EL ANTIGUO CALENDARIO TOTONACO Y SUS PROBABLES
VINCULOS CON EL DE TEOTIHUACAN

GUY STRESSER-PEAN

1. LO QUE ERA EL ANTIGUO CALENDARIO MESOAMERICANO

Entre los elementos culturales considerados por Kirchhoff (1943) como
caracteristicos de la civilizacién mesoamericana, uno de los mas im-
portantes era el uso de un calendario particular que, a grandes rasgos,
era comin en todos los pueblos evolucionados de esta civilizacién. Los
datos histéricos o etnolégicos que se han conservado, nos permiten co-
nocer, por lo menos en forma parcial, el vocabulario de este antiguo
calendario en una veintena de lenguas indigenas de México y de Gua-
temala. Estos datos dan fe de una gran unidad a pesar de que existen
algunas particularidades regionales de importancia relativamente secun-
daria. La Gnica versién mas o menos conocida en forma completa es la
de los antiguos aztecas y sus vecinos del México central que hablaban
la lengua ndhuatl. El calendario mesoamericano en su conjunto, esta
formado, esencialmente, por el empleo combinado de dos ciclos de
tiempo: el ciclo de los dias y el de los “meses” de 20 dias o “veintenas”.

1) El calendario de los dias y de sus numerales

El ciclo de los dias en nahuatl era llamado tonalpohualli, que significa
“la cuenta de los dfas”. Estaba constituido por el empleo combinado
de una secuencia de veinte nombres de dias y de una secuencia de 13
nameros que iban del 1 al 13. Las secuencias de 20 nombres de dias
se sucedian regularmente una tras otra. Pero cada nombre del dia es-
taba precedido por un nimero (o0 numeral) y estos niimeros sélo iban
del 1 al 13, para volver después al 1. El 14° dia de la primera veintena
estaba, pues, precedido por el nimero 1 y los siguientes dias estaban
precedidos por los niimeros siguientes, hasta el namero 7 que prece-
dia al nombre del vigésimo dia. Entonces volvia a empezar la secuen-
cia de los 20 nombres de los dias, pero cada uno de estos nombres de
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los dias estaba precedido por un nimero que formaba parte de una
secuencia que comenzaba por el nimero 8, que seguia hasta el 13.
Las dos secuencias de 20 nombres de dias y de 13 niimeros contintian
sucediéndose asi hasta el dia 260, en que habian terminado de combi-
narse, puesto que 260 es el producto de multiplicar 20 por 13.

LOS DiAS DEL CALENDARIO AZTECA Y SUS NUMERALES (COMIENZO)

1 cipactls 8 cipactls 2 apactli 9 apactls
2 ehecatl 9 ehecatl 3 ehecati 10 ehecatl
3 calli 10 calli 4 calli 11 calli
4 cuetzpallin 11 cuetzpallin 5 cuetzpallin 12 euetzpallin
5 coatl 12 coatl 6 coatl 13 coatl
6 miquiztli 13 miquiztli 7 miquizthi 1 miguizth
7 mazatl 1 mazatl 8 mazatl 2 mazatl
8 tochtli 2 tochtli 9 tochtli 3 tochtli
9atl 3atl 10 atl 4 atl
10 itzcuingli 4 ttzeuintli 11 dtzcuintli 5 itzcuinitli
11 ozomatli 5 gzomatls 12 ozomatl: 6 ozomatli
12 malinalli 6 malinalli 13 malinalli 7 malinalls
18 acatl 7 acatl 1 acail 8 acatl
1 ocelotl 8 ocelotl 2 ocelotl 9 ocelotl
2 cuauhtli 9 cuauhtli 3 cuauhtli 10 cuauhtli
3 cozcacuauhtli 10 cozcacuauhtli 4 cozcacuauhtl 11 cozcacuauhtli
4 ollin 11 ollin 5 ollin 12 ollin
5 tecpatl 12 tecpatl 6 tecpatl 13 tecpat]
6 quiauitl 13 quiauitl 7 quiauitl 1 quiauitl
7 xochit] 1 xochit] 8 xochitl 2 xochitl ... {etc.)

Cada dia asi designado por su nombre y por su ndmero, tenia su
propio caracter y su valor adivinatorio. A veces recibia un culto. Asi, el
dia 13-Venado era considerado muy favorable, mientras que el 3-Pe-
rro se consideraba especialmente nefasto. Todo individuo llevaba nor-
malmente el nombre del dia de su nacimiento y se consideraba que su
destino tanto en este mundo como en el otro (después de su muerte)
dependia del caracter adivinatorio atribuido a ese dia. Ademas, cada
dia, segtin su nombre y su nimero, podia ser favorable o desfavorable
para ejercer tal o cual actividad o para realizar tal o cual empresa. De
ahi la frecuente necesidad de consultar a este respecto, a un adivino
competente. En virtud de que el calendario de los dias se empleaba para
la adivinacién, con frecuencia lo llamaban “calendario adivinatorio”.
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2) El calendario de los “meses” de 20 dias

El calendario de los “meses”, por lo contrario, tenfa mas bien un caracter
ritual y ceremonial. Era el afio que constaba de 365 dias, formado por 18
“meses” de 20 dias cada uno, mas un suplemento anual final de 5 dias.
Mucho antes de la llegada de los espafioles, los astrénomos indios (en-
tre los cuales los mayas fueron sin duda los mas distinguidos) pudieron
darse cuenta de que la duracién real de un afio solar era de 365 dias
mas un cuarto de dia. Pero finalmente decidieron no tomar esto en cuen-
ta, con el fin de no tener que modificar los diversos ciclos de su calen-
dario. Por este hecho, el calendario indigena de los meses tomaba, en
cuatro afios, un retraso de un dia completo en relacién con el ciclo real
de las estaciones, lo que ha sido bien estudiado por Graulich (1987).
Los “meses” de 20 dias tenfan un valor ceremonial y antiguamente,
se celebraba una fiesta al término de cada unoc de ellos. Estas fiestas,
que eran evidentemente de tradicién prehispanica, fueron prohibidas
en la época de la evangelizacién, y desaparecieron o se celebraron en la
clandestinidad. A principios del siglo XVIL, en la Sierra de Puebla, toda-
via habia otomis que celebraban algunas de ellas en secreto. Pero éstas
fueron condenadas y al fin, abandonadas. Sus ritos se olvidaron y a me-
nudo también sus nombres que se volvieron incomprensibles. En esa
misma época, los indios de la Sierra se sintieron obligados a adoptar el
sistema de los afios bisiestos para evitar que los “meses” de su calenda-
rio se desfasaran un dia cada cuatro afios con relacién al calendario ca-
t6lico oficial. Esto se realizé en diversos puntos de la Sierra a costa de
una adaptacién discreta de la cual no conocemos los datos con detalle.

I1. DESCUBRIMIENTO DE LAS SUPERVIVENCIAS DEL ANTIGUO
CALENDARIO MESOAMERICANO

1) Datos del siglo XVI de fray Andrés de Olmos

No hablaremos aqui de las circunstancias que permitieron a Fray An-
drés de Olmos informarse, en 1539, de que los totonacos de Matlatlan,
que él mismo habifa convertido, practicaban todavia tanto los ritos del
calendario de los “meses” como los del calendario de los dias. En efec-
to, habian celebrado la gran fiesta del mes de calcusot, equivalente al
panquetzalizeli de los aztecas. Pero también habian festejado el dia lla-
mado chicuey ozomatli, “8-Mono”, del calendario adivinatorio. Todo esto
pronto fue prohibido y parcialmente olvidado.
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2) Datos del siglo XV1I, de fray Esteban Garcia

En 1627-1630, una circunstancia fortuita permiti6 a los religiosos agus-
tinos de Tutotepec, descubrir que el calendario prehispénico sobrevi-
via en secreto en algunos de los pueblos otomis que dependian de su
jurisdiccién eclesidstica. Estos indios, en pequefios oratorios escondidos
en la maleza, continuaban celebrando las antiguas fiestas del final de
cada uno de los “meses” de veinte dias. La crénica de Esteban Garcia
(1918, pp. 299-301) no da los nombres de los 18 meses, pero si men-
ciona los cinco “dfas muertos” llamados dupa, que completan el aio.
En ella se precisa que el primer dia del afio era siempre el 2 de febrero,
dia de la Candelaria, fiesta catélica de la Purificacién de la Virgen Ma-
ria. Este calendario habia, pues, sido modificado, puesto que se habia
fijado amoldandose al calendario catélico de la época. Cabe, pues, su-
poner que, entre estos otomis aculturados, cada cuatro afios era preci-
so contar seis “dias muertos” en lugar de cinco, para tomar en cuenta
los afios bisiestos. La represién ejercida por los padres agustinos en
contra de sus indios de Tutotepec debié de ser eficaz, pues actualmente
los otomis de la Sierra han olvidado por completo el antiguo calenda-
rio, mientras que éste ha sobrevivido, al menos parcialmente, entre
los totonacos y los nahuas de los alrededores. No cabe duda que en el
siglo XVII estos tres pueblos conocian todavia tanto el calendario de
los meses como el de los dias. Lo que fue descubierto entre los otomis
de los alrededores de Tutotepec, debié de escapar, en aquel entonces,
a la vigilancia de los otros padres agustinos, los de los conventos de
Huauchinango y de Xicotepec, donde los indios, que habian sido mas
discretos, hablan ndhuatl, totonaco o tepehua.

3) En 1985, se descubrié en Tepetzintla la supervivencia del calendario
de los totonacos

En junio de 1985, por primera vez, nos fue posible llegar al pueblo
totonaco de Tepetzintla, por un camino de montafa recientemente
terminado, pero todavia dificil e incluso peligroso. En un pueblo veci-
no llamado Cuahueyatla, nos habian hablado de una gran ceremonia
que se celebraba anualmente en Tepetzintla, y era conocida con el
nombre espafol de “costumbre”. Una vez llegados al lugar, hicimos
preguntas a este respecto. Nos llevaron a la casa de una anciana cu-
randera llamada Maria de los Angeles que se encargaba de organizar
este tipo de ceremonias, pero que no hablaba espafiol. Por mediacién
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de su nieta, que iba a la escuela, preguntamos sobre las posibilidades
de asistir a esta “costumbre”. Nos contestaron que ese afio no se iba a
celebrar, debido a la falta de recursos. Ante nuestro ofrecimiento de
colaborar con los gastos, la anciana respondié que ya era un poco tar-
de para organizar una fiesta asi, cuya fecha no estaba determinada en
nuestro calendario, sino que dependia de dias y de “meses (de 20 dias)
que no tenian nombres mas que en lengua totonaca. Era la revelacién
de un tema apasionante, pero que demandaba un largo estudio que
era dificil de realizar entonces en el sitio debido al problema de la
lengua, al aislamiento del pueblo y a su dificultad de acceso. Como
la temporada de lluvias ya iba a comenzar, decidimos posponer esta
investigacién para mas tarde y, después, otras investigaciones nos apar-
taron durante bastante tiempo de Tepetzintla.

En 1965, Ichon, que habia estudiado a fondo a los totonacas que
vivian al norte del Rio Pahuatlan, llegé a caballo hasta Tepetzintla y
Ozomatlan. Hasta entonces habia investigado con facilidad, usando la
lengua espaiiola, pero aqui se topé con la ausencia casi total de infor-
mantes bilingiies. No pudo darse cuenta de la existencia del calenda-
rio totonaco.

4) En marzo de 1991, se descubre la supervivencia y el reciente abandono
del calendario ndhuatl

En marzo de 1991, durante una conversacién casual, supimos que el
calendario mesoamericano habia igualmente sobrevivido hasta una
época reciente entre los nahuas de la regién de Huauchinango, pero
que actualmente ya estaba abandonado. Este descubrimiento nos lle-
v6 otra vez al estudio del calendario totonaco de Tepetzintla, que to-
davia estaba vivo.

5) El calendario totonaco de Tepetzintla y la gran fiesta de 1991

Cuando en marzo de 1991 regresamos a Tepetzintla, la anciana Marfa
de los Angeles ya habia muerto, pero habia transmitido sus funciones
a otra curandera llamada Maria Ignacia. Ella acepté abordar con no-
sotros la idea de organizar una gran fiesta anual o “costumbre”, como
las de antano. Pero era preciso marcar primero la fecha ritual para
esta fiesta, tema que fue largamente discutido.

Resulté que la gran ceremonia sélo se podia celebrar en un dfa
llamado en totonaco a’k najatza yin, es decir, “9Viento”. Pronto apren-
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dimos que este dia era el del nacimiento de un ser sobrenatural particu-
larmente venerado, héroe cultural de los indios, que también llevaba
el nombre de 9-Viento. Este nombre de 9-Viento, en los tiempos
prehispanicos habia sido uno de los nombres de calendario del gran
dios azteca Quetzalcéatl. En 1991, el dia 9-Viento era el 12 de diciem-
bre y fue entonces cuando se celebré la ceremonia esencial y final. Pero
esta ceremonia habia sido precedida por diez ceremonias preliminares
que habian tenido lugar cada veinte dias, entre mayo y diciembre. La
primera y la mas importante de estas ceremonias preparatorias se reali-
z6 el 21 de mayo en la iglesia local, en honor al Cristo-Sol, es decir al
propio Dios, en un dia llamado en totonaco qui Dios cd’, es decir “el
dia de Dios”, que correspondia al dia ollin de los antiguos aztecas.

Asi, nos fue posible, en 1992, obtener en Tepetzintla, una versién
bastante completa del calendario totonaco, versién proporcionada so-
bre todo por Enrique Cruz. Pero esta versién tuvo que ser posterior-
mente corregida.

6) El calendario totonaco de Ozomatldn y de otros lugares

Nuestros datos sobre el calendario totonaco de Tepetzintla fueron con-
firmados, en mayo de 1992 en Ozomatlan, pueblo de antigua impor-
tancia religiosa. Tepetzintla habia sido en otros tiempos una
dependencia de Ozomatlan, pero los dos pueblos se habian separado
en 1930 y sus relaciones llegaron a ser hostiles en la segunda mitad
del siglo XX. En efecto, Ozomatlan rechazé entonces su pasado indi-
gena, mientras que Tepetzintla trataba de conservar una parte de sus
antiguas tradiciones. Sin embargo fue en Ozomatlan donde encontra-
mos a una informante llamada Teresa Vargas, que en agosto de 1992
nos proporcioné otra lista bien comentada de los nombres de los dias
y de los meses, lista que confirmaba y completaba la de Tepeztintla.
Pero Teresa Vargas apenas hablaba un poco de espafol y no se le po-
dia hacer venir de Tepetzintla a un intérprete para conversar con ella.
En un principio, los notables locales nos ayudaron, pero tomaban nues-
tra encuesta con desconfianza debido a los vinculos que teniamos con
Tepetzintla. Se volvieron hostiles a raiz de un incidente de pura sus-
ceptibilidad, lo cual nos dej6 aislados y sin intérprete. A pesar de al-
gunas tentativas de retomar el contacto, esta situacién tensa se
prolongé y Teresa Vargas, que estaba enferma, murié sin haber podi-
do comunicarnos todos sus conocimientos.

