхні душі були спалені, і тому ті, хто були створені потім, спалювали всі трупи і зберігали попіл, тому що вони чекали, що Міктлантекутлі, що є богом пекла, дозволить їм вийти, і що таким чином вони знову воскреснуть» [3].
Більшість наук ацтеків служили практичним цілям. Технологічні знання сприяли прогресу в таких сферах, як виготовленні інструментів з обсидіану, сільськогосподарському господарстві та будівництві. Система письма ацтеків була формою піктографічного зображення, використання якої обмежувалося вузьким колом ритуальних, історичних та економічних творів. Астрономічні спостереження привели до точних описів неба і розробки кількох календарів. Хоча уявлення ацтеків про здоров’я та медицину базувалися на релігійних і магічних віруваннях, медична практика грунтувалася на емпіричних знаннях. Лікування ран, багатьох хвороб і зламаних кісток було дуже ефективним, і перші іспанські загарбники швидко відмовилися від іспанських лікарів і перейшли до ацтекських медичних спеціалістів.
Деякі форми художнього вираження були дуже розвинені серед ацтеків. Особливо помітною була кам'яна скульптура. Збереглося багато монументальних скульптур, виготовлених за державним замовленням, державою, у тому числі так званий Календарний камінь та інші великі роботи в мексиканських музеях. Менші скульптури богів, людей, рослин і тварин в достатній кількості розміщувалися в храмах та будинках. 
Серед ацтекських віршів, промов і ритуальних співів, записаних іспанськими священиками багато гарних виразних творів. Під час багатьох ритуалів грали музику за допомогою барабанів, флейт, брязкалець та інших інструментів.
 Ацтекська цивілізація була знищена Ернандо Кортесом та його загарбницькою армією між 1519 і 1521 роками. Основною причиною поразки ацтеків було завезення віспи з Іспанії, від якої мільйони ацтеків загинули протягом останніх місяців опору в 1521 році та протягом перших п'яти десятиліть іспанського колоніального періоду. Хоча Мексиканська імперія та імперські інститути, такі як ритуали жертвоприношень, були швидко знищені іспанцями, життя ацтекських селян продовжувалося й у колоніальний період. Мова Науатль і нині функціонує в сільській місцевості центральної Мексики [41, с. 5-6].
Таким чином, цивілізація ацтеків, не зважаючи на войовничу репутацію, зоставила по собі багату культурну спадщину.
3.5 Культура інків
Цивілізація інків вважається найбільш потужною в Америці. Як і ацтеки, інки спочатку були незначною войовничою групою мігрантів, що прийшла пізніше, підкорила місцеві племена і створила одну з найвидатніших імперій у світі. З часом культура інків поширилася на величезну територію, на якій зараз розташовані окремі регіони сучасних Перу, Болівії, Еквадору, Чилі й Аргентини, а в минулому простягалася на 5 тис. км з півночі на південь (Додаток Л) [18, с. 283].
Поняття «інки» має багато значень. В широкому розумінні інками називають давніх перуанців, а також всіх підданих інкської держави. Але точне трактування цього слова передбачає тільки столичну аристократію держави –представників незначної етнічної групи, що мешкали в долині Куско на півдні Перу на початку XV ст. З часом до групи так званих «інків за привілеями» долучилося іноплемінне населення околиць Куско, культурно близьке до справжніх інків та пов’язане з ними родинними відносинами. Слово «інка» колись означало воїн, воєначальник, шляхетний чоловік, потім стало розумітися як вождь, правитель. Отже, якщо «інки» – це назва народу або правлячої знаті, то «інка» (в однині) – очільник держави інків. 
Інки називали свою державу Тауантисуйу – «Чотири сторони світу», або точніше «Чотири чверті», маючи на увазі чверті земного кола [10, с. 270]. Цивілізація інків поєднала й асимілювала більш ранні культури у долинах Анд. У XV ст. офіційною мовою для народу й чиновників стала мова кечуа. Яка утвердилася над місцевими діалектами. Якщо ацтеки силою утримували підлеглі народи, інки діяли шляхом імперської уніфікації. Вони нав'язували не тільки одну мову, але й увесь пантеон богів – бога Сонця – предка царської родини, його дружини – богині Місяця, і бога грому, який приносив опади. 
По всій імперії були розкидані величні храми, підконтрольні жрецям. Останні молилися та справляли складні ритуали, а у разі великих стихійних лих чи значних військових перемог здійснювали людські жертвопринесення. Підкорені народи повинні були вшановувати державних богів. Місцеві вожді примусово змушені були долучатись до імперської бюрократичної системи. Практикувалося переселення тільки що підкорених народів до інших частин імперії. Ефективність управління забезпечувалася широкою мережею доріг, окремі з яких були вимощені цеглою. По дорогах пересувалися армії та  кур'єри – часкік, що поширювали накази правителя. Дороги інків головним чином були прямими, але й перетинали болота, ріки і прірви за допомогою понтонних мостів і тунелів крізь гори. Загальна довжина шляхів становила понад 20 тис. км. [18, с. 285].