No fue sino hasta marzo de 1998, cuando nos fue posible retomar
nuestra investigacién en Ozomatlan, esto gracias a la intervencién del
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“padre” Ernesto Hernandez, cura de Canadita, quien a pesar de la
distancia que tiene que recorrer, viene a Ozomatlan con bastante re-
gularidad a decir la misa. Tuvo a bien recomendarnos a una vieja fa-
milia india catélica, pero tradicionalista, a la que le pidié nos diera la
informacién mas completa posible. Fuimos recibidos por Félix Cardo-
na quien nos proporcioné algunas precisiones complementarias im-
portantes para nuestro estudio de los meses y de los dias totonacos.

En los pueblos de Copila, de Cuahueyatla y de San Agustin nos
proporcionaron alguna informacién mas. El conjunto de estos datos
asi recopilados a partir de 1992 parecfa formar un cuadro general del
calendario totonaco, admitido por todos en 1998. Pero esta versién se
modificé y se completé mediante una encuesta complementaria, rea-
lizada en Tepetzintla en octubre de 2002, con la participacién de Ma-
ria Ignacia II, la tejedora, y de la madre de Félix Cardona, en
Ozomatlan.

7) Nuestros informantes sobre el calendario totonaco

Nuestros datos sobre el calendario totonaco fueron, pues, recopilados,
ante todo, en Tepetzintla, Gnico pueblo donde todavia esta vigente este
calendario. Encontramos ahi informantes competentes, pero ninguno
de ellos era un verdadero “sabio” segiin la concepcién indigena. La
mayoria de ellos eran mujeres curanderas o parteras. En marzo de
1991, Maria Teresa Santiago, una anciana viuda, nos proporcioné una
primera lista de nombres de dias y cuatro nombres de meses. Pero
nuestra informante principal fue después Maria Ignacia I, que habia
sucedido a Maria de los Angeles para organizar la gran ceremonia
anual y que contaba para ello con tres colaboradoras: entre ellas esta-
ba Maria Teresa Santiago, que acabamos de mencionar, y Maria Ignacia
IT que tenia una personalidad muy fuerte y era la Gltima tejedora del
pueblo. Pero ésta en un principio hablé muy poco. La tercera, Maria
Bonifacia, en 1991 tan sélo representé un papel bastante insignifican-
te, pero mas tarde, en 1997, nos dio ademas una lista de nombres de
dias y de meses con ttiles comentarios.

Nicolads Torres fue el que, ante todo, presté su casa para la ejecu-
cidén de las ceremonias. Pero también nos ayudé por su prestigio y por
la amplitud de sus conocimientos, su hijo, Juan Torres, fue un valioso
informante e intérprete pues era capaz de redactar en espaiiol e in-
cluso, aunque con dificultad, en lengua totonaca. Enrique Cruz, por
ultimo, fue el primero que pudo proporcionarnos, en 1992, con datos
y comentarios, la lista completa de los veinte nombres de dias y de los
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18 nombres de meses. Era un hombre de buena voluntad, inteligente,
que hablaba bien el espaiiol y que habia participado, con sincera con-
viccion, en los ritos y las danzas de la gran “costumbre”. Aun cuando
no era curandero, sabia mucho de mitos y cuentos y tenia una idea
bastante completa y precisa del calendario.

En Ozomatlan, Maria Teresa Vargas, que fue nuestra mejor infor-
mante, era una viuda muy inteligente de unos sesenta afios, que des-
de hacia mucho tiempo ejercia la profesiéon de curandera, partera y
adivinadora. Nos declaré con insistencia, que se habia formado ella
sola, gracias a revelaciones divinas recibidas en visiones o suefios cuan-
do salfa de una grave enfermedad que fue la que originé su vocacién
mistica. De hecho, es probable que, ademas, también haya sido infor-
mada por uno o varios ancianos “sabios” indigenas, pues tenia un am-
plio conocimiento y una buena comprension de los mitos y de todas
las antiguas tradiciones.

En Ozomatldn, Félix Cardona fue nuestro informante, en 1998 y
1999. Catolico sincero, no era ni adivino ni curandero, pero habfa vi-
vido siempre junto a su madre, Guadalupe de los Angeles, quien le
habia transmitido muchos de los conocimientos y de las convicciones
personales de su propio padre. Este, abuelo de Félix, habia sido un
verdadero “sabio” indigena y habia podido mantener en Ozomatlin,
hasta mediados del siglo XIX, lo fundamental de las antiguas creen-
cias y de las antiguas ceremonias. Este hombre excepcional habia sido
también un cristiano mistico, que se hacia llamar Juan Diego. Félix
Cardona y su madre nos proporcionaron su versiéon de los dias y de
los meses del antiguo calendario. Pero nos hablaron sobre todo del
milagroso nacimiento y del papel providencial de 9-Viento, el héroe
cultural, quien, en la regién de Huauchinango, todavia en nuestros
dias lleva uno de los nombres de calendario del gran dios azteca
Quetzalcéatl. Al parecer, crefan que 9-Viento, considerado a menudo
como un precursor de Cristo, habia finalmente reencarnado en la per-
sona de Juan Diego, el indio que fue confidente de la Virgen de
Guadalupe. El contacto de esta familia a veces nos produjo la impre-
si6én de encontrarnos en un cierto ambiente de sincretismo mistico.

En Tepetzintla, por dltimo, Marfa Ignacia II, la tejedora, fue la
informante principal de la reunién final del 19 de octubre de 2002.
Nos mostré que era preciso distinguir el 11° dia, llamado Ca’Stajko del
19° llamado Ca’ Tajko. Pero fue ella quien nos ensend que del decimo-
séptimo dfa, generalmente conocido con el nombre casi hispano de
Qui Dios Ca’, tenia un nombre totonaco Ca’ Molok.

Nuestro conocimiento del calendario totonaco se basa, pues, en
los testimonios, a veces un poco inciertos, de una decena de personas
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de ambos sexos y de diversas edades. Estos testimonios se recogieron
en dos pueblos rivales, durante un periodo de ocho afios. Dado que
presentaban algunas dudas y ciertas contradicciones, tuvieron que ser
sometidos a una critica severa.

8) Problemas de transcripcion de la lengua totonaca

En 1991, nuestro conocimiento de la lengua totonaca era casi nulo,
pero teniamos a nuestra disposicién un Vocabulario totonaco de la Sierra
que le debemos a Pedro Aschmann, publicado en 1962 por el Institu-
to Lingiiistico de Verano. Este vocabulario fue redactado en Zapotitlan
de Méndez, cerca de Hueytlalpan, en un sector cuyo dialecto es mas o
menos el mismo que el de Tepetzintla y de Ozomatlan, aunque sepa-
rado de €], bastante recientemente, por la avanzada hacia el noreste
de los indios nahuas de Huauchinango. Siguiendo el ejemplo que nos
habia dado Ichon en 1969, adoptamos el modo de transcripcién que
emple6 Aschmann y que present6 en el apéndice 1 de su Vocabulario...
(pp. 139-142). Esta transcripcién, cuyo fin era permitir a los totonacos
leer y escribir en su propia lengua, estd basada en el alfabeto espafiol

del que emplea las siguientes letras o dobles letras, con algunas adi-
ciones:

a, ¢, ch,hu, ij(“jota”), k. L th, m,n, 0, p, qu, s, t, t, 12, u, x, y.

La j, cuando precede a una vocal, se pronuncia como la “jota” es-
paiiola, pero al final de palabra se convierte en una aspiraciéon apenas
audible. La letra k& corresponde a una oclusiva posterior, casi gutural,
pronunciada en el fondo de la boca y opuesta a la oclusiva anterior,
representada por ¢ o por qu. La {2 se pronuncia como en espaiiol. La
letra x se emplea con el sonido que tenfa en el espaiol del siglo XVI, y
que corresponde al sonido de la ch francesa de “chou” y al sonido de
sh inglés de “shell”. La combinacién de las dos letras /h representa un
fonema totonaco particular que se opone al de la letra /. Se pronuncia
con la lengua en posicién para formar la [, pero sin sonoridad, con
una voz cuchicheada. El sonido de la w se trascribe como hu.

Se emplean dos signos diacriticos. Uno de ellos el * es el que re-
presenta la oclusiéon de la glotis que los especialistas de la lengua
ndhuatl llaman “saltillo”. El otro es un rasgo horizontal que se pone
arriba de las vocales largas para distinguirlas de las vocales breves.
Ejemplo nan o nana “mama”. Es el signo de la longitud de la vocal
que se emplea en la prosodia latina.
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Los otros diccionarios o vocabularios totonacos nos fueron ftiles
sobre todo para tratar de dilucidar o de mejor comprender el sentido
de determinadas palabras, en especial nombres de dias o de “meses”
del antiguo calendario. El Diccionario totonaco de Papantla, publicado
en 1973 por el Instituto Lingiistico de Verano, presenta el vocabula-
rio recogido por Pedro Aschmann en Escolin, cerca de Papantla, en
las llanuras costeras del estado de Veracruz. El dialecto de Papantla
es, en general, el mismo que el de Zapotitlin de Méndez, pero a veces
presenta diferencias interesantes en el sentido de determinadas pala-
bras. En 1974, el mismo editor publicé un Diccionario totonaco de Xi-
cotepec de Judrez, muy completo, escrito por las sefioras Aileen A. Reid
y Ruth G. Bishop. Este diccionario nos presenté un problema de refe-
rencia bibliografica debido a su titulo. En efecto, actualmente ya no se
habla el totonaco en Xicotepec y al parecer, las dos autoras trabajaron
sobre todo con los indios totonacos de Apapantilla, pueblo del muni-
cipio de Jalpan, donde se habla el dialecto del noroeste. Por dltimo,
en 1990, la Universidad de México publicé una Gramdtica de la lengua
totonaca del gran lingliista Norman McQuown, partiendo de los datos
por €l recopilados en Coatepec desde 1938. Esta gramdtica contiene
también un vocabulario totonaco. Poco pudimos aprovechar del Arte
de la lengua totonaca (México, UNAM, 1990) escrito en el siglo XVII por
un autor anénimo.

La lengua totonaca se presenta en forma de tres dialectos
comprensibles entre si y su distribucién geografica fue presentada por
Stresser-Péan en su libro Los Lienzos de Acaxochitldn (1998, pp. 43-50,
con mapa fuera del texto y mapas 11-13). El dialecto del sureste, mal
conocido, es el de la regién de Misantla. El dialecto del noreste se ha-
bla sobre todo al norte del Rio Pahuatlin y también un poco mas al
sureste, en siete pueblos del sector de Zihuateutla-Chicontla. El dia-
lecto del suroeste mas difundido es ante todo el del antiguo reino de
Hueytlalpan, en el corazén de la Sierra de Puebla, pero se extiende tam-
bién por todas las tierras bajas tropicales, hasta Papantla y Nautla, cerca
de la costa del Golfo de México. Este dialecto se hablaba antafio en el
noroeste hasta el Rio Pahuatlan, pero de este lado ya no subsiste més
que en los pueblos de Ozomatlan, Tepetzintla, Copila, Cuahueyatla y
San Agustin que fueron el centro de nuestras investigaciones.

Estos vocabularios publicados muestran que la lengua totonaca estd
bastante diversificada. Varia en la morfologia de las palabras y a me-
nudo en el sentido que se les atribuye. Muchas palabras no difieren
entre si mas que por la longitud de las vocales o por lo gutural de las
consonantes. Para el estudio de los nombres de dias y de meses del
calendario, hemos presentado primero las palabras tal como creimos
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oirlas, después con los detalles de pronunciacién obtenidos por com-
paracién con los susodichos vocabularios. Pero posteriormente, en un
estudio comparativo con los calendarios de otros pueblos indigenas,
hemos presentado a menudo una grafia simplificada que reduce el
empleo de signos diacriticos.

I11. EL CALENDARIO TOTONACO DE LOS DIAS

1) Lista (corregida) de los veinte nombres de los dias totonacos comparados
con los nombres de los dias aztecas

Lista recogida en Tepetzintla y posteriormente confirmada en
Ozomatlan. En la conversacién informal, el nombre del dia siempre
va precedido por la preposicién locativa ca’, que significa “en” o “du-
rante”. Por ejemplo, ¢’ yan, “en (el tiempo) del viento” (yan). Cuando
nos es posible, damos el sentido de cada nombre del dia, pero mu-
chos de estos nombres de dias ya no los entienden los totonacos. Pre-
sentamos a continuacién la lista de nombres de los dias aztecas con su
traduccién en espaiol.

NOMBRES DE LOS DiAS NOMBRES DE LOS DIAS
TOTONACOS CORRESPONDIENTES EN NAHUATL
1 tho'cxmul  (Palabra no comprendida)  cipactli Monstruo de la tierra
2 yiin Viento, aire ehecatl Viento, aire
3 chicla (Palabra no comprendida)  calli Casa
4 taxo (Palabra no comprendida)  cuetzpallin Lagartija
5 luhua’ Serpiente coatl Serpiente
6 nmm Muerte miquiztli Muerte
7 jaqui’ Venado mazat Venado
8 scauy Conejo tochtlh Conejo
9 chu'chut Agua atl Agua
10 chichy’ Perro itzcuintli Perro
11 stajku (Palabra no comprendida)  ozomatli Mono
12 taskd’ (Palabra no comprendida)  malinall: Hierba torcida
13 ka'tat Carrizo acatl Carrizo
14 nisin Jaguar (tigre) ocelotl Jaguar
15 pichahua’  Aguila cuauhtli Aguila
16 ta'jna’ Pavo o guajolote cozcacuauhtli  Buitre real
17 qui-Dios ca’ (Dfa de) nuestro Dios ollin Movimiento
(0 molok)
18 tzi'sna’ Noche tecpatl Pedernal
19 tajkuj (Palabra no comprendida)  quiauit! Lluvia

20 nthuana  (Palabra no comprendida)  xpchit! Flor
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2) Cardcter y valor adivinatorio del numeral de cada dia

Entre los totonacos asi como entre los otros pueblos mesoamericanos,
el nombre de cada uno de los dfas del antiguo calendario est4 normal-
mente precedido por un numeral, comprendido entre 1y 13, que tie-
ne su caracter particular y su valor adivinatorio esencial. Pero el
simbolismo de cada numeral no es el mismo en todas partes: varfa
segin las regiones e incluso segtin los autores. En la Sierra, Teresa
Vargas, la adivinadora de Ozomatlan, nos proporcioné en 1992, lo que
ella juzgaba era el carécter adivinatorio de cada uno de los 13 nume-
rales. Estos datos fueron confirmados posteriormente, en general, en
Tepetzintla, por las otras informantes y por Enrique Cruz. He aqui el
cuadro, comparado con los datos aztecas del siglo XVI proporcionados
por Sahagin y por Motolinia. Como en la mayoria de los textos anti-
guos, la palabra “bueno” es equivalente a “fasto” y la palabra “malo”
es equivalente a “nefasto”.