Загалом інки не були позбавлені жорстокості щодо досягнення політичної мети.  Однак у міжнародних відносинах, ставленні до представників інших народів, військовополонених інки певним чином прагнули гуманізувати війну, запобігти її поглибленню, замінити військові дії економічною чи політичною блокадою.
Ідеологія інків грунтувалася на уявленнях, що бог-Сонце наказує їм діяти щодо полонених, ворогів й загалом всіх іноземців милосердно. Тож по закінченні війни інки вчиняли акт пробачення ворога, звільнення військовополонених, лікування поранених ворогів, похованням загиблих. Їх вимагала гуманного ставлення до ворога, щоб він знову не розпочав війну проти них. Правова доктрина війни передбачала багаторазове прохання до ворога мирно прийняти мову, віру, культуру інків. І тільки за категоричної відмови можна було розпочинати війну. Найпоширенішими методами ведення війни були економічної блокади, полишення ворога ресурсів. Традиції інків забороняли також застосовувати отруєну зброю, містили інші обмеження засобів ведення боротьби. Інки часто виступали посередниками, коли інші народи порушували міжнародний договір, чи не могли мирно дійти згоди [7].
Загалом держава інків являла собою класичний тип імперії тоталітарно-соціалістичного типу, заснованої на принципах східної деспотії. В цій державі не використоувалися гроші, практично не велася торгівля, а все життя підданих регулювалося централізованим бюрократичним апаратом на основі тотально планового управління у стилі загальноімперського натурального господарства [20, с. 358].
Інки застосовували кодифіковане право. Найтяжчим злочином вважалася державна зрада. Суворо каралися посадові злочини, діяли покарання за неробство, лінощі. 
Держава змушувала кожну людину одружуватися, і навіть регламентувала, коли, а інколи з ким особа має укласти шлюб. Людина не вважалася дорослою до того часу, поки не створювала сім'ю, починала вести власне господарство і долучалася до громадських обов'язків. Шлюбний вік для чоловіків наставав у 20 років, для жінок – дещо раніше. 
Інки виявляли турботу про бідних і літніх людей, розподіляли харчі в часи голоду, допомагали при стихійних лихах. Розподіл багатства здійснювався на користь аристократії, яка перебувала в родинних зв'язках з правителем. З розвитком імперії у XV ст. сформувався елітний клас воїнів, губернаторів і місцевих чиновників. 
Верховний Інка – «Син Сонця» – носив червону пов'язку на чолі, бахрому, одяг і взуття, оздоблені золотом і дорогоцінним камінням. Вбрання одягалося тільки один раз, після чого знищувалося. Їжу правителю подавали в посуді із золота, який також використовувася один раз. Золото в інків не слугувало грошима, а символізувало Сонце, тому широко використовувалося в оздобленні храмів. Найбільший храм розміщувався у столиці держави – Куско. На його верхівці перебував гігантський золотий диск, який відбивав сонячне проміння на всі боки. При храмі існував сад, у якому все було золотим, а доглядали його люди у вигляді скульптур. 
Інки виробили дві системи письма – «кіпу», яке передавало інформацію через систему шнурів різної довжини і кольору, та піктографічну (Додаток М). За допомогою малюнків на широких полотнах була записана історія народу. Їх вставили в золоті рами і помістили у спеціальному палаці, що виконував роль архіву і бібліотеки одночасно.
У Куско діяла вища школа – ячауасі, де вивчалося ораторське мистецтво, ритуали, право, астрономія, музика. Діяли спеціальні школи для дівчат – акл'я-уасі – «дім наречених Сонця», до яких відбирали найвродливіших дівчат. Деякі з них потрапляли до гарему Верховного Інки, інші дарувалися сановникам і воєначальникам за заслуги.
Дружиною Верховного Інки могла стати тільки його сестра – койа, син якої мав перевагу при виборі наступного правителя. Однак його могли не обрати через певні фізичні особливості, як то родимка чи криві зуби [18, с. 286-288].
Релігія інків мала геліоцентричний характер. Бог Сонця Інті зображувався у вигляді золотого диска з різнобічними променями, на якому наносилося зображення обличчя чоловіка. Його дружиною і одночасно матір'ю інків була Кілья – богиня Місяця та покровителька всіх жінок. Її зображали у вигляді срібного диску з жіночим обличчям [15]. З цього приводу Гарсіласо де ла Вега писав: «…у них зрештою не було інших богів, крім Сонця, якому вони поклонялися за його природну перевагу і за благодіяння... і вони побудували йому неймовірно багаті храми, і хоча вони вважали Місяць сестрою та дружиною Сонця та матір'ю інків, вони не поклонялися їй, як богині, не приносили їй жертви, не зводили [на її честь] храми; вони ставилися до неї з великою повагою, як до загальної матері, однак у своєму ідолопоклонстві вони не пішли далі…» [2]. 