VALORES ADIVINATORIOS DE LOS NUMERALES DE LOS DiAS

Entre los actuales totonacos Entre los aztecas del siglo Xvi
de Tepetzintia 0 de Ozomatldn Segiin Sahagiin Segtin Motolinia
Numerales
1 a’ktum Variable Variable Bueno
2 a’ktu'y Bueno Indiferente "~ Malo
3 a’ktu'tu Malo Bueno Bueno
4 a’kw'ti’ Bueno Malo Malo
5 a’kquitzis Malo Malo Bueno
6 a’kchaxan Bueno Malo Malo
7 a’ktujun Malo Bueno Bueno
8 a’ktzayan Bueno Malo Malo
9 akna’jatza Bueno Malo Bueno
10 a'keau Bueno Bueno Malo
11 a’kcahuitu Malo Bueno Bueno
12 a’keutu'y Bueno Bueno Malo
13 a’keutu'tu Bueno Bueno Bueno

Para los actuales totonacos, todos los dias de numeral par son bue-
nos y la mayor parte de los dias de numeral impar son malos, a excep-
c16n de 1 que es variable, y de los numerales 9 y 13 que son buenos.
El numeral 7 es particularmente nefasto. El valor adivinatorio atribui-
do a cada numeral difiere del de los aztecas de Sahagiin en 53% de los
casos y del de Motolinia, en 76% de los casos.
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Para Motolinia (Memoriales, 1996, p. 474), todos los dias de nume-
ral par eran malos. Sahagiin (1956, libro 4), cuyos informantes le otor-
gaban una influencia esencial a los numerales, parece no diferenciar
sistemdaticamente los pares de los impares. Duran parece haberle dado
poca importancia adivinatoria a los numerales. Los indios de los tiem-
pos prehispénicos atribuian a cada dfa un vinculo simbélico con un
color, lo que no parece preocupar a nuestros actuales informantes.

3) Nombre y naturaleza de cada uno de los veinte dias del calendario totonaco
I dia

Lho’cxmal, palabra no comprendida por los indios actuales. Nosotros
creemos haber transcrito bien la pronunciacién del principio de esta
palabra. A nuestro entender, evocaba la de la palabra lhu’ct’, que sig-
nifica “agujero, cosa hueca, caverna”. Este dia corresponde al nahuatl
cipactli, “monstruo de la tierra”.

La mayoria de los totonacos actuales no comprenden la palabra
lho’cxmal y no le atribuyen ningin significado. Sin embargo, Venancio
Morales, nuestro excelente intérprete de Cuahueyatla, nos aseguré (el
23 de agosto de 1992) que lhocxmal era el nombre del remate del te-
cho de una casa. Marfa Ignacia consideraba que esta palabra queria
decir “asiento de hombres”, lugar donde se instalan, se establecen los
hombres. Sea lo que fuere, lho'cxmul esta considerade como “un dia
de la Tierra” relacionado con las ideas de comienzo, de origen, de
nacimiento. En el aspecto de los ritos, es un buen dia para “crear una
familia” y para festejar la purificacién religiosa de una mujer que aca-
ba de traer al mundo a un infante, sobre todo si es un varén. En el
aspecto de la adivinacién, lho’cxmal es un buen dia, un dia fasto, salvo
si esta precedido por un numeral malo como es el 7.

El primer dia azteca, correspondiente a lho’cxmal era cipactli. Esta
palabra designaba a un ser mitico, una especie de inmenso cocodrilo
que se suponia flotaba en las aguas del océano mundial en los tiem-
pos de los origenes y que sirvié para formar la Tierra. El primer dia
maya tmix era también un simbolo de la Tierra. Castulo Luna, infor-
mante trilingiie de San Agustin (cerca de Xicotepec) nos afirmé el 24
de agosto de 1991, que el nombre del dia nahuatl cipactli era equiva-
lente a tlalticpactli, nombre de la Tierra.
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2°dia

Yan “viento” o “aire”. Equivalente del ndhuatl ehecatl, del mismo signi-
ficado. La palabra yiin la comprenden todos los totonacos. Esta ligada
a las ideas de respiracién y de vida. Yin es un dia fasto, pero puede
volverse incierto o incluso nefasto con un mal numeral. Es un buen
dia para celebrar todas las ceremonias tradicionales llamadas en espa-
fiol “costumbres” y sobre todo, para celebrar la mayor de todas que es
la del dia 9-Viento a’knajatza yan.

En todos o en casi todos los calendarios mesoamericanos, el nom-
bre del segundo dia quiere decir “viento” o “aire”. En Tepetzintlay en
Ozomatlan, 9-Yiin es el nombre de un poderoso personaje mitico, hé-
roe cultural y espiritu del maiz, que se dice remodel6 el mundo des-
pués del diluvio y ensefié después a los hombres la prictica de la
agricultura y de los ritos religiosos. 9-Viento, que es el protector del
pueblo totonaco de Tepetzintla, también es conocido y venerado por
los nahuas de los alrededores. En Ozomatlin, donde también ocupa
un lugar en el culto, se dice que es el hijo de otro personaje mitico
llamado 13-Viento. Recordemos que 9-Viento era uno de los nombres
que los aztecas le daban al gran dios del viento Quetzalcéatl.

3 dia

Chicla (a veces pronunciado chictla). Equivale al dia azteca calli, “casa”.
No cabe duda que el nombre totonaco de este tercer dia significa
“casa”, pero algunos de nuestros informantes no estaban conscientes
de eso o incluso lo negaban categéricamente. La palabra “casa” se tra-
duce en totonaco como chiqui en Zapotitlan, como chigu’i en Papantla
y como chic en el diccionario llamado de Xicotepec.

Los totonacos, en general, parecen estimar que chicla es un “dia
de la Tierra” y sobre todo un dia vinculado a los trabajos del campo
productores de maiz, frijol y otros alimentos. Segiin Enrique Cruz y
segln Juan Torres, ambos de Tepetzintla, existiria un espiritu llama-
do chicja que seria “el sefior de los cultivos”, el maestro del cultivo de
los campos. Chicla esta considerado como un buen dia para la siembra
y para celebrar todas las ceremonias de ofrendas con el fin de obtener
buenas cosechas. En el aspecto adivinatorio en general, chicla es un
buen dia, un dia fasto.

El tercer dia de los aztecas calli, casa, era un dia del oeste, es decir
de la direccién del poniente, del occidente en la que el sol de la tarde
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penetra al interior de la Tierra, como en una casa, Una vez plantadas
las semillas en la tierra, se consideraba que éstas se encontraban en
un espacio cerrado, oscuro, como el interior de una casa. El nombre
del tercer dia de los zapotecas también queria decir “casa”. El nombre
maya del tercer dfa, akbal, significaba “oscuridad”. Sus equivalentes,
en la mayoria de las otras lenguas mayas, tenian generalmente el mis-
mo simbolismo.

4° dia

Taxo, palabra que los indios no comprenden. Es equivalente al dia az-
teca cuetzpallin, “lagartija”. La mayoria de los totonacos actuales igno-
ran lo que quiere decir la palabra taxo. Pero el informante Julian Ortiz,
totonaco de San Agustin Atlihuacén, nos dijo que, en el dialecto de su
pueblo, taxo era una palabra grosera, empleada para hablar del miem-
bro viril, el pene. Los vocabularios totonacos no aportan muchas luces
a este respecto. En el de Zapotitlan de Méndez, taxcui’qui quiere decir
“rabadilla” y en el llamado de Xicotepec, faxii es un verbo que signifi-
ca “pelarse, despellejarse”.

Taxo se considera generalmente como un dia de la Tierra. Maria
Teresa Vargas, de Ozomatlan, estimaba que el dia taxo era el de un
espiritu o personaje mitico masculino, terrestre, esposo del aguila hem-
bra pichahua (del 15° dia) a su vez mal espiritu femenino de la Tierra.
Para la adivinacién, t@xo es un dia incierto.

Segtn los antiguos aztecas, la palabra cuetzpallin, nombre del cuarto
dia, que significaba “lagartija”, tenfa un doble simbolismo: sexual y
agrario, en relacién con el maiz y con el miembro sexual masculino.
La pagina 54 R del Codex Vaticanus Rios, que muestra las diferentes
~partes del cuerpo humano en relacién con los dias del calendario, se-
fiala que el pene esta vinculado con el dia cuetzpallin, “lagartija”, pero
precisa que “si no se ve ese pene en el dibujo es porque esta introdu-
cido en el vientre de una mujer”. En el Cédice Borgia, el signo cuetzpallin
esta también en relacién con el pene, tal como lo demostré Seler (Cd-
dice Borgia, t. 1, lams. 17, 51 y 72). Y en el antiguo calendario nahuatl
de Metztitlan, el nombre del cuarto dia es xilotl, que quiere decir “es-
piga tierna de mafz” (“jilote”).
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5°dia

Lahua’ “serpiente”. Equivalente al dia azteca coatl, que tiene el mismo
significado. Palabra bien conocida y comprendida por todos los
totonacos.

Luahua’ es el dia del maiz y de los jilotes. El nombre de calendario
del maiz es el del dia 5-Serpiente a’kquitzis-lnhua’. Los totonacos del
noroeste, que Ichén estudié (1969, p. 137), no conservan el recuerdo
del antiguo calendario, pero todavia emplean el nombre 5-Serpiente
kitsis-lawa para designar el maiz o al Duefo del Maiz. Se dice que si
uno se duerme en un campo de maiz, se suefia con serpientes. Las
ofrendas para el éxito del cultivo del maiz se deben celebrar en un dia
“serpiente” y sobre todo en un dia “5-Serpiente”. Estas ofrendas tam-
bién permiten asegurar la buena conservacién de los jilotes, pues evi-
tan los destrozos del gorgojo. Lahua’ es un dia fasto, sobre todo para
el cultivo del maiz.

El nombre de la diosa del maiz de los aztecas era chicome coatl, 7-
Serpiente. El nombre del quinto dia del calendario significaba “ser-
piente” en un buen nimero de lenguas de México, en especial en las
lenguas de los aztecas, de los otomis, de los matlatzincas, de los
mixtecos, de los zapotecos y de los mixes. Entre los antiguos mayas de
Yucatén, este dia se llamaba chicchan, nombre de ciertas serpientes ce-
lestes miticas.

6° dia

Nintn “muerte”. Equivale al dia azteca miquiztli, que tiene el mismo
significado. En los tres vocabularios totonacos publicados, nin quiere
decir muerte y fintn (la) muerte. Pero en Papantla, la palabra ninm es
empleada para hablar de la fiesta de los muertos, que se celebra a
principios de noviembre.

Nmin es el dia de los muertos. Estd dominado sobre todo por las
almas sin descanso de los que murieron asesinados y que no cesan de
atormentar a los vivos. Las personas asi atormentadas por estos difun-
tos necesitan ritos de purificacion (“limpias”) y tienen ventaja de esco-
ger para ello un dia ninm.

Para la adivinacién, ninin es un dia nefasto. Pero se dice también
que las nifias nacidas en ese dia estaran predispuestas a saber hacer
carrizos para fumar llamados liskulli.
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El nombre del sexto dia quiere decir “muerte” en nahuatl, en
otomi, en maya de Yucatdn y en otras diversas lenguas de la familia
maya.

7°dia

Jaqui’, “ciervo” (o “cierva”). Es equivalente al dia azteca mazatl, que
tiene el mismo significado. Palabra conocida por todos los totonacos,
con ligeras diferencias de pronunciacién: jaqui’ o jaqu’t

Segun Enrique Cruz, jaqui es el dia de una cierva joven. En el as-
pecto de la adivinacién, es un “buen dfa”, un dia fasto, sobre todo con
el numeral 12, a’kcutux jaqui’; 12-Cierva.

Todos los informantes estuvieron de acuerdo en decir que jaqui’
es el dia de “nuestra Madre que esta en el cielo”, la Virgen Maria. Ma-
ria Ignacia pensaba en la Virgen de Guadalupe y Teresa Vargas en la
Virgen de la Natividad. Jaqui’ y sobre todo 12-jaqui’ son buenos dias
para rezarle a la Virgen Maria, especialmente para obtener la cura-
ci6én de los nifios enfermos. En el siglo XV1, el nombre del séptimo dia
del calendario significaba ciervo (venado) entre los aztecas, los otomis,
los matlatzincas, los mixtecos, los zapotecos y los mixes, y también en
diversos pueblos mayas (salvo entre los mayas de Yucatan). Para los
aztecas, era un buen dia, un dia fasto.

Puede parecer bastante extrafio constatar que los actuales
totonacos vean una relacién estrecha entre el dia “cierve” (o mas bien
“cierva”) y la Virgen Marfa. Esto parece poder explicarse por los mi-
tos indigenas de la regién. Estos mitos tienen como héroe principal al
espiritu o dios del maiz, que enseié a los hombres la agricultura, la
vida sedentaria y la practica de la religién. Este héroe naci6 en tiempos

-remotos, en un ambiente humano arcaico de cazadores-recolectores, y

por tanto matadores de ciervos. Pero sus padres, ya eran seres excep-
cionales que se habian colocado por su voluntad en el limite entre la
vida salvaje y la vida civilizada. Su padre, por una inspiracién perso-
nal y por su propio placer, inventé la masica, arte que mas tarde se
encontrara en el origen de los ritos religiosos. Esta innovacién lo hizo
sospechoso en su propio medio y fue condenado a muerte. Cuando el
joven espiritu del maiz alcanzé la edad adulta, resucité a este padre
que habia sido su precursor y emprendié la tarea de convertirlo a la
vida agricola y sedentaria. Pero el resucitado, que seguia siendo un
cazador inveterado, prefirié continuar con su antigua vida, huyé entre
la maleza y se transformé en ciervo, simbolo del mundo salvaje.
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Por otra parte, los mitos totonacos y tepehuas cuentan también,
de maneras muy diversas, cudl fue el destino final de la madre del
joven dios o espiritu del maiz. Nosotros recogimos por nuestra cuen-
ta, en Cuahueyatla, una versioén en la que esta madre permanece fiel a
la vida salvaje de sus origenes y se transforma en cierva. Por lo contra-
rio, en el mito tepehua, publicado por R. Williams (1972, pp. 92-129),
esta mujer acepta civilizarse tomando parte en los ritos religiosos. Su
hijo la transforma entonces en una planta, el cafiamo indio Cannabis
indica (marihuana o haschich) que, bajo el nombre de “Flor de Santa
Rosa” permite a los hombres entrar facilmente en éxtasis para partici-
par en las ceremonias tradicionales. Por ltimo, en la versién de los
totonacos del noroeste publicada por Ichon (1969, p. 97), el joven dios
del maiz logra asociar verdaderamente a su madre con su obra civili-
zadora. Dirigiéndose a ella, le dijo: “Ta eres mi madre, pero en lo
sucesivo, seras la abuela de todos los hombres. Sabras curarlos ritual-
mente de todos sus males. Te veneraran y te haran ofrendas. Les en-
senaras la musica y los cantos de todas las ceremonias”. Con un violin
y un arpa, comenz6 a tocar y a cantar ante su madre, enseidndole as{
la musica religiosa que los hombres no conocen todavia.

Probablemente, esta madre del héroe del maiz, asi convertida en
bienhechora de la humanidad, después se cristianizé asimilandose a
la Virgen Maria, como el propio Ichon pensé acertadamente (1969,
p-81). Pero para la leyenda india, esta mujer divina, nacida en un me-
dio de cazadores salvajes, permaneci6 siendo una cierva, la del sépti-
mo dia del calendario adivinatorio. Cabe anadir aqui que, en las
versiones muy sincretistas, el héroe-maiz a veces llega a ser asimilado
a Cristo, del cual fue su precursor y que, en esta funcién, todavia tiene
a su madre cerca de éL

8°dia

Scauj, “conejo. Equivalente al dia azteca tochtlt, del mismo significado.
La palabra scauj, que se emplea en Tepetzintla y en Ozomatlin para
designar al conejo, aparece también en el diccionario totonaco llama-
do de Xicotepec. Pero los totonacos del noroeste para hablar de los
conejos dicen mas bien smajan (Ichon, 1969, p. 51) y los de Papantla
dicen tampanamac, lo cual evoca el algodén llamado panamac.

Los totonacos, al igual que los aztecas, atribuyen a los conejos una
gran despreocupacién y una extrema ligereza de espiritu. Los consi-
deran como el simbolo de la embriaguez, quiza porque se considera
que se conducen en todo, como borrachos sin razén. Cerca de Papantla
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(Veracruz) fue encontrada una hermosa
estatua del dios azteca de la embriaguez,
llamado en nahuatl ome-tochtli, 2-Conejo.
El adorno de su nariz tiene la forma de
una luna en cuarto creciente pues las
manchas de la luna llena se supone que
representan un conejo sentado. En toda
la Sierra, se dice que los dias “conejo” son
los que convienen para purificar a los bo-
rrachos (haciéndoles una limpia) con mi-
ras a curarles de su vicio. Enrique Cruz
pensaba que scauj era el dia de los ente-
rradores porque los conejos cavan madri-
gueras y llevan una vida en parte
subterranea. Pero no se llegaba a decir
que los conejos se comen los cadaveres,
lo que es, sin embargo una creencia muy
extendida todavia en nuestros dias, en
. todo el centro de México e incluso en la
d El dios azteca capital. Maria Teresa Santiago, de Tepe-
e la embriaguez : L. .

Ome-tochtti, 2-Conejo (cerca tzintla, nos confirmé sin comentario, que
de Papantla, Ver.) tiempo atrds la cuenta de los dias co-
menzaba por el dia “conejo”. Esto parece
confirmarlo Motolinfa (1903, p. 347) quien nos dice que el actual sol
nahui ollin fue creado en un dia ce tochtli (1-Conejo). Por altimo, en el
campo de la adivinacién, Teresa Vargas estimaba que el dia scauj “cone-
jo” era fasto y que era un “dia de agua”. Cabe afadir que en el siglo
XVI, para poder teiiir el algodén, lo hilaban con pelo de conejo, y de
ahi, sin duda el hecho de que en Papantla se emplee el nombre panamac

para designar el algodén y el nombre tampanamac para el conejo.
El nombre del octavo dia significaba “conejo” entre los otomis, los

mixtecos, los mixes, los quichés y los cakchiqueles.

9°dia

Chu’chut, “Agua”. Equivalente al dia azteca atl, con el mismo significa-
do. La palabra chut’chut se emplea en el sentido de “agua” en Zapotitlan
y en Papantla, asi como en Tepetzintla y en Ozomatlin. Pero en el
diccionario totonaco llamado de Xicotepec, “agua” se dice xcan.
Chu’chut es un dia del agua y del mar, pero también un dia de las
mujeres, pues el agua es de naturaleza femenina. Ademas, se dice que
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las mujeres trabajan sin cesar con el agua. Este noveno dia es favora-
ble para hacer todas las ceremonias de purificacién comtinmente lla-
madas en espaiol “limpias”, puesto que uno se lava normalmente con
agua. Chu'chut es un dia fasto, incluso un dia muy bueno con el nume-
ral 8: aktzayan-chu'chut, 8-Agua. El nombre del noveno dia significa
“agua” entre los nahuas, otomis, matlatzincas, zapotecas y mixes. El
nombre maya de este dia, muluc, tiene un significado incierto, pero su
glifo es el de la jadeita, simbolo del agua.

10°dia

Chichi’, “perro”. Es equivalente al dia azteca itzcuintli, que tiene el mis-
mo significado. En los tres diccionarios totonacos se encuentra la pa-
labra chichi, con el sentido de “perro” y chi’chi con el sentido de
“caliente”. Chi’chini o ch’ichini es el sol. La palabra chichi se emplea en
nahuatl y en totonaco en el sentido de “perro”. El verdadero nombre
nahuatl del décimo dia, itzcuintli, es una palabra ritual y simbolica, y la
palabra chichi es de uso comiin, més realista y mas vulgar. La hiper-
sexualidad que dicen ser “caliente” la atribuyen al perro en toda Me-
soamérica. El simbolismo del perro ha sido estudiado por Mercedes
de la Garza (1998) entre los nahuas y los mayas.

El dia chichi’ esta considerado en la Sierra como dominado por el
espiritu nefasto del fuego. Todos los informantes estuvieron de acuer-
do en decir que el destino de aquellos que nacen en este dia es tener
apetitos sexuales incontrolables. De estos hombres y estas mujeres se
dice que estan obsesionados por el acto sexual, tal como los perros.
Pero es posible tratar de curarlos o permitirles controlarse mejor, prac-
ticando para ellos ritos de purificacién, “limpias”, de preferencia en
un dia “perro”.

El nombre del décimo dia significa “perro” en nahuatl, otomi,
matlatzinca, mixe, quiché, cakchiquel, tzutuhil, ixil y pocomchi. Su
nombre maya, oc, ya no quiere decir “perro” en el maya actual de
Yucatdn, pero ha conservado este sentido en el dialecto maya de Pa-
lenque y en huasteco significa “zorra”.

Los indios de la Sierra, al igual que los de la mayor parte de Méxi-
co, creen que en el otro mundo, el perro ayuda a su amo a atravesar el
rio de los infiernos, pero esta creencia, que estda muy difundida, no
fue mencionada por nuestros informantes respecto al dia “perro”.
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11°dta

Stajku o staku. La mayoria de nuestros informantes confundieron du-
rante mucho tiempo el dia 11 con el 19.

Confusién frecuente entre los dias 11y 19

En la primera lista de dias totonacos proporcionada en 1991 por En-
rique Cruz y otros en Tepetzintla, nos aseguraron sobre la identidad
de los dias 11 y 19, ambos llamados Tajku y que se decia eran, tanto
uno como otro, “un dia de nuestra madre y de la fecundidad de las
mujeres” y también “un dia del rayo y de la lluvia de tormenta”. En
diversas ocasiones, nosotros objetamos que debié de haber habido ahi
algunos recuerdos mal transmitidos, pues era poco probable que dos
dias diferentes se pudieran confundir asi. Nuestros argumentos fue-
ron escuchados con interés, pero la mayoria de nuestros informantes
mantuvieron sus posiciones. Sin embargo hubo algunos titubeos. Fue
asi como el 22 de febrero de 1997, Maria Bonifacia nos dijo que el
verdadero nombre del dia 11 era ca’stajku y no ca’tajku.

Reconocimiento de la oposicion entre los dias 11y 19

El problema de la confusién entre los dias 11 y 19 fue retomado y
resuelto en una discusion organizada por nosotros en Tepetzintla el
19 de octubre de 2002. Maria Ignacia II, la tejedora, tomo la palabra
y dijo con autoridad que estos dos dias se habian confundido por error,
porque sus nombres, que se parecian, habian sido pronunciados con
negligencia. El 11° dia se llamaba realmente ca’ stajku y era el dia de la
fecundidad femenina. El nombre de ca'tajeyy era el del dia 19° que es-
taba consagrado a las lluvias tormentosas. El problema se resolvié asi
y la denuncia tardia de este error, aceptado durante varios afos, de-
mostré la fragilidad de la memoria de los indios y la necesidad de
acudir a informantes diversos.

Tajkuj y Stajku son palabras que los actuales totonacos no compren-
den y que los vocabularios publicados no explican bien incluso si sta’cu
quiere decir “estrella”.
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Cardcter o naturaleza del 11°dia

Cualquiera que sea su nombre, el decimoprimer dia es un dia fasto e
incluso un dia muy bueno con los numerales 4 y 12. En octubre de
2002, Maria Ignacia II confirmé que este dia “es el de nuestra madre
y de las mujeres fecundas”.

Es el dia mas favorable para celebrar la ceremonia de purificacién
de una mujer que acaba de traer al mundo un nifio, sobre todo si se
trata de una nifa.

En lengua nahuatl, el nombre del dia 11 es ozomatli, que quiere
decir "mono” Ahora bien, el nombre de este 11° dia tiene el mismo
significado en casi todas las lenguas indias de México y de Guatemala,
como lo demostré A. Caso (1967, p. 32, y cuadro I1X), Es, pues, de ex-
tranar, no haber encontrado, para este dia, la palabra totonaca maxns’,
que significa “mono”. Es atin més sorprendente, ya que todavia exis-
tian monos en la Sierra de Puebla en la época colonial. Ademas, sabe-
mos, por un informe de fray Andrés de Olmos (1912, p. 211) que en
1539, los totonacos de Matlatlan todavia hacian una fiesta para cele-
brar el dia llamado en ndhuatl chicuey ozomatli, es decir “8-Mono”. Cabe,
pues, pensar que en una fecha posterior a 1539, el antiguo nombre
totonaco del 11° dia, que probablemente era maxni, haya sido elimi-
nado y reemplazado por tajcuj al menos en la pequefia regién que
abarcé nuestra investigacién, regién cuyo pueblo principal se llama
Ozomatlan en ndhuatl y Cg maxni, “lugar de monos”, en totonaco.

Esto nos da la ocasién de mostrar la antigiiedad prehispanica del
cardcter femenino que le atribuyen los actuales totonacos al dia 11.
En efecto, el Cidice Magliabecchiano (1983, t. 1, p. 10 v.), que menciona
este 11° dia con el nombre nahuatl de ozomatli, “mono”, precisa que este
dia ce ozomatli quiere decir “una mona”, es decir un mono de sexo fe-
menino.

12° dia

Tasko. Corresponde al dia azteca malinalli, “hierba torcida”. La pala-
bra tasko no la comprenden los totonacos actuales y su grafia es un
poco incierta. Puede ser que fasko tenga alguna relacién con la pala-
bra tasko’yi’t que aparece en el vocabulario de Zapotitlan con el senti-
do de “duende”. Pero esta palabra recuerda un poco la palabra tagsjoyut
que Ichon (1969, p. 135) emplea para designar al dios del fuego o
sefior del fuego. Tasko esta considerado un dia de muertos o al menos
de ciertos muertos.
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Marfa Ignacia y Teresa Vargas estuvieron de acuerdo al afirmar que
tasko es el dia de las almas de aquellos que en su vida fueron “jueces” o
titulares de un puesto de autoridad publica, lo cual evoca, quiza el re-
cuerdo de los dignatarios (“principales”) o incluso de los nobles de an-
tafio. Esto parece confirmarlo el diccionario totonaco de Papantla, que
da la palabra tascujni para designar a todos los dignatarios, comprendi-
do el cura del pueblo De hecho, el dia tasks es el que conviene para
ejecutar ciertos ritos o “limpias” con el fin de protegerse de las fechorias
de las almas de estos notables muertos cuando se han vuelto hostiles.

Maria Santiago, de Tepetzintla, nos asegurd que lasks o tatasko es
un dfa que proviene de la Tierra, o con mas precision, de un espiritu
masculino de la Tierra, a su vez dependiente del aguila femenina mala
del dfa pichahua. Esto nos recuerda algunos rasgos del cuarto dia taxo.
En general {asko es un dia nefasto, un dia de muerte.

El nombre del 12° dia azteca malinalli evocaba la idea de una cosa
torcida y de una especie de hierba. Era un dia nefasto, un dia de muer-
te. Su glifo asociaba el dibujo de una mata de hierba y el dibujo de un
craneo humano o de una mandibula descarnada, lo que evoca aparen-
temente, la alternancia entre la vida y la muerte.

13°dia

Ka'ttt, “carrizo”. Corresponde al dia azteca acatl, que tiene el mismo
significado. El carrizo se llama kz’f1f en Zapotitlan, k'atit en Papantla,
ka'ti'yat en el diccionario llamado de Xicotepec y por dltimo gatiyat en
el norte, segtn Ichon (1969, p. 78). Pero Maria Ignacia y Maria Teresa
Vargas no encontraban relacién entre el nombre del dia ka’tit y la idea
de “carrizo”.

Ka'tit es un dia del fuego y un dia nefasto. En este dia es conve-
niente refrescar la tierra del hogar doméstico cuando el fuegoyalaha
quemado demasiado. Por ello, se va ritualmente a depositar esta tie-
rra a la cima de un “Cerro Tlaloc”, de las cercanias, lugar de frescura
por excelencia.

En Tepetzintla y en Ozomatlan, se dice que ka’tit es el dia de los
magos-brujos que vuelan en el aire de la noche y que aparecen como
bélidos porque llevan fuego sobre ellos y dentro de ellos. Marfa Ignacia
llamaba a estos magos tepitzkoyai. Decia que antes de lanzarse a volar
para ir a hacer sus maleficios, tragan brasas y dejan su pie izquierdo
sobre la tierra. El dia ka’tzt es el que conviene para hacer ofrendas y
realizar ritos de purificacién (“limpias”) con el fin de protegerse de
las fechorias de estos magos.
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El nombre del decimotercer dia tiene el sentido de “carrizo” en
casi todos los calendarios mesoamericanos. Pero el asta de las flechas
o de las jabalinas estaba esencialmente hecho con carrizo; de ahi qui-
z4 el vinculo entre el nombre del dia 13 y la idea de proyectiles y en
especial de bélidos, considerados como especies de flechas de fuego.
El carrizo, por otra parte, tenia otros poderes, puesto que con €l se
podia fabricar la flauta, fuente de poder musical sobrenatural. Recor-
demos por ultimo, que se puede atizar con fuerza un fuego soplando
con un carrizo, que es lo que se hacfa en el siglo XVI para obtener las
altas temperaturas necesarias para la metalurgia.

14° dia

Nisin, “jaguar” (“tigre”). Correspondiente al dia azteca ocelotl con el
mismo significado. En Tepetzintla, al jaguar le llaman nisin. Lo mismo
sucedia en Misantla, segiin Ramirez Lavoignet (1959, p. 24). Al norte
del Rio Pahuatlan, se encuentra a veces nisin (Ichon, 1969, p. 377)y a
veces misin (Diccionario llamado de Xicotepec). Pero la forma misin es
la de Papantla.

Hasta hace poco, el jaguar era todavia el animal hostil por exce-
lencia, el devorador de hombres. El dia nisin es el de todos los que son
malos o envidiosos, que tratan de hacer el mal a los demas por la vio-
lencia o por maleficios. Para evitar estos males o para curarse de ellos,
conviene hacer en ese dia nisin, ritos de ofrendas o de purificaciéon
(“limpias”). Todavia se cree que los brujos, lamados “naguales™ tie-
nen el poder de transformarse en jaguares, reales o irreales, para ha-
cer morir a los que quieren matar.