Також на небі жив бог Ільяпа, який відповідав за  грім і блискавку, піклувався про родючість полів. Його уявляли воїном, одягненим у золоту кольчугу та озброєним палицею. Головний жрець інків отримував свою посаду довічно. Він стежив за дотриманням культу, коронував нового правителя держави, здійснював обряд його одруження. Крім нього, було ще десять «атун вільяк», які управляли релігійними процесами в провінціях. До верхівки духовенства належали й духовні наставники, а фактично головні жерці провінційних храмів Сонця. Нижче духівництво здійснювало ритуали головним чином о народної, а інколи й офіційної релігії. Простолюдини сповідалися жрецям, а аристократія – перед Сонцем. Часом після сповіді знатні особи купалися в гірських ріках, вважаючи, що швидка течія забере із собою їхні провини. Інки допускали наявність гріха але вважали, що грішник має спокутувати його сповіддю. Згідно уявлень інків, грішники, які не розповіли на сповіді про тяжкі провини, після смерті потрапляли в підземелля, де страждали і гризли каміння. Безгрішних людей очікував рай, що знаходився біля Сонця. Аристократія потрапляла туди автоматично. Рай був доступний усім, а пекло призначалося тільки простим людям. Жерці також здійснювали жертвопринесення (людські бували досить рідко) і поховальні ритуали. 
Інки практикували обряд муміфікації тіла правителя після його смерті, а їх  вміння муміфікувати досягло високого рівня. Нутрощі володаря захоронювали в храмі біля Куско. Коли помирав імператор або головний вельможа, найбільш вірні слуги й улюблені дружини здійснювали ритуальне або дозволяли поховати себе живцем [15].
Імперія інків була знищена загонами іспанських конкістадорів, але залишила по собі велику культурну спадщину.
Висновки до розділу 3
Найдавнішою розвиненою цивілізацією в Америці є ольмецька. Вона розвинулася в районі Мексиканської затоки. Ольмеки будували монументальні споруди та планували свої міста. Їх культура впізнавана завдяки гігантським кам'яним головам та статуеткам сидячих чоловіків, застосуванню зооморфних мотивів. Багато дослідників доводять, що ольмецька культура стала основою для розвитку всіх наступних культур Месоамерики, однак чимало й тих, хто спростовує цю теорію. 
З Х по ХІІ ст. на території Центральної Мексики домінували племена тольтеків, про яких відомо небагато. Тольтеки побудували свою культуру на базі культурних здобутків попередників. Вони мали розвинені металургію, гончарство, будівництво, сільське господарство. Їх правитель Топільцин встановив культ Кетцалькоатля, одного з найбільш шанованих богів Месоамерики. Культура тольтеків стала зразковою для інших цивілізацій, зокрема ацтеків.
Найбільше уваги в науковій літературі приділено майянській цивілізації. Майя розвивали сільське господарство, ремесла, будівництво. Центрами цивілізації були міста-держави з деспотичною владою. Цей народ практикував безліч ритуалів, приводами для яких були будівництво нових споруд, вшанування предків, умилостивлення богів та отримання від них благ. Набули великого поширення людські жертвопринесення. Здійснювали ці ритуали жреці, які підпорядковувалися суворій дисципліні і практикували самознущання. 
Мистецтво майя було засноване на суворому каноні. Вони сформували складні космогонічні уявлення про Всесвіт. Потойбічний світ у них не був справедливим, адже доля душі залежала від соціального статусу людини за життя. Майя розробили систему ієрогліфічного письма, досягли значних успіхів у математиці, історії, географії, астрономії, розробили точний календар. 
Ацтеки походили від племен науа, що прийшли з півночі. Це був дуже войовничий народ, ідеологічна система, міфологія, релігія, світогляд і традиції якого засновувалися на війні. Уявлення ацтеків про богів були складними. Практикувалися численні ритуали, зокрема людські жертвопринесення та саможертвування. Їх уявлення про потойбічний світ мали багато подібного до вірувань майя. Ацтеки створили власне письмо, літературу, календар, набули грунтовних знань з астрономії та медицини. 
В районі Анд розвинену імперію створили інків. Якщо ацтеки силою змушували сусідні племена підкоритися, то інки асимілювали та уніфікували місцеві народи, змушуючи їх прийняти мову, звичаї, релігію завойовників. Інки воювали тільки в разі необхідності, були схильні до гуманізації війни. Їх релігія була геліоцентричною, головним богом виступало Сонце. Культура інків також мала ритуальний характер, однак людські жертвопринесення траплялися нечасто. У них існувало поняття гріха та практикувалися сповіді. 






ВИСНОВКИ
Під доколумбовими цивілізаціями нині розуміють народи Центральної та Південної Америки, які на час прибуття на континент перших європейських експедицій наприкінці ХV ст. досягли високого рівня політичного, економічного, соціального та культурного розвитку. Вони сформували унікальну культуру, так як розвивалися у відносній ізоляції від зовнішнього світу. Головні цивілізаційні осередки Америки сформувались в центральній частині континенту (Месоамериці) та в так званій Андській області.