En el aspecto adivinatorio, nisin es un dia nefasto, pero puede
volverse favorable con un buen numeral. Asi, se considera que 6-Ja-
guar, a’kchaxan nisin es un buen dia, un dia para alimentarse bien, tal
como lo hacen los jaguares.

En la mayorfa de las lenguas mesoamericanas, el nombre que se
le dio al 14° dia significa “jaguar” o “ser malhechor”. Entre los aztecas
habia “guerreros-tigre”, relacionados con el culto de la Tierra y el Sol.

15° dia

Pichahua’ “aguila”. Corresponde al dia azteca cuauhtli, que significa lo
mismo. Nuestros informantes totonacos de Tepetzintla y de Ozomatlan
llamaban pichahua’ al 15° dia, pero a menudo sin saber que esta pala-
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bra tenia el sentido de “4guila” dado que el aguila para ellos era un
ave rara, casi mitica, que no tenian nunca la oportunidad de ver. De
hecho, en los dialectos del norte, al norte del Rio Pahuatlan, la pala-
bra pi’chahua es bastante vaga pues se emplea para designar diversas
aves segin los pueblos, por ejemplo la cigiiefia (Reid & Bishop, 1974,
p- 409) o el gran hocco (Ichon, 1969, p. 125).

Segiin Maria Teresa Santiago y Teresa Vargas, el dia pichahua es el
dia de una mujer mala, de un espiritu femenino y maléfico de la Tie-
rra, esposa del espiritu del dia tzxo, el cuarto dia que es a su vez un
espiritu masculino de la Tierra. Para defenderse de los maleficios del
dia pichahua’ y para pedir la reparacién de los perjuicios asi sufridos,
es conveniente hacer en este dia, oraciones y ofrendas a la estatua del
“Santo Entierro”, el Cristo muerto, yacente, que estd en la iglesia y
que, se dice, defiende a la gente contra la injusticia.

En el aspecto adivinatorio, el caracter del dia pichahua’ es variable
segin el numeral que lo acompaiie: I-pichahua’ es un dia dudoso, 6-
pichahua’ es un buen dia 'y 7-pichahua’ es nefasto.

El nombre del 15° dia significaba “dguila” entre los nahuas, los oto-
mis, los matlatzincas y los mixtecos de antafio. Pero queria decir “ma-
dre” en lengua zapoteca y significaba “ave” en la mayoria de las lenguas
mayas de Guatemala. Para los aztecas, el dguila era uno de los stmbo-
los del Sol; era el ave mitica de los guerreros-aguila que le proporcio-
naban al Sol victimas humanas. Pero los aztecas veneraban a una diosa
guerrera llamada Cuauhcihuatl, 1a "Mujer Aguila”, cuyo nombre de ca-
lendario era 13-Aguila. Por otra parte, se decia que el dia 1-Aguila, ce
cuauhtli, era el dia en que los demonios femeninos descendian del cie-
lo en forma de 4guilas y se convertian en hermosas doncellas que inci-
taban a los jévenes a la guerra. Para los huastecos de San Luis Potosi y
para los indios de una parte de la Sierra de Puebla, el Volador es una
“danza de aguilas”.

16° dia

Ta’jna’ , “guajolote” (o pavo). Corresponde al dia azteca cozcacuauhtli,
“buitre real”. El nombre del guajolote aparece mencionado en los tres
diccionarios totonacos con ligeras variantes: tajna, t'ajna y ta’jna’.

En Tepetzintla, Marfa Ignacia y Enrique Cruz no se acordaban del
nombre totonaco del decimosexto dia. Pero Maria Teresa Santiago, de
Tepetzintla en 1991 y Teresa Vargas de Ozomatlan, en 1992, coinci-
dieron en decirnos que este dia tiene como nombre tana o ta’na y que
es un dia del agua, un dia ligado a la idea de agua. Pronto nos perca-
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tamos de que este nombre, en realidad era ta’jna’ que significa “guajo-
lote”, de lo que nuestros informantes no se daban cuenta, por lo me-
nos en un principio.

La relacién entre la palabra ta’jna y la idea del agua se confirma
con el hecho de que en Papantla, la palabra t'ajnas’en se emplea en el
sentido de “aguacero” o de “estacién de lluvias”. Ahora bien, esta pa-
labra literalmente significa “lluvia de pavo” o “lluvia del pavo”. Sin
duda alguna, se trata de referirse asi al gigantesco pavo mitico del agua
y del rayo llamado Ahuehuehcho que se supone residia en el fondo del
mar de Oriente.

Tajna’ esta considerado como un dia mas bien fasto, sobre todo
con un buen numeral como el 8: a’ktzayan ta’jna’.

El nombre en ndhuatl del decimosexto dfa, cozcacuauhtli, entre los
aztecas querfa decir el gran buitre real Sarcoramphus papa, ave rara y
poco conocida por los indios. De ahi una cierta fluctuacién en el nom-
bre del 16° dia y en el significado de este nombre en las diversas len-
guas mesoamericanas. Encontramos asi: “milano, baho, cuervo, buitre
de cabeza roja”, etc. Pero también encontramos el nombre mixteco
cuij, que al parecer significa “pavo” segin el vocabulario mixteco de
Alvarado (1962, p. 163 v.) A Jacqueline de Durand-Forest (1987, pp.
440-441) le debemos saber que cuando los totolimpaneca-amaque-
meque abandonaron Teoculhuacan en el afio 6-Pedernal, 1160, tenfan
por dios epénimo al pavo totollin, En €l Memorial Breve, p. 42 (citado
por la sefiora de Durand, p. 440), se dice que este dios les hablaba y
que era “el dguila humana de color cenizo que llaman precisamente
el pavo”. Y segiin Seler (1900-1901, p. 33), el pavo era la imagen o el
disfraz de Tlaloc, el dios de la lluvia, en el Tonaldmatl-Aubin.

17°dia

De 1991 a 1998, algunas de las encuestas llevadas a cabo entre los
totonacos de Tepetzintla y los de Ozomatldn nos habfan dado, para el
17° dia, el nombre de Qui Dios ca’, “El tiempo de nuestro Dios”. Todos
los informantes parecian coincidir en el nombre de este dia y en el sig-
nificado de este nombre. Pero el 19 de octubre de 2002, emprendimos
una investigacién complementaria en presencia fundamentalmente de
los informantes anteriores, Enrique Cruz y Juan Torres. Pero Marfa Ig-
nacia II, la tejedora de Tepetzintla, vino también y nos aseguré de ma-
nera contundente que el verdadero nombre totonaco del 17° dia era ka
molok y que este nombre tenfa el mismo significado que qui Dios ¢2’, pues
ese dia era el de “Dios nuestro Sefior”. Por la noche del mismo dia, en
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Ozomatlan, Félix Cardona y su madre Guadalupe nos confirmaron la
autenticidad de este nuevo nombre y de su significado, lo cual fue pos-
teriormente aprobado en otras partes. Pero en ninguno de los tres vo-
cabularios totonacos encontramos la palabra molok ni ninguna palabra
que nos permitiera explicarlo o comentarlo. He aqui un serio proble-
ma y nosotros presentamos la palabra molok con las reservas del caso.

El 17° dia es, pues, comanmente llamado Qu: Dios ca’, “El tiempo
de nuestro Dios”. Ca’ significa “en el tiempo de”. Todos nuestros in-
formantes estuvieron de acuerdo en el nombre de este 17° dia y en su
significado. Insistieron en el hecho de que este 17° dia, que era el de
Nuestro Sefior Jesucristo, es también el dia del Sol que nos alumbra,
nos calienta y que, ademas nos da a cada uno de nosotros esa alma
que llaman tonal. Cuando mas tarde les hablamos de ca’molok, insistie-
ron en la equivalencia de este nombre y de este dia con Qui Dios ca’y
en la identidad de su simbolismo.

En 1991, la primera fase preparatoria de la gran fiesta solemne
en honor del dios 9-Viento, fue una ceremonia con rezos, ritos y ofren-
das, que fue realizada en la iglesia local, frente al altar, el 11 de mayo,
en un dia Qui Dios ca’. Esta ceremonia prioritaria se dirigia a Dios y al
Sol. En efecto, los indios de la Sierra de Puebla coinciden con los de
la Huasteca en la creencia de que Jesucristo, nuestro Sefior, después
de su Ascensidn, subié al cielo y se convirtié en Sol.

Los totonacos consideran que qui Dios ca’ es un dia especialmente
favorable para todas las peticiones, oraciones y ofrendas a Dios. Tere-
sa Vargas consideraba que, para un nifio, nacer en este dia era presa-
gio de felicidad y de éxito en la vida.

El 17° dia del calendario de los aztecas era ollin, que correspondia
a Qui Dios ca’ o a Molok. La palabra ollin significa “movimiento” y el
Sol era la imagen misma del movimiento perpétuo. En México-
Tenochtitlan, el famoso bajorrelieve conocido con el nombre de “Ca-
lendario Azteca” muestra la cara del Sol en el centro del glifo Nau: Ollin,
“4-Movimiento”, que era el nombre del calendario del Sol. El dia Nau:
Ollin era el dia en que el Sol estaba llamado a morir en un temblor de
tierra mundial. Es impresionante constatar, como lo ha hecho Thompson
(1960, p. 86) que en varias lenguas mayas, el nombre del 17° dia esta
asociado a la tierra o a la idea de un temblor de tierra.

18°dia

Tzr’sna, “noche”. Corresponde al dia azteca tecpatl, “pedernal” o “cu-
chillo de pedernal”. La palabra “noche” esta traducida como tzi'sni’
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en el diccionario totonaco de Zapotitlan, como #z'rsni en el de Papantla
y como #z7'sa en el llamado de Xicotepec. Ni o na son locativos.

Todos los informantes estuvieron de acuerdo en afirmar que fz¢’sna
es el dia de la noche y de la Luna, considerada como la sefiora de la
noche. En este dia, es oportuno hacer ofrendas a la Luna para obte-
ner de ella buenas cosechas, para evitar que las flores se sequen, que
las semillas sean atacadas por el gorgojo, etc. Como la Luna es la due-
na de los meses de 28 a 30 dias (no de veinte dias), cuyo nombre
totonaco es a’ktum papa, “una luna”, es en este dia tzr’sna cuando es
preciso hacer ofrendas y purificaciones (“limpias”) para aliviar o curar
a las mujeres con menorragia. Por otra parte, Teresa Vargas afadié
que el dia tzi’sna y sobre todo el dia a’kta’ti’ tz’sna, 4-Noche, eran los
dfas de “Nuestro Padre el Amo de los Animales”, sefior de los tiempos
antiguos. En el aspecto adivinatorio, #zr’sna esta considerado como un
buen dia, como un dia fasto.

Para los aztecas, como para la mayoria
de los pueblos mesoamericanos, el nombre
tecpatl, que se le di6 al 18° dia significaba
“pedernal” o “cuchillo de pedernal”. Este
era notablemente ¢l caso de los otomis, los
matlatzincas, los mixtecos y los zapotecos.
La Leyenda de los Soles nos dice que la luna
tenia un nombre de calendario que era
naui-tecpatl, “4-Cuchillo de Pedernal”. En
un fresco postclasico del gran sitio arqueo-
l6gico totonaco de Cempoala, la luna esta
representada por una vasija llena de agua,
en la que se encuentra un gran cuchillo de
sacrificio, hecho de pedernal (Melgarejo
Vivanco, 1949, p. 291). Castulo Luna, informante trilingiie de San
Agustin (cerca de Xicotepec) nos afirmé con seguridad que el dilu-
vic universal habia comenzado en un dia tecpa tonalls.

La luna. Templo de las
Caritas, Cempoala, Ver.
{Seglin Melgarejo Vivanco)

19°dia

La palabra t'ajcuj no la comprenden los totonacos actuales. Mds arriba
decfamos que en 1991 y después, nuestros primeros informantes crefan
que esta palabra era tanto el nombre del 11°dia como el del 19°. Pen-
saban que estos dos dias estaban confundidos y que tenian una misma
ideologia compleja tanto de rayo como de fecundidad femenina. Pos-
teriormente, en una reunién del 19 de octubre de 2002, mostramos
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c6mo la tejedora Maria Ignacia II supo demostrar que estos dos dias
eran diferentes; que el 11° dia se llamaba en realidad st'ajeuj y que
tenfa un simbolismo de fecundidad femenina, mientras que el dia 19
era el que realmente se llamaba tdjcuj’ y que estaba en estrecha rela-
cién con el rayo, llamado t'ajn.

Cabe destacar, por comparacion, que el 19° dia azteca se llamaba
en nahuatl quiauitl, que quiere decir “lluvia” y tal como Caso (1967)
lo demostré, que lo mismo sucedia con el 19° dia de los otomis, de
los matlatzincas, de los mixtecos, de los zapotecos y de varios pueblos
mayas.

20° dia

Nihuana, palabra que no comprenden nuestros informantes totonacos.
Corresponde al dia azteca xochitl, “flor”. La mayoria de los totonacos
actuales ignora €] sentido de la palabta nihuana. Se supone que el sufi-
jo -na indica el plural. Maria Ignacia estimaba que la palabra nihuana
se referfa ante todo, a los idolos que cada pueblo conservaba antigua-
mente en su oratorio y a los cuales se les rendia un culto. Pero gene-
ralmente se ha aceptado un sentido mds amplio: se dice, en efecto,
que el dia nthuana es el “dia de las imagenes”, ya sean estatuas de san-
tos o idolos de piedra o de barro cocido. Segn Teresa Vargas, estas ima-
genes eran concebidas sobre todo como representativas de los espiritus
de las montanas y del rayo. Nihuana es el dia mas favorable para dirigir
las peticiones a todas las imdgenes, ya sea, por ejemplo, para la cura-
cién de los enfermos, para la proteccién contra el rayo, etc. Nihuana se
considera también como un “dia de mujeres” o un “dia de nifnas”.

En el aspecto adivinatorio, nshuina es un dia fasto, incluso un dia
muy bueno. Se dice que los que nacen en este dia tienen probabilida-
des de ser felices y a menudo estan predestinados a volverse curande-
ros o “sabios”, poseedores de los conocimientos tradicionales.

El nombre ‘del 20° dia significaba “flor” en los calendarios aztecas,
otomis y matlatzincas. El simbolismo de la flor era sumamente com-
plejo, pero en especial estaba en relacién con el sol. El dios azteca del
maiz, Centeotl tenia como nombre de calendario ce-xochitl, 1-Flor y era
en si, la imagen del sol en su juventud. Para los mayas de Yucatin, el
vigésimo dia se llamaba ahau, que quiere decir “jefe” o “sefior”. Ahora
bien, el sefior por excelencia era evidentemente el sol, a menudo re-
presentado por una flor de cuatro pétalos (Thompson, 1960, p.88).



EL ANTIGUO CALENDARIO TOTONACO 45

4) Comparacion entre los valores adivinatorios de los dias totonacos
y los dias aztecas

El Tonalpohualli, calendario adivinatorio de los dias, estd formado, como
ya lo hemos explicado, por ciclos de 260 dias, que se suceden regular-
mente a través de los anos y que estin formados por la combinacién
de veinte nombres de dias y de trece nimeros que van de 1 a 13 (20 x
13 = 260). Es, con toda certeza, un producto muy antiguo de la civili-
zacién mesoamericana. Se ha mantenido a través de los siglos adap-
tindose a todas las lenguas. El de los totonacos esta estrechamente
emparentado con el de los aztecas, a su vez heredero del de los toltecas,
que los pipiles y los nicaraos conservaban todavia en el siglo XVI.

De los veinte nombres de dias totonacos, once de ellos, es decir
55%, tienen exactamente el mismo significado que los nombres de dias
aztecas. Los otros nueve, tal como lo hemos visto, tienen un simbolismo
muy analogo al de los dias aztecas correspondientes.

Los adivinos y curanderos totonacos actuales poseen un conoci-
miento algo reducido del antiguo Tonalpohualli. Ya no ponen los dias
en relacién con los colores. No han conservado el recuerdo ni de los
Senores de los Dias, ni de los Sefores de la Noche ni de los grupos de
13 dias.

En el aspecto adivinatorio, los totonacos distinguen doce dias fas-
tos, seis dias nefastos y dos dias inciertos. Pero dos de sus dias fastos y
dos de sus dias nefastos tienen un caracter un poco matizado, segin
el numeral que les acompafa. En general, se puede decir que en Méxi-
co el caracter adivinatorio atribuido a cada dia era bastante incierto
pues diferfa segtin las regiones e incluso de un pueblo a otro. Habia,
incluso variantes personales segtn los autores. Sahagan, por ejemplo,
s6lo tomaba en cuenta el numeral de cada dia.

Para dar una idea de estas variantes, presentamos el cuadro de la
pagina siguiente donde se comparan los datos proporcionados por los
actuales totonacos con los datos aztecas antiguos de Durén y de Jacin-
to de la Serna.

De los veinte dias de la lista, tan s6lo hay seis casos de concordan-
cia entre los caracteres adivinatorios de los dias totonacos y de los dias
aztecas. Pero entre los veinte dias aztecas de las dos listas, de Durdn y
de Jacinto de la Serna, la concordancia es de menos de un tercio. De
ahi que nuestra impresién general es que los caracteres adivinatorios
de los dias no tenian y no tienen la antigiiedad y la estabilidad de los
nombres de los dias propiamente dichos.
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CARACTERES ADIVINATORIOS DE LOS Dias
ENTRE LOS AZTECAS Y LOS TOTONACOS ACTUALES

Segiin Segiin
Dias aztecas  Durdn  J. dela Serna Dias de los totonacos actuales
1 cipactls Fasto Fasto tho’cxmal Fasto (con reservas)
2 ehecatl Nefasto  Nefasto yan Fasto
3 calli Fasto Nefasto chicla Fasto
4 cuetzpallin Fasto Nefasto tdxo Incierto
5 coatl Nefasto  Incierto lahua’ Fasto
6 miquiztli Nefasto  Fasto ninln Nefasto
7 mazatl Fasto Fasto aqui’ Fasto
8 tochtli Incierto  Incierto scauj Incierto
9atl Nefasto  Incierto chu'chut Fasto
10 dtzeuintli Fasto Nefasto chich?’ Nefasto
11 ozomatis Incierto  Muy fasto  stajhu Fasto
12 malinalli Nefasto  Fasto tasko Nefasto
13 acatl Incierto  Fasto ka'tit Nefasto
14 ocelot Incierto Muy fasto  nisin Nefasto {con reservas)
15 cuauhtli Incierto Incierto pichahua’ Nefasto (con reservas)
16 cozcacuauhtli Fasto Nefasto tajna’ Fasto
17 ollin Incierto  Fasto qui Dios ¢@ (ou molok) Fasto
18 tecpatl Nefasto  Nefasto lztsna’ Fasto
19 quiauitl Nefasto  Fasto tajeuf Fasto
20 xochitl Incierto  Nefasto nthuana Muy fasto

IV. EL CALENDARIO TOTONACO DE LOS “MESES” DE VEINTE DIAS

1) La tradicion oral conservé mal el recuerdo de los antiguos
“meses” de veinte dias

En la Sierra, después del abandono de la pictografia, hacia fines del
siglo XVI, el conocimiento del antiguo calendario no se transmitié mas
que por la tradicién oral, que a veces es deficiente. Casi todos los anti-
guos nombres de los dias se conservaron pues ocupaban un gran lu-
gar en las preocupaciones cotidianas de los indios. Sin embargo, nos
llevé un tiempo encontrar de manera segura el verdadero nombre del
11° dia porque erréneamente, fue confundido con el 19° dia. El calen-
dario totonaco de los antiguos “meses” de veinte dias no se conservé
tan bien. En los dos pueblos de Ozomatldn y de Tepetzintla, pudimos
recopilar los nombres totonacos de estos 18 “meses”, pero el sentido de
la mayor parte de estos nombres ya no se comprendia, quizd porque
son supervivencias de un viejo vocabulario ritual, semiesotérico, olvida-
do desde hace mucho tiempo. No cabe duda de que estos nombres ac-
tuales de “meses” de veinte dias estaban ya en uso en los tiempos de la
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conquista espafiola. En efecto, uno de ellos, calcusot, que se menciona-
ba en 1539 en el proceso inquisitorial del cacique de Matlatlan, es cier-
tamente el equivalente al actual “mes” llamado kalkkosot. Durante este
mes ya se celebraba desde hace mucho una fiesta que, segin fray An-
drés de Olmos, era homéloga de la que los aztecas de México llamaban
Panguetzaliztli. Estas fiestas evidentemente fueron prohibidas, pero sub-
sistieron en secreto y hubo necesidad de condenarlas muy severamente
cuando se descubrié que los otomis de los alrededores de Tutotepec
todavia las practicaban, mas de un siglo después. Estos otomis, que
estuvieron después mds vigilados, acabaron por olvidar por completo
el calendario mesoamericano. Pero este calendario fue conservado dis-
cretamente en algunos pueblos totonacos o nahuas de los alrededores
y es donde pudimos hacer nuestros estudios. Sin embargo, nuestros
informantes no siempre estaban muy seguros de la exactitud de sus
recuerdos, y de ahi, probablemente algunas incertidumbres sobre todo
en el orden de sucesién o en la interpretacién de algunos “meses”.

LOS “MESES” DE 20 DIAS TOTONACOS Y AZTECAS

“Meses” totonacos “Meses” aztecas

| Xtayal quihui’  Arbol de pie  Cuahuitl ehua  Arbol de pie

2 La’ xun Desollamiento  Tlacaxipehualiztli Desollamiento
_ de hombres
3 Tapac taxtu Tozoztontli Pequefio desvelo
4 Tlanca’ lixquin Huey tozoztli Gran desvelo
5 Palh lixquin Toxcatl Cosa seca
6 Pichi hua't Medio tamal  Etzalcualizili Alimento de mafz y frijol
7 Maca taxtu Tecwilhuitontli  Pequena fiesta
de los sefiores
8 Maca patinit Huey tecuilhuitl  Gran fiesta de los sefiores
9 Smulaja Miccailhuitontli  Pequefia fiesta de los
muertos
10 Sicw'lanan Huey miccailhuitl Gran fiesta de los muertos
11 Sihuinit Ochpaniztii Barrimiento
12 Cuhuacna Heno Pachtonth Pequefio heno
13 Stacnan cuhuacna Heno tierno  Huey pachtl: Gran heno
14 Kalkkosot Vuelo (¢7) Quecholli Espatula rosa (ave)
15 Kechit Panquetzaliztli  Se izan las banderas
16 Lhak puxama Atemoztli o Baja del agua o drbol
cuahuitl ehua parado
17 Tlanca’ thtucutlit Tl Arrugado o encogido
18 Path thtucuthit Tzcalli Resurreccion
Xtaca (dias) Nemontemi (dias)

abandonados complementarios
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2) Los 18 “meses” (de veinte dias) del calendario totonaco actual

El 9 de diciembre de 1991, Enrique Cruz nos proporcioné una lista
de los meses de Tepetzintla. El orden de los meses asi obtenido fue
aceptado en general por nuestros informantes, en especial por Teresa
Vargas, de Ozomatldn. Sin embargo, més adelante veremos que este
orden habia sido modificado en lo que se refiere a los meses 3, 4 y 5.
En nuestro cuadro, era indispensable indicar los nombres de los me-
ses aztecas correspondientes para poder compararlos con los de los
meses totonacos. Pero esta comparacién a veces se hace dificil porque
los nombres de varios meses totonacos no los entienden los totonacos
y son poco comprensibles para nosotros.

1 Xtayat quihui’ |

Este nombre quiere decir “4rbol de pie” o “mastil erguido”, segin el
verbo taya, “erguirse”. “ponerse de pie”. El primer mes azteca tiene
diversos nombres, de los cuales uno, cuahuit! ehua tiene el mismo sig-
nificado. Otro nombre nahuatl de este mes era Atlahualo, “cesan las
lhuvias”.

2 La’xun

Palabra que no comprenden los indios actuales. El nombre del mes
azteca correspondiente, Tlacaxipehualiztli, quiere decir “desollamiento
de hombres”. Ahora bien, en Tepetzintla y en el diccionario llamado de
Xicotepec, se menciona la palabra lakxu, con el sentido de “despe-
llejar o desollar”. Asi, no cabe duda de que el nombre del segundo
mes tenia antafio el mismo significado para los totonacos y para los
aztecas.

3 Tapac taxtu

Palabra no comprendida. Taxtu quiere decir “salir” y la palabra tapac
se emplea a menudo, para hablar de los muros de piedras secas, lla-
mados en espaiiol “pretiles”, pero también a veces para hablar de los
muros de las antiguas pirdmides. Més adelante explicaremos las ra-
zones que nos hacen suponer que Tapac taxtu era, en un principio el
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5°mes y no el 3° y que por tanto, correspondia asi probablemente al
mes azteca Toxcatl.

4 Tlanca’ lixquin

Palabra no comprendida. Tlanca” quiere decir “grande”. La palabra
lixquin no aparece eén ninguno de los vocabularios totonacos conoci-
dos, pero nuestro informante, Félix Cardona, de Ozomatlan, nos afir-
mo que lixquin era uno de los nombres del “amo de todas las cosas del
mundo”, del “sefior de los origenes”.

Si admitimos como acabamos de decir, que Tapac taxtu era en un
principio el 5° mes y que correspondia al mes azteca Toxcatl, Tlanca’
lixquin hubiera sido antano el 3" mes y por tanto el equivalente al
mes azteca Tozoztontli “Pequefio desvelo™.

5 Palh lixquin

Palabra no comprendida. Este mes formaba un par con el anterior vy,
como tlanca quiere decir “grande”, es probable que Palh significara
“pequeno” (pero palha quiere decir “duro”). Acabamos de dar la in-
terpretacion de la palabra lixquin que nos dio Félix Cardona. Si acep-
tamos, como acabamos de hacerlo, que Tapac taxtu en un principio fue
el 5° mes y que correspondia al mes azteca Toxcatl, entonces Palh lixquin
hubiera sido antafio el 4° mes y por tanto, el equivalente al mes azteca
Huey tozozth, “Gran Desvelo”

6 Pichihuat

Palabra no comprendida, pero explicable. El nombre del 6° dia azteca
era Etzalcualizth que designaba un alimento hecho con maiz y frijol en
proporciones casi iguales. Ahora bien, pitzi quiere decir “mitad” en el
vocabulario totonaco de Zapotitlin de Méndez, y en totonaco, hua't
significa “tamal”, alimento hecho a menudo con maiz y frijoles.

7 Maca taxtu

Palabra que actualmente no se comprende. El mes azteca al que co-
rresponde es tecuilhuitontli “pequeia fiesta de los sefiores”. Maca taxtu
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forma un par con el mes siguiente maca patinit. Hemos visto que taxtu
quiere decir “salir”, Maca, significa “mano”, Ma’ca’ parece significar
“poner” o “colocar”, segiin el vocabulario llamado de Xicotepec.

8 Maca patinit

Palabra que hoy en dia no se comprende. Mes azteca correspondien-
te: huey tecuilhuitl, “gran fiesta de los sefiores”. La palabra patini o patinin
significa “soportar” o “resistir” en los tres vocabularios totonacos.

9 Smulaja

Palabra que hoy en dia no se comprende. Mes azteca correspondien-
te: tlaxochimaco, “ofrenda de flores” o miccailhuitontli, “pequena fiesta
de los muertos”. La palabra smulaja se mantiene inexplicable, aun cuan-
do smu’lulh significa “arqueado” o “curvo”.

10 Sicu’lanan

Palabra que hoy en dia no se comprende. Mes azteca correspondien-
te: xocotlhuetzi “el fruto cae” o hueymiccailhuitl “gran fiesta de los muer-
tos”. La palabra sicu’lana al parecer significa “sagrado”, “santo” o
“bendito” en los tres vocabularios totonacos publicados.

11 Sthuinit

Palabra no comprendida hoy en dia. Mes azteca correspondiente:
ochpaniztli, palabra que significa “barrimiento” o “cepillado” ritual. Pero
sthui quiere decir “torcer” “hilar” o “enrollar” en los tres vocabularios
totonacos.

12 Cuhuacna

Palabra no comprendida por nuestros informantes, pero facilmente
explicable por comparacién con el mes azteca correspondiente,
Pachtontli, que significaba “pequeno heno”. Es probable que cuhuacna
fuera la palabra totonaca antigua que designaba la planta epifita lla-
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mada en espanol “heno” y en nahuatl pachtli, el Tillandsia usneoides L.
de los botanicos, “la mousse espagnole” de los franceses de Luisiana.
Los nombres totonacos de esta planta son ahora cuhui’qui en Zapotitlan,
cuhuas en Papantla o a’ka’cuhua’t segin el vocabulario llamado de
Xicotepec (p. 276).

13 Stacnan cuhuacna

Palabra no comprendida por nuestros informantes. Mes azteca corres-
pondiente: huey pachtli, “gran heno”. Este mes forma un par con el
precedente, tanto en totonaco como en nihuatl. La palabra stacnan
parece significar “verde”, “crudo”, “vivaz”, “que crece” (por tanto “jo-
ven”), y hemos dicho que cuhuacna es el heno.

14 Kalhkosot o Kalhkosat o Kalhkoset

Palabra no comprendida por los totonacos actuales, pero que pode-
mos tratar de explicar por la palabra totonaca kosa que significa “vo-
lar”. El 14° mes azteca era quecholli que era el nombre de una gran ave
migratoria, la espatula rosa (4jaja ajaja). Pero en 1539, fray Andrés de
Olmos (1912, p. 209) mencionaba la fiesta totonaca de calcusot y decia
que correspondia a la fiesta azteca de panquetzaliztli, es decir en el 15°
mes y no en el 14°. Mas adelante, nosotros propondremos una expli-
cacién de esta aparente contradiccién.