Тема дослідження недостатньо розкрита в українській науковій літературі. Українські науковці мало розробляють проблематику культури давньоамериканських племен, однак останнім часом в цьому напрямі є певні досягнення. Варто відмітити напрацювання Н. Столярчук, Г. Щокіна, Д. Короля, О. Кожолянко, І. Васильєвої та інших. Зарубіжні дослідники розглядають широкий спектр проблем в межах вказаної теми, акцентуючи увагу на ритуальній культурі американських племен доколумбового періоду та її значенні для їх суспільно-політичного життя.
Теоретичною базою дипломної роботи стали праці дослідників у галузях культурології, історії, етнографії, археології. Методологічною основою дослідження є ряд принципів, методів, підходів. При написанні роботи застосовано філософські (діалектичний), загальнонаукові (аналіз, синтез, індукція, дедукція, узагальнення, системний) та спеціально-наукові (історико-культурний, вивчення літературно-історичних джерел) методи.     
 Більшість науковців підтримують теорію міграції перших людей до Америки з Євразії через Берингову протоку, однак проблема походження людини на американському континенті до кінця не розв'язана. Вважається, що було декілька хвиль міграції різних етнічних груп. Рухаючись з півночі на південь, люди поступово заселили увесь континент. Його освоєння було довготривалим та складним процесом. 
Перша землеробська культура виникла в Америці біля 2000 р. до н.е. На континенті утворилися два землеробські центри: мексикансько-центральноамериканський, де вирощували кукурудзу, гарбузи та інші культури, та перуансько-болівійський, де переважала картопля. Землеробство домінувало в найбільш прогресивних районах Месоамерики, де використовували чинампи – плавучі городи. У Південній Америці, в районі Анд, практикувалося терасне землеробство.
Доколумбові цивілізації дійсно унікальні. За загальними темпами розвитку вони відставали від сучасних їм цивілізацій Європи та Азії. Розвиток індіанських народів відбувався переважно екстенсивним, а не інтенсивним шляхом.
Доколумбові цивілізації майже не використовували тяглових тварин, колеса, гончарного кола. Вироби з металу мали здебільшого ритуальне призначення. В давній Америці не знали масштабної торгівлі та орного землеробства. На центри цивілізацій постійно тисли племена, що знаходилися первісному рівні розвитку.  
Найбільш відомими цивілізаціями Південної Америки були Чавін, Паракас, Наска, Мочика, Тіуанако. В ХІІ-ХІІІ ст. на території сучасного Перу сформувалася імперія інків. Найбільшими цивілізаціями Месоамерики були ольмеки, майя, Теотіуакан, тотонаки, сапотеки, тольтеки, ацтеки. Всі вони розвивалися в певній культурній обумовленості. Спільними для Месоамерики культурними рисами були тяжіння до міської цивілізації, наявність ієрогліфічної писемності, календарна система, людські жертвопринесення, будівництво величних архітектурних споруд, віра в загробне життя та кінець світу тощо.
Культурні досягнення доколумбових цивілізацій є унікальними, вони здійснили важливий внесок у розвиток світової культури. 
З американських цивілізацій, які досягли високого рівня розвитку, найдавнішою є ольмецька. Ольмеки мешкали в районі Мексиканської затоки. Археологічні дослідження свідчать про монументальне будівництво, детальне планування поселень цих племен, високий рівень обробки каменю. Ольмецька культура відома завдяки гігантським кам'яним головам та статуеткам сидячих чоловіків. В мистецтві ольмеків поширені і зооморфні мотиви: котячі, птахи, риби, рептилії. Вони виробили власну писемність. Багато дослідників вважають, що саме ольмецька культура стала материнською основою для всіх наступних культур Месоамерики. Однак інші вчені спростовують цю теорію, вважаючи, що кожна культура зробила свій внесок у загальний розвиток регіону. 
З Х по ХІІ ст. на території Центральної Мексики домінували племена тольтеків. Достовірних відомостей про них небагато. Тольтеки були завойовниками, які зруйнували місто Теотіукан. Вони сприймали культурні здобутки попередників та збудували величну столицю Толлан. Тольтеки були майстерними в металургії, гончарстві, будівництві, сільському господарстві, обробці обсидіану. Їх правитель Топільцин запровадив культ Кетцалькоатля, виступав за впровадження гуманістичних цінностей, зростання духовного рівня суспільства. Цивілізація тольтеків, швидше за все, була знищена завойовниками з півночі, однак культура цього народу стала своєрідним прикладом для інших цивілізацій Месоамерики. Зокрема, вони користувалися великою повагою у ацтеків.
Характерною для Месоамерики та найбільш дослідженою цивілізацією є майянська. Племена майя займали велику територію в Центральній Америці, вони включали різні етнічні групи з подібними культурними особливостями. У майя були розвинені сільське господарство, ремесла, будівництво. Осередками цивілізації були крупні міста-держави з деспотичною владою. Майя практикували безліч ритуалів, під час яких підпалювали ароматичні смоли, молилися, співали, танцювали, а також здійснювали жертвопринесення. Обряди застосовувалися при будівництві нових споруд, на честь предків, для умилостивлення богів та отримання від них бажаних благ. Дуже поширеними були людські жертвопринесення. Привілейованою групою суспільства були жерці, які здійснювали ці ритуали, однак вони також жили в суворій дисципліні і самознущанні. Для майянської культури також були характерними ритуальні ігри в м'яча.