15 Kechit

Palabra actualmente incomprendida. El vocabulario totonaco llamado
de Xicotepec da la palabra kechi en el sentido de “fermentar” y la pa-
labra ka’chi en el de “embriagarse”. El nombre nahuatl del 15° mes
azteca era panquetzaliztli que quiere decir “se izan las banderas” o “los
estandartes”.

16 Lhak puxama

Palabra totonaca actualmente no comprendida aunque pu’xa’m signifi-
que “veinte” y que los “meses” de veinte dias se llamaran pu’xama o
pu’xamat. Pero la palabra lhak sigue sin explicarse, aun cuando lhak’at
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quiera decir “vestido” en Papantla y en Zapotitlan. El 16° mes azteca
se llamaba atemozth que significa “descenso de las aguas” o cuahuitl ehua
que significa “4rbol parado” o “madstil erguido”.

17 Tlanca thtucuthit

Palabra que hoy en dia no se comprende. Este mes y el siguiente, palh
lhtucutlit, forman evidentemente un “par” en el calendario totonaco,
lo cual no es evidente en el calendario de los aztecas, pero que, segiin
Kirchhoff (1971, p. 218) se encuentra también entre los quichés y los
mixes. Ya dijimos que tlanca quiere decir “grande”, pero la palabra
[htucutlit sigue sin poder explicarse. No obstante, en el vocabulario lla-
mado de Xicotepec, Thtucuj o Thtuculw’ significa “paralizado “ o “rigi-
do”. El nombre azteca del 17° mes era #itil que parece significar
“arrugado” o “encogido” y que se presta, quiza, a compararse con el
sentido de los nombres totonacos Thtucu’j o Thtucul’.

18 Palh lhtucutlit

Palabra actualmente no comprendida, nombre de un mes que forma
par con el anterior. Nosotros sefialdbamos mas arriba, a propésito del
1°y del 4° mes que palh probablemente quiere decir “pequeiio”, por-
que se opone a tlanca que quiere decir “grande”. El nombre nihuatl
del 18° y dltimo de los “meses” era izcalli, “resurreccién” o xochilhuitl,
“fiesta de las flores”.

3) Los cinco dias complementarios

Los aztecas denominaban nemontemi a los cinco dias necesarios para
completar el afio de 365 dias, lo que al parecer significaba algo como
“inttiles”. Los otomis de principios del siglo XVIII los llamaban dupa,
que significa “dias muertos”. Los totonacos actuales los llaman los cin-
co xtaka, que quiere decir “desamparados”, “separados” o “abandona-
dos”. Estos cinco dias se situaban antes del principio del primer mes
del ano y parece ser que la eleccién de este primer mes variaba segiin
los pueblos.
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4) Los “meses” agrupados por pares

En 1971, Paul Kirchhoff publicé un articulo sobre el calendario de las
18 fiestas llamadas “mensuales” en Mesoamérica. Segun él, los dife-
rentes grupos étnicos mesoamericanos tenfan en comun una sola reli-
gién, de origen muy antiguo, que se habia diversificado a través de los
siglos, pero que habia conservado una unidad esencial basada en el
calendario de los dias y de los “meses” de veinte dias. Segiin este arti-
culo de Kirchhoff, cada afno de 18 meses normalmente debia de estar
formado por seis meses aislados y por seis grupos o “pares” de dos
meses. El da un buen nimero de ejemplos. Pero, de hecho, en el ca-
lendario azteca descrito por Motolinia, Sahagin y Duran, solamente
hay cuatro “pares” de meses reconocibles como tal y, dentro de los
cuales el nombre del primer mes esta, en principio, afectado por un
diminutivo y el del segundo mes afectado por un aumentativo; por
ejemplo, “pequerio desvelo” y “gran desvelo” (pero es todo lo contra-
rio entre los totonacos actuales.). Los otros dos pares de meses pro-
puestos por Kirchhoff son menos seguros pues no cuentan con
nombres asf caracterizados. Kirchhoff tuvo el mérito de haber llama-
do la atencién sobre el hecho de que los pares de meses ocupan posi-
ciones estables en las listas de meses, y que no cambian de una regién
a otra, salvo en lo que respecta a la eleccién del primer mes del afio.
Es por eso que, en diversos calendarios antiguos, en los que el ano
comienza por un mes equivalente a atlcahualo o cuahuitl ehua, la gran
fiesta de “desollamiento de hombres” siempre va inmediatamente se-
guida por el primer par de meses. Asi, en efecto, estaba situado el
primer verdadero par de meses aztecas, formado por el 3 mes
tozoztontli y por el 4° mes huey tozoztli. Por lo contrario, el primer par
de meses del calendario totonaco que recogimos, se encuentra desfa-
sado porque esta formado por el 4° mes tlanca lixquin y el 5° palh lixquin,
lo que al parecer es una anomalia.

En el calendario totonaco recogido por nosotros, asi como en el
de los aztecas, donde el ano comienza por Atlahualo (o Cuahuitl ehua),
el segundo “par” de meses esta formado por los meses séptimo y oc-
tavo. En totonaco, Maca taxtu y maca patinit parecen, pues, poder co-
rresponder a tecuilhuitontli y a hueytecuilhuitl, “pequena” y “gran fiesta
de los sefiores” en ndhuatl. Pero se nos escapa el sentido de las dos
palabras totonacas, taxtu y patinit y no parece que corresponda con el
sentido de los nombres nahuas de esos meses.

El calendario azteca tenia un tercer par de meses: la “pequena fies-
ta de los muertos”, miccailhuitontli y la “gran fiesta de los muertos”
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hueymiccailhuitl. Pero estos dos meses, el noveno y el décimo, también
en nahuatl tenfan otros nombres que no indicaban la pertenencia a
un par de meses. La “pequena fiesta de los muertos” se llamaba tam-
bién en nahuatl tlaxochimaco, “se ofrecen flores”, y la “gran fiesta de
los muertos” también se llamaba xocotlhuetzi “el fruto cae”. Los meses
9y 10 de los totonacos no forman un verdadero par y el sentido de
sus nombres, smulaja y siculanan se nos escapa.

Ya hemos mencionado, mas arriba, el cuarto par de meses del ca-
lendario azteca: pachtontli y huey pachtli. Estos dos meses que eran el
12°y el 13° del ano, respectivamente, corresponden perfectamente a
los meses 12 y 13 totonacos actuales, cuhuacna y stacnan cuhuacna no
s6lo por su localizacién dentro del afio, sino por el significado de sus
nombres. Todos estos nombres se relacionan con la planta epifita, lla-
mada “heno” o pachtli como vamos a ver mas adelante.

En el calendario totonaco de nuestros informantes, los meses 17 y
18 forman un quinto par. Sus nombres son tlanca thtucutlit y palh lhtcutlit.
Ya hemos dicho (a propésito del 4° y del 5° dia) que tlanca quiere de-
cir “grande y que palh, por oposicién, significa sin duda algo como
“pequeno”. Ignoramos el sentido de la palabra lhtucutlit, que tenia qui-
z4 algunas relaciones con lhtucun que quiere decir “espina” o que po-
dia mas bien, tener algunos vinculos con lhtuculy’, que significa “rigido”
o “paralizado”. En México el 17° mes se llamaba en nahuatl #ititl, que
significa vagamente “encogido”, “apretado” o “arrugado”; y el 18° mes
era llamado 7zcalli, “resurreccién” o a veces xochilhuitl “fiesta de las flo-
res”. Pero Cristébal del Castillo le daba al decimoséptimo mes el nom-
bre de tititl-izcalli y el cédice otomi de Huichapan lo Hlama izcalli (Caso,
1967, p. 37). Estas variantes nos hacen pensar que, en el calendario
néahuatl del siglo XVI, los meses 17 y 18 estaban a punto de constituir
un quinto par de meses comparable al de los mismos meses del calen-
dario totonaco actual. Esto es, por otra parte, lo que propuso Kirchhoff
(1971, p. 219) como una hipétesis posible.

5) Ensayo de correspondencia entre los “meses” totonacos y los “meses” aztecas

Los “meses” totonacos son dificiles de comparar con los “meses” azte-
cas porque la mayoria de ellos tienen nombres cuyo significado no co-
nocemos. Pero del total de los 18 “meses” totonacos, hay cinco cuyos
nombres son comprensibles y corresponden perfectamente a los nom-
bres de los 5 “meses” aztecas correspondientes. Estos son (comen-
zando el afio azteca por cuauhuitl ehua y el afio totonaco por Xtayat
qui huz).
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a) Identidad de cinco “meses” totonacos y aztecas

“Meses” totonacos “Meses aztecas”
1° xtayat Arbol de pie cuauhuitl ehug  Arbol de pie o
quihui o mdstil erguido mastil erguido
2° la’xun Desollamiento tacaxipehualizili Desollamiento
de hombres
6° pichihuat Tamal hecho de etzalcualizli Comida de frijol
dos elementos y de maiz
12° cuhuacna Heno (o pachilt) pachiontli Pequetio heno
(Tillandsia usneoides) {o pachtli)
13° stacnan Heno verde o tierno huey pachili Gran heno (o pachtli)

cuhuacna (o pachtli)

b) Problema de un desplazamiento eventual del mes tapak taxtu

En el calendario azteca, el segundo mes, que era el de desollamiento,
era inmediatamente seguido por el primer par de meses tozoztontli y
huey tozozotli (“pequeno desvelo” y “gran desvelo”), después de lo cual
venia el mes toxcat! que significa “cosa seca”. De otro modo, en la lista
totonaca actual de nuestros informantes, la’xain, el segundo mes, el del
desollamiento, va seguido por un mes aislado, tapak taxtu cuyo nom-
bre es intraducible. Es solamente después de este mes tapak taxtu cuan-
do viene el primer par de meses totonacos, tlanca lixquin y palh lixquin.
Ahora bien, nosotros hemos visto que el estudio comparativo de los
meses realizado por Kirchhoff en 1971 (pp. 208-209) muestra que, nor-
malmente, el mes del desollamiento siempre va seguido, inmediata-
mente después, por un par de meses y no por un mes aislado. Esto
nos lleva, pues, a suponer que nuestros informantes totonacos pudie-
ron equivocarse aqui en el orden de sus recuerdos, al desplazar tapak
taxtu que deberfa de situarse normalmente después del primer par de
meses, tlanca lixquin y palh lixquin. En el orden asi corregido, tapac taxtu,
convertido en el quinto mes, seria el equivalente del quinto mes azte-
ca llamado toxcatl. Ahora bien, en México, foxcatl iba seguido por un
mes llamado etzalcualiztli, que significa “alimento hecho con maiz y
frijol”, después del cual venia el segundo par de meses. Y precisamente
en la lista de meses de nuestros informantes totonacos, entre los dos
primeros pares de meses no hay mas que un sexto mes aislado, llama-
do pichihuat, palabra que al parecer significa “medio tamal” (Cf. pipitz,
mitad). Ahora bien, el “tamal” es un alimento que a menudo esta he-
cho con partes iguales de maiz y de frijol, como el etzalcualiztli de los
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aztecas. Esto confirma nuestra hipétesis segtin la cual hace muchos
anos tapak taxtu debié de ser el quinto mes y no el tercero, lo que su-
primiria la tinica diferencia verdadera entre el calendario totonaco y
el calendario azteca.

Nos parece, pues, probable que muy antiguamente los dos calen-
darios totonacos, €l de los meses y el de los dias, hayan sido préctica-
mente los mismos que los de los aztecas.

SUGERENCIA PARA REORDENAR “MESES” TOTONACOS DE 20 DiAs
POR DESPLAZAMIENTO DEL “MES” TAPAK TAXTU

Meses totonacos actuales

Meses totonacos corregidos

Meses aztecas

1 Xiayat quikui Xtayat quihui Cuahuitl ehua
2 La'xun Lasun Tlacaxipehualizli
3 Tapak taxtu Tlanca lixquin Tozoztonth
4 Tlanca lixquin Palh lixquin Huey tozoztli
5 Palh lixquin Tapak taxiu Toxcatl
6 Pichihuat Pichihuat Etzalcualizthi
7 Maca taxtu Maca taxtu Tecuslhuitontli
8 Maca patinit Maca patinit Huey tecuilhuiil
9 Smulaja Smulaja Miccailhuitontli
10 Siculanan Siculanan Huey miccailhuit]
11 Sthuinit Sihuinit Ochpanizthi
12 Cuhuacna Cuhuacna Pachtontli
13 Stacnan cuhuacna Stacnan cuhuacna Huey pachtli
14 Kalhkosot Kalhkosot Quecholli
15 Kechit Kechit Panguetzaliztli
16 Lhac puxama Thae puxama Atemozth
17 Tlanca thtucutlit Tlanca lhtucutlit Tuitl
18 Palh lhtucutlit Palh htucutlit Tzcalii
Xtaka Xtaka Nemontemi

c) Problema del “mes” calcusot, considerado equivalente de panquetzaliztli

Mas arriba mencionamos los documentos del siglo XVI, segtin los cua-
les, en 1539, fray Andrés de Olmos condené al cacique totonaco de
Matlatlan por haber celebrado una fiesta pagana llamada calcusot que
era equivalente a la fiesta azteca de panquetzaliztli. El texto de este pro-
ceso inquisitorial precisa que la fiesta de calcusot fue celebrada en
Matlatlan, el 16 de noviembre de 1539 (Procesos..., 1912, p. 214). Apo-
yandose en esta base cronolégica precisa, Alfonso Caso (1953, p. 340)
pudo calcular que la fecha de la fiesta totonaca de calcusot correspon-
dia exactamente a la de la fiesta azteca de panquetzaliztli, pero sélo si
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se admite que esta fiesta totonaca se celebraba al principio y no al fi-
nal del mes en cuestién, lo que no seria conforme a las tradiciones
indigenas conocidas.

Por otra parte, el calendario totonaco de nuestros informantes
actuales presenta un “mes” llamado kalhkosot o kalhkosat, cuyo nombre
es dificil de traducir, pero que corresponde evidentemente al calcusot
del proceso inquisitorial de 1539. Ahora bien, el mes totonaco actual
kalhkosot es el 14° mes del afio y se sitGa inmediatamente después del
par de meses cuhuacna y stacnan cuhuacna, dedicados al heno. Por lo
contrario, el mes azteca panquetzaliztli era el 15° mes del afio y se si-
tuaba después de un 14° mes llamado quecholli que lo separaba del
par del mes pachontli y huey pachtli, dedicados al heno. Esto nos lleva a
preguntarnos si no hubo ahi un caso de mala comprensién entre fray
Andrés de Olmos y si para sus informantes totonacos de 1539, calcusot
no era el equivalente de quecholli mas que el de panquetzaliztli. Cabe
hacer notar que las palabras calcusot o kalhkosat parecen haber estado
vinculadas con el verbo totonaco kosa, que significa “volar” (como un
pajaro). Ahora bien, el mes azteca quecholli lleva el nombre de una her-
mosa ave migratoria sagrada, la espatula rosa, 4jaja ajaja y, ademas,
este 14° mes se llama en otomi antzhoni que significa “vuelo”. (Kirchhoff
(1971, p. 217) senald, por fin, que en diversas lenguas mayas de Gua-
temala, el nombre de este mismo 14° mes quiere decir “fiesta de aves”.
Si Caso pudo constatar que el 16 de noviembre de 1539 era el primer
dia del mes azteca de panquetzaliztli, es evidente que este dia estaba
situado al dia siguiente de la fiesta del Gltimo dia del mes de quecholls.
Ahora bien, sabemos que los dias de los aztecas comenzaban a medio-
diay se terminaban al mediodia del dia siguiente (Caso, 1967, p. 53) y
de ahi una posible confusién.