Мистецтво майя регулювалося суворим каноном, заснованим на обожнюванні правителя. Майя практикували штучну деформацію черепів новонароджених. Вони сформували складні космогонічні уявлення про Всесвіт. Потойбічний світ у них не був справедливим, адже більшість людей після смерті потрапляли до страшного підземного царства, де доля душі залежала від соціального становища людини. Майя розробили специфічну систему ієрогліфічного письма, досягли значних успіхів у математиці, історії, географії, астрономії, розробили точний календар. 
Ацтеки походили від племен науа, що прийшли з півночі. Їх столицею було місто Теночтітлан. Це був войовничий народ, який жорстоко підкоряв навколишні племена. Уся їх ідеологічна система базувалася на війні. Майбутніх воїнів готували змалку. Племінний бог Уїцілопочтлі також відповідав за війну. Міфологія, релігія, світогляд і традиції ацтеків грунтувалися на ідеях війни. 
Уявлення цього народу про богів були досить заплутаними. На їх честь влаштовувалися численні ритуали, зокрема людські жертвопринесення та саможертвування. Ацтеки вважали, що вони мають сплатити борг богам, в тому числі й кров'ю. В їх уявленнях про потойбічний світ було багато подібного до вірувань майя. Існував рай та страшне підземне царство Миктлан, куди потрапляли ті, хто нічим не відзначився за життя. Ацтеки мали власне письмо, літературу, календар, зналися на астрономії та медицині. 
В районі Анд найбільшого значення набула цивілізація інків. Спочатку це була невелика група людей, яка підкорила місцеві племена та поширила свою ідеологію, віру, державний устрій навколо. Інки створили найбільш досконалу імперію на американському континенті. Якщо ацтеки силою змушували сусідні племена підкоритися, то інки йшли шляхом асиміляції та уніфікації. Вони змушували підкорені народи прийняти їх мову, звичаї, релігію тощо. Інки воювали тільки в разі необхідності. Вони були схильні до гуманізації війни, застосовували до ворога політичну чи економічну блокаду. У інків була розвинена правова система. Правитель обожнювався. Релігія інків була геліоцентричною, головним богом виступало Сонце. Культура інків також базувалася на ритуалах, однак людські жертвопринесення траплялися нечасто. У них існувало поняття гріха та практикувалися сповіді, що нагадує християнські елементи. Імперія інків впала під натиском іспанських конкістадорів.
Отже, найбільші цивілізації Доколумбової Америки мали багато спільних рис, серед яких сильна деспотична влада, тиск держави та суспільства на окрему особистість, обожнювання правителя, відсутність соціальної справедливості, тяжіння до ритуалів та жертвопринесень, подібні погляди на загробне життя, великі успіхи у науках тощо. Але всі вони були знищені іспанськими конкістадорами, що прагнули наживи.
Таким чином, символічно-ритуальна культура індіанських народів Доколумбової Америки є надзвичайно різноманітною, оскільки ці народи мають різні традиції, мови, віросповідання та культурні практики. Однак, є кілька загальних особливостей, які можна виділити:
1. Релігійні обряди були центральною частиною життя індіанських народів. Ці обряди включали ритуальні танці, пісні, молитви та використання символічних об'єктів. Вони мали на меті встановити зв'язок з природою, духовними сутностями та предками, забезпечити родючість землі, успіх у полюванні та інші благословення. Тотеми використовувалися як символи ідентичності та прив'язаності до певної групи. Шаманізм був поширеним явищем серед індіанських народів. Шамани, як вважалося, мали спеціальні здібності для взаємодії з духовним світом та лікування хвороб. 
2. Природа була джерелом численних символів та образів для індіанських народів. Річки, гори, дерева, тварини та інші елементи природи були використані в ритуалах та символічних виразах. Наприклад, великі дерева можуть символізувати мудрість і духовну силу, вогонь може бути символом трансформації та очищення. Розписи на тілі, одязі, предметах та спорудах були поширеною практикою в індіанських культурах. Ці символи та розписи мали своє особливе значення, яке може відображати родові лінії, практикувати захист від злого ока, виражати релігійні вірування або індивідуальну ідентичність.
3. Представники цивілізацій доколумбової Америки будували святині, храми або спеціальні споруди для виконання обрядів та релігійних церемоній. Ці споруди мали свої символічні форми, зображення та орнаменти, що відображали духовні переконання та культурні цінності народу. Деякі індіанські народи будували лабіринти та спеціальні священні місця, які були призначені для проведення ритуалів та духовних практик. Ці місця можуть включати складні системи стежок, кам'яні споруди та символічні зображення, що відображають космологію та духовну віру.