Fray Andrés de Olmos fue uno de los mas grandes conocedores
de la lengua nahuatl y de la civilizacién azteca. Por otra parte, se sabe
que escribié una gramatica y un diccionario de la lengua totonaca. Se-
ria sumamente pretencioso pretender rectificar los decires de este eru-
dito, basindonos para ello en informaciones modernas y a veces
dudosas. Como quiera que sea, no era initil despertar la atencién so-
bre el problema planteado por esta fecha histérica.

d) Problemas del principio del ano y del lugar que ocupaban
los meses dentro del anio

La correlacién entre el calendario indigena y las fechas del calendario
europeo ha planteado problemas desde los tiempos de la conquista
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espaiiola. Los indios de los tiempos prehispénicos no tomaban en cuen-
ta el hecho de que el afio solar real no es exactamente de 365 dias
sino de 365 dias mas un cuarto. Con relacién al calendario catélico,
sus meses tomaban, pues, un dia de retraso cada cuatro afos, es decir
25 dias por siglo, lo que ha sido perfectamente estudiado por Graulich
(1987). Continuaron asi a principios de la época colonial sin tomar en
cuenta los afios bisiestos de los espafioles, aun cuando sus afios se
desfasaban un dia cada cuatro afios en relaciéon con los afios espafioles
y cristianos. Pero durante el transcurso del siglo XV1, los indios ya bau-
tizados empezaron a sentir la necesidad de adaptarse mejor al calen-
dario espanol oficial. Sabemos por un religioso agustino, el P. Esteban
Garcia (ya citado), que desde antes de 1625, los otomis habian decidi-
do fijar el principio de su afo tradicional al 2 de febrero, dia de la
Candelaria y fiesta de la Purificacién de la Virgen Maria. A este res-
pecto, cabe hacer notar, de pasada, que Sahagtn (1956, t. 1, p. 109)
hace comenzar el afio azteca en esta fecha. El afo otomi se encontré
asi fijado con relacién al afio cristiano. Ignoramos si este ejemplo otomi
fue seguido por los totonacos de la Sierra, que siguieron utilizando su
calendario, mientras que los otomis olvidaron el suyo. Actualmente,
totonacos y nahuas se preocupan por situar bien sus meses de veinte
dias en relacién con los meses del afio cristiano, pero no siempre lo
logran. Las informaciones que hemos recogido a este respecto no son
muy seguras y no siempre concuerdan entre si, en lo que respecta al
principio del afio y a los detalles de la secuencia de los 18 meses de
veinte dias. En general, hacen comenzar el afio el 17 de noviembre,
con el mes xtayat quihui que corresponde al mes nahuatl cuahuit! ehua.

En su gran estudio del calendario mesoamericano, Kubler y Gibson
(1951, pp. 49-51), llegan a la conclusién de que no habia mas que dos
sistemas para el principio del ano. El que al parecer era el mias anti-
guo, hacia comenzar el afo en tlacaxipehualizili, mes de los sacrificios
por desollamiento. Pero en el siglo XV1, predominaba en la mayor parte
del Valle de México el sistema que comenzaba el afio por el mes ante-
rior atlcahualo o cuahuitl ehua. Ahora bien, este sistema es también el
de los totonacos y de los nahuas actuales de la Sierra de Puebla que
generalmente comienzan sus anos el 17 de noviembre por el mes xtayat
quihui, equivalente a cuahuitl ehua.

Como los cinco dias llamados “separados” preceden al primer mes,
se obtiene asi la secuencia del afo totonaco actual, que nos present6
Enrique Cruz. Pero hemos visto que esta secuencia parece parcialmente
inexacta y que probablemente podria haberse corregido haciendo pa-
sar el mes tapak taxtu del tercer rango al quinto, como lo proponemos
en la tercera columna del siguiente cuadro.
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CUADRO DE LOS MESES TOTONACOS DE ANOS QUE COMIENZAN
EL 17 DE NOVIEMBRE (ANTES O DESPUES DE LA CORRECCION
PROPUESTA DE TLANCALIXQUIN)

Meses totonacos

Fechas totonacas actuales Meses totonacos Meses aztecas
(Segtin Enrique Cruz)  corregidos
1 17 nov. - 6 dic. xtayat quihui xtayat quihui cuahuitl ehua
2 7 dic.- 26 dic. laxun la’xun Hacaxipehualiztli
3 27 dic.- 15 ene. tapak taxtu tlanca lixquin tozoztontls
4 16 enero - 4 febr. tlanca lixquin palh lixquin huey tozoxtli
5 5 febr. ~ 24 febr. palh lixquin tapak taxtu toxcatl
6 25febr- 16 marzo  pichthuat pichihuat etzalcualiztli
7 17 marzo ~ 5 abril maca taxtu maca taxi tecualhuitontli
8 6 abril - 25 abril maca patinit maca patinit huey tecuilhuitl
9 26abril- 15 mayo  smulaja smulaja taxochimaco
10 16 mayo — 4 junio siculanan siculanan xocotl huetz
11 5 junio -24 junio sthuinit sthuinit ochpanizili
12 25 junio - 14 julio cuhuacna cuhuacna pachtontli
13 15 julio - 3 agosto stacnan cuhuacna  stacnan cuhuacna  huey pachtli
14 4 agosto — 23 agosto  kalhkosot kalhkosot quecholli
15 24 agosto —-12sept.  kechit kechit panguetzalizthi
16 13 sept. - 2 oct. thac puxama lhac puxama atemoztly
17 3 oct. - 22 oct. tlanca lhiucutlit tlanca thtucutlit  fititl
18 23 oct. - 11 now. palh thtucutlit palh htucutlit izcalli
12 nov. ~ 16 nov. xtaka quilhtamacu  xtaka quilhtamacu  nemontemi

Esta secuencia de los meses, obtenida en 1991 y susceptible de ser

corregida, todavia en 1998 se aceptaba en Tepetzintlay en Ozomatlén.
Pero entre los totonacas actuales existen algunos individuos que bus-
caron cémo acercar mejor su calendario tradicional al calendario ofi-
cial catélico, lo que les proporcioné otra secuencia de meses en donde
el afio comienza el 1° de enero, con el mes xtayat quihui después de los
cinco “dias abandonados”. No conocemos con detalle esta nueva se-
cuencia que parece ser un poco artificial, pero que segiin Félix Cardo-
na, en 1988 wvo algunos adeptos en Ozomatlin.

Es pertinente recordar aqui que un texto un poco aberrante de
los Memoriales de Motolinia (1903, pp. 48-57 y desplegado final) hace
constar un ano que habria sido 1549 y que habria comenzado el 1° de
enero. Este afo estaba formado por 18 “meses” de 20 dias (de los cua-
les no se dan los nombres) y por 5 dias complementarios. El texto del
desplegado atribuye a este calendario a un tal fray Francisco de las
Navas, que segin otras fuentes, podria haber sido misionero entre los
indios popolocas.
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V. VINCULOS SECULARES ENTRE TEOTIHUACAN Y LOS TOTONACOS

1) Antigua presencia de totonacos en Teotihuacdn, segin Torquemada
(libro 111, cap. XVIII

En su gran obra conocida con el nombre abreviado de Monarquia In-
diana, el cronista franciscano fray Juan de Torquemada, nos informa
que a fines del siglo XVI, pudo permanecer durante bastante tiempo
en el convento de su orden, en Zacatlin y que logré ganarse la con-
fianza de los dirigentes indigenas de ese gran pueblo totonaco. Estos,
le ensenaron las tradiciones histéricas de su pueblo. Le enseiaron, so-
bre todo, que los totonacos habfan estado presentes en Teotihuacin
tiempos atras y que habian construido las dos grandes piramides del
Sol y de la Luna. (Torquemada, t. I, pp. 381-385).

2) Exodo final de los totonacos hacia las montasias de la Sierra de Puebla

Torquemada aprendié asf, que mas tarde, los totonacos habian aban-
donado Teotihuacén para instalarse en las montanas de la region de
Zacatldn (y de Hueytlalpan, Puebla) donde todavia siguen viviendo.
Segtin estos datos, los ancestros de los totonacos habfan estado pre-
sentes en Teotihuacan a principios de nuestra era, época en la que,
sabemos hoy en dia, fueron construidas las dos grandes pirimides. Pero
el texto de Torquemada no precisaba la época en que estos indios aban-
donaron Teotihuacén y partieron hacia la Sierra. Con el fin de fechar
este desplazamiento esencial, consideramos necesario recurrir a los
datos de la Relacién de Tetela (Relaciones Geogrdficas del Siglo XvI publi-
cada por René Acufa en el tomo II de sus Relaciones de Tlaxcala, Méxi-
co, 1985, pp. 411-430).

Tetela es, todavia en nuestros dfas, un importante pueblo del su-
roeste de la Sierra Norte de Puebla. Sus indios hablan nahuat. Los
antepasados de estos indios nahuas ya estaban ahf en la segunda mitad
del siglo XVI y al parecer, en esa época, sus dirigentes conservaban to-
davia algunos manuscritos antiguos pictograficos de caracter histérico,
en los que los principales acontecimientos pasados estaban fechados con
los signos (o glifos) cronolégicos del calendario mesoamericano. Sin
duda, fue gracias a dichos “cédices” que estos indios pudieron respon-
der a las preguntas historicas que les hizo, el 29 de octubre de 1581,
el “Corregidor” Juan Gonzilez.
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Estos nahuas de Tetela le dijeron, pues, al “Corregidor” que sus
antepasados mas lejanos fueron chichimecas, originarios de la regién
de las siete cavernas miticas de Chicomoztoc, situada a mas de 300 le-
guas hacia el oeste. Partirian de alli para ocupar las montafnas de la
Sierra Norte de Puebla y fundar ahi el pueblo de Tetela 362 anos an-
tes de la injerencia esparola de 1581, es decir en el afio 1219 de nues-
tra era. Encontraron la regién poblada por indios totonacos que fueron
vencidos, sometidos y finalmente obligados a retirarse a otras partes.

Estos totonacos son los que nos interesan particularmente. El mis-
mo dia de la misma encuesta, los indios de San Juan Tututla, otro pue-
blo nahua de los alrededores de Tetela, proporcionaron informaciones
complementarias sobre ellos y también respecto a Tetela. Segun ellos,
los totonacos conquistados por los chichimecas, no eran originarios
de la Sierra de Puebla. Estos totonacos, cuyo nombre quiere decir “gen-
te de tierra caliente” habrian llegado del oriente 763 anos antes de la
encuesta, es decir en el ano 818 de nuestra era.

Esta fecha parece inapreciable para tratar de situar la época de la
llegada de los totonacos a la Sierra de Puebla. Pero es necesario saber
si estos inmigrantes venian del este o del oeste. Ahora bien, hasta aqui
nos habiamos quedado con la idea de los informantes totonacos de
Torquemada, segiin los cuales, los totonacos partieron de Teotihuacdn
y se dirigieron hacia el este para llegar hasta las montaiias de la re-
gién de Zacatlan (y también de Hueytlalpan y de Tetela). Pero los
nahuas de San Juan Tututla dijeron, por lo contrario, que en 818 a.
D., la Sierra de Puebla fue ocupada por totonacos venidos del pais de
donde sale el sol.

Nosotros estimamos, a titulo personal, que la tesis de Torquemada
es mas aceptable. En efecto, para Torquemada y para sus informantes
de Zacatlan era evidente que cuando los antiguos totonacos vinieron de
Teotihuacan hasta la Sierra de Puebla, continuaron después su cami-
no hacia el este, alcanzando asf las tierras bajas de la costa atléntica e
incluso hasta Cempoala, cerca de Veracruz (asi lo dice también
Torquemada, libro 111, cap. XVIII). Esta manera de ver las cosas se ba-
saba en antiguas tradiciones totonacas de Zacatlan y los investigado-
res modernos la consideran bastante aceptable. Por lo contrario, la idea
segin la cual en 818 a. D. los totonacos habrian partido de la costa
atlantica para poblar la Sierra de Puebla parece no ser mas que una
idea reciente de los nahuas de San Juan Tututla. Esta opinién parece
basarse anicamente en el hecho de que el nombre que se les daba
entonces a los totonacos los describe como “gente de las tierras ca-
lientes”. Pero ese nombre se les ha dado en una época reciente y evi-
dentemente no se empleaba todavia a fines de la época de Teotihuacan.
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Por dltimo, estimamos que los totonacos estuvieron presentes en
Teotihuacan durante el transcurso de los primeros siglos de nuestra
era. Cabe la posibilidad de que después se separaran de su metrépoli
para dirigirse hacia el este, y que el contacto sélo se perderia mucho
después. La lengua totonaca, sin duda se hablaba en Teotihuacén, pro-
bablemente entre otras lenguas, de las que no estamos bien informa-
dos. Los antiguos totonacos, ciertamente conocieron y utilizaron el
calendario de Teotihuacdn, pero quiza también tenian el suyo propio.

No tenemos ninguna descripcién antigua del calendario de
Teotihuacén. Tan solo lo conocemos por glifos cronolégicos aislados,
esculpidos o pintados en monumentos u objetos arqueolégicos. Algu-
nos eruditos, entre ellos don Alfonso Caso (1936 y 1966) estudiaron
estos glifos. Trataron de interpretarlos, y de hacer que, de alguna ma-
nera “hablaran”. Pero esta tarea es dificil, pues no se cuenta con datos
comparativos como no sean los del calendario ndhuatl.

Durante el transcurso de los dos tltimos siglos, algunos etnélogos
han descubierto y descrito algunas sobrevivencias del antiguo calen-
dario mesoamericano, supervivencias que formaban parte de las tra-
diciones vivientes de algunos pueblos indigenas actuales de Guatemala,
de Chiapas o de Oaxaca. Pero entre estos pueblos, los totonacos son
los dnicos que tuvieron relaciones estrechas y prolongadas con
Teotihuacan. Nos parece, pues, que las tradiciones, a veces confusas,
que recogimos en Ozomatlan y en Tepetzintla no deben descuidarse
ya que pueden aportar algunos nuevos datos ttiles a los especialistas
que tratan de reconstruir el antiguo calendario de Teotihuacan. Pero
la tarea cientifica que falta por cumplirse en este campo se ha hecho
dificil dado nuestro insuficiente conocimiento de la antigua lengua
totonaca, lo que hace que no podamos comprender el sentido de mu-
chos nombres de dias y de “meses” en esta lengua.
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