4. Міфи та легенди відіграли важливу роль у символічно-ритуальній культурі індіанських народів. Вони передавали духовні цінності, вірування, моральні норми та історію народу. Міфологія була способом пояснити походження світу, природних явищ, створити образи героїв та божеств, а також передати символіку та алегорії різних аспектів людського життя.
5. Ритуальний одяг та прикраси відігравали важливу роль у символічно-ритуальній культурі індіанських народів. Вони могли включати спеціально прикрашені одяг, головні убори, маски, намистини, браслети тощо. Ці ритуальні предмети використовувалися для вираження ідентичності, рангу, релігійних переконань та участі у важливих ритуалах. Вони мали символічне значення і допомагали зближуватися з духовним світом. Також індіанські народи використовували різноманітні кольори та геометричні візерунки у своїй символічно-ритуальній культурі. Кожен колір мав своє символічне значення, а геометричні візерунки передавали такі ідеї як гармонія, єдність, рух тощо. Ці символи використовувалися у розписах, орнаментах, одязі та інших ритуальних предметах.
Символічно-ритуальна культура була надзвичайно важливою складовою життя індіанських народів. Вона виявлялася у їхніх релігійних та містичних практиках, обрядах, мистецтві та повсякденному житті. Природа мала центральне значення в символічно-ритуальній культурі. Індіанські народи відносились до природи з повагою і шаною, розглядаючи її як священну силу. Природні об'єкти та явища використовувалися як символи та засоби спілкування з духовним світом. Ритуали, обряди та церемонії були не лише релігійним виразом, але й способом збереження традицій, передачі знань та спілкування внутрішніх цінностей спільноти.

СПИСОК ВИКОРИСТАНИХ ДЖЕРЕЛ ТА ЛІТЕРАТУРИ
1. Берналь Диас дель Кастильо. Правдивая история завоевания Новой Испании. URL: https://www.indiansworld.org/pravdivaya-istoriya-zavoevaniya-novoy-ispanii.html#.Y1uDn6tBy1s
2. Гарсиласо дела Вега. История государства инков.  Л.: Наука, 1974. 748 с.
3. «История Мешико», переведенная Андре Теве. URL: https://www.indiansworld.org/istoriya-meshiko-perevedennaya-andre-teve.html 
4. Пополь-Вух. URL: https://www.indiansworld.org/popolvuh.html#.ZCquTN1By1s
5. Чи Гаспар Антонио. Сообщение о некотроых обычаях индейцев провинций Юкатана. URL: https://www.indiansworld.org/gaspar_antonio_chi_relacion.html#.ZCqunN1By1s
6. Безвершук Ж. О. Культурологія. Відповіді на питання екзаменаційних білетів [Текст] : навч. посібник / Ж. О. Безвершук, О. В. Щербакова. Київ: Знання, 2010. 326 с. URL: http://megalib.com.ua/book/92_Kyltyrologiya.html
7. Буткевич О. Міжнародно-правова культура цивілізацій середньовічної Латинської Америки. Віче. 2008. №3. URL: https://veche.kiev.ua/journal/845/
8. Василенко І.М. Єдність у розмаїтті. Феномен латиноамериканської літератури: доіспанський період / І.М. Василенко // Літератури світу: поетика, ментальність і духовність. 2015. Вип. 5. С. 150-160.
9. Васильєва Л. Музичне мистецтво Латинської Америки доколумбового та колоніального періодів у контексті профільної мистецької освіти/ Л. Васильєва // Педагогічні науки: теорія, історія, інноваційні технології.  2019. № 1 (85). С. 139-149.  
10. Історія світової культури. Культурні регіони : Навч. посібник / Керівник авт. колективу Л. Т. Левчук. 3-тє вид., перероб. і доп. Київ: Либідь, 2000. 520 с.
11. Кожолянко О. Система виховання та освіти у класичному ацтекському суспільстві/ О. Кожолянко // Питання стародавньої та середньовічної історії, археології й етнології. - 2009. - Т. 2. - С. 137-149.
12. Кожолянко О. Шлюбні обряди у класичному ацтецькому суспільстві / О. Кожолянко // Питання стародавньої та середньовічної історії, археології й етнології. - 2012. - Т. 2. - С. 158-169.
13. Король Д. О. Вступ до історичної танатології : навч. посіб. - К.: НаУКМА, 2015. 280 с.
14. Король Д. О. Фетишизація мертвої голови як вмістилища концентрованої позатілесної духовної сутності / Король Д. О. // Магістеріум. Культурологія. 2017. Вип. 68. С. 79-94.
15. Лубський В. І., Теремко В. І., Лубська М. В. Релігієзнавство: Підручник. К.: «Академвидав», 2002. 432 с. (Альма-матер). URL: https://library.udpu.edu.ua/library_files/387948.pdf
16. Мистецтво. Культурні регіони світу : навч. посіб. / авт.-упоряд. О. Галан, Ю. Луцюк. Луцьк : КЗВО «Луцький педагогічний коледж», 2022. 108 с.
17. Мозговий І. «Астронавти» Праамерики: міфи, знахідки, версії/ І. Мозговий// Світогляд - Філософія - Релігія. 2013. Вип. 4. С. 160-187. 
18. Орлова Т.В. Всесвітня історія. Історія цивілізацій: Навч. посібник. / Т.В. Орлова. Київ: Знання. 2012. 446 с. 
19. Полікарпов В.С. Лекції з історії світової культури: Навчальний посібник / В.С. Полікарпов. К.: Знання, 2006. С. 155 – 170.
20. Рубель В.А. Історія цивілізацій доколумбової Америки. Київ: Либідь, 2005. 504 с.
21. Соди Д. Великие культуры Месоамерики: Пер. с испан. М.: Знание, 1985. 208 c.
22. Столярчук Н. Світоглядно-естетичні засади художньої культури давніх мезоамериканців/ Н. Столярчук// Грані. 2020.Том 23. № 11. С. 14-24.
23. Шевченко Н.О. Потенціал використання древніх календарно-астрономічних об'єктів у контексті розробки туристичних маршрутів/ Н. О. Шевченко// Актуальні проблеми історії, теорії та практики художньої культури. 2016. Вип. 37. С. 12-19.
24.  Щокін В. Культура і антикультура: хто кого? Статті. К.: МАУП, 2003. 80 с.
25. Broda J.  Political expansion and the creation of ritual landscapes: A comparative study of Inca and Aztec cosmovision. 2015. Cambridge Archaeological Journal. 25(1). P. 219-238. URL: https://www.cambridge.org/core/journals/cambridge-archaeological-journal/article/abs/political-expansion-and-the-creation-of-ritual-landscapes-a-comparative-study-of-inca-and-aztec-cosmovision/5B874E189060B314A0037B6B6A0736F4
26. Cartwright M. Toltec Civilization. URL: https://www.worldhistory.org/Toltec_Civilization/
27. Cheetham D. Early Olmec figurines from two regions: Style as cultural imperative. Mesoamerican figurines: Small-scale indices of large-scale social phenomena. (presented at the 1st Annual Braunstein Symposium, Marjorie Barrick Museum, UNLV, January 2006).  P. 1-7. URL: http://www.famsi.org/reports/05021/pdf3EarlyOlmec.pdf
28. Dixon L. Toltec people. URL: https://www.britannica.com/topic/Totonac
29. Flannery K. V., Balkansky A. K., Feinman G. M., Grove D. C., Marcus J., Redmond, E. M., Yaeger, J. Implications of new petrographic analysis for the Olmec “mother culture” model. Proceedings of the National Academy of Sciences. 2005. 102(32). P. 11219-11223. URL: https://www.pnas.org/doi/full/10.1073/pnas.0505116102
30. Garrido F., Morales C. Displays of violence and power at the edge of the empire: provincial trophy heads during Inca times. Latin American Antiquity. 2019. 30(3). P. 606-623. URL: https://www.cambridge.org/core/journals/latin-american-antiquity/article/abs/displays-of-violence-and-power-at-the-edge-of-the-empire-provincial-trophy-heads-during-inca-times/87E4AF6823C1C816D61A4D4EC0D0E7A0
31. Gillespie S. D. Personhood, agency, and mortuary ritual: A case study from the ancient Maya. Journal of anthropological archaeology. 2001. 20(1).  P. 73-112. URL: https://www.researchgate.net/publication/222835280_Personhood_Agency_and_Mortuary_Ritual_A_Case_Study_from_the_Ancient_Maya
32. Jennings J. Inca imperialism, ritual change, and cosmological continuity in the Cotahuasi Valley of Peru. Journal of Anthropological Research. 2003. 59(4). P. 433-462. URL: https://www.semanticscholar.org/paper/Inca-Imperialism%2C-Ritual-Change%2C-and-Cosmological-Jennings/3b86820b8dbb1e296abae5463ce00bcba6657083
33. Joyce R. A., Henderson J. S. Being «Olmec» in Early Formative Period Honduras. Ancient Mesoamerica. 2010. 21(1). P. 187-200. URL: https://www.researchgate.net/publication/231795411_Being_Olmec_in_Formative_Honduras
34. Kosiba S. Tracing the inca past. Ritual movement and social memory in the inca imperial capital. Tribus Special Edition: Perspectives on the Inca. Tribus. Sonderband / Special edition perspectives on the inca. 2015. International Symposium from March 3rd to March 5th, 2014. P. 180-207. URL: https://shop.lindenmuseum.de/en/Publications/Latin-America/Tribus-Sonderband-Special-Edition-Perspectives-on-the-Inca.html
35. Kubler G. Jaguars in the Valley of Mexico. The cult of the Feline. A Conference in Pre-Columbian Iconography. October 3l-st and November l-st, 1970. P. 19-44. URL: https://www.humanas.unal.edu.co/colantropos/files/1214/7416/2153/The_cult_of_the_feline.pdf
36. Lucero L. The politics of ritual: The emergence of Classic Maya rulers. Current Anthropology. 2003. 44(4). P. 523-558. URL: https://www.researchgate.net/journal/Current-Anthropology-1537-5382
37. Olmec people. URL: https://www.britannica.com/topic/Olmec
38. Pennock C. D. «A warlike culture? Religion and war in the Aztec world». History and Anthropology. 2022. 34:1. P. 1-24. URL: https://eprints.whiterose.ac.uk/175311/9/A%20warlike%20culture%20Religion%20and%20war%20in%20the%20Aztec%20world.pdf 
39. Romero-Vargas S., Ruiz-Sandoval J. L., Sotomayor-González A., Revuelta-Gutiérrez, R., Celis-López M. A., Gómez-Amador J. L., Gómez-Llata S. A look at Mayan artificial cranial deformation practices: morphological and cultural aspects. Neurosurgical focus. 2010. 29(6). P. 1-5. URL: https://www.researchgate.net/publication/49649007_A_look_at_Mayan_artificial_cranial_deformation_practices_Morphological_and_cultural_aspects
40. Sitler R. K. The 2012 phenomenon New Age appropriation of an ancient Mayan calendar. Nova Religio. 2006. 9(3). P. 24-38. URL: https://www.researchgate.net/publication/249981752_The_2012_Phenomenon_New_Age_Appropriation_of_an_Ancient_Mayan_Calendar
41. Smith M. E. Aztec culture: an overview. Tempe: Arizona State University. 2006. P. 1-7. URL: public.asu.edu/~mesmith9/1-CompleteSet/Smith-AztecCulture-WWW.pdf
42. Szoblik K. Traces ofaztec cultural memory in sixteenth-century songs and chronicles: The Case of Tlacahuepan. . . . October 2020. P. 513 – 537. URL:   https://www.semanticscholar.org/paper/Traces-of-Aztec-Cultural-Memory-in-Songs-and-The-of-Szoblik/bb3f910b381c808ecbfb7caf54aaa1bd1ffec1f5
43. Taube K. Ritual humor in Classic Maya religion. Word and image in Maya Culture: Explorations in language, writing, and representation. 1989. P. 351-82. URL: https://www.mesoweb.com/publications/Works/Taube[1989]2018c.pdf





ДОДАТКИ
Додаток А. «Кам'яна голова» ольмеків із Ман-Лоренцо
[image: https://upload.wikimedia.org/wikipedia/commons/thumb/0/00/Cabeza_Colosal_n%C2%BA1_del_Museo_Xalapa.jpg/200px-Cabeza_Colosal_n%C2%BA1_del_Museo_Xalapa.jpg]
Джерело: https://uk.wikipedia.org/wiki/Ольмеки
Додаток Б. Чоловіка статуетка ольмеків
[image: Olmec figure]
Джерело: [37].
Додаток В. Піраміда Толлана
[image: Pyramid B, Tollan]
Джерело: [26].
Додаток Г. Колони тольтеків у вигляді воїнів
[image: Toltec Warrior Columns (by Luidger, CC BY-SA)]
Джерело: [26].


Додаток Д. Піраміда Чічен-Іца
[image: https://upload.wikimedia.org/wikipedia/commons/thumb/5/51/Chichen_Itza_3.jpg/250px-Chichen_Itza_3.jpg]
Джерело: https://en.wikipedia.org/wiki/Maya_civilization
Додаток Ж. Стела, що зображує правителя майя
[image: https://upload.wikimedia.org/wikipedia/commons/thumb/8/80/QuiriguaStela1.jpg/170px-QuiriguaStela1.jpg]
Джерело: https://en.wikipedia.org/wiki/Maya_civilization
Додаток З. Сторінка книги майя, що збереглася
[image: https://upload.wikimedia.org/wikipedia/commons/thumb/8/85/Dresden_Codex_p09.jpg/100px-Dresden_Codex_p09.jpg]
Джерело: https://uk.wikipedia.org/wiki/Мая_(цивілізація)
Додаток К. Піраміда Сонця Тетіуакана
[image: The Teotihuacan pyramids are some of the largest of their kind in the Americas. The Pyramid of the Sun and the Pyramid of the Moon began construction around the year 100 C.E before the Aztec had arrived in Teotihuacan.These marvels still stand at an incre]

Джерело: https://education.nationalgeographic.org/resource/aztec-civilization/
Додаток Л. Мачу-Пікчу, місто інків
[image: Machu Picchu Aerial View (by Dan Merino, CC BY)]
Джерело: https://www.worldhistory.org/Inca_Civilization/
Додаток М. Кіпу ХV ст. Музей Брукліна.
[image: https://upload.wikimedia.org/wikipedia/commons/thumb/8/8b/Inca._Quipu.jpg/220px-Inca._Quipu.jpg]
Джерело: https://en.wikipedia.org/wiki/Inca_Empire
image1.jpeg




image2.jpeg




image3.jpeg




image4.jpeg




image5.jpeg




image6.jpeg




image7.jpeg




image8.jpeg




image9.jpeg




image10.jpeg




