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“El buen cazador no es el buen tirador,

sino el que es buen escuchador, me dice el viejo Antonio.

Porque oir, todos oyen. Pero escuchar

quiere decir descubrir lo que cada sonido [y cada palabra] significa”.
Subcomandante Marcos

Introduccion

El presente estudio es parte de un proyecto mayor que —a través de los datos que nos
brindan la tradicién oral y los rituales— pretende averiguar cémo era la religién anti-
gua de los teenek, cudles eran sus deidades, y qué tan vigente sigue el culto a éstas.
Mads concretamente, lo que en esta ocasion presento son los primeros resultados de una
investigacion en curso acerca del significado de los nombres de las cosas y seres sobre-
naturales entre los teenek.

Al igual que otros grupos mesoamericanos, los teenek antiguos tenian un numeroso
y complejo pante6n. Ademas de algunos nombres genéricos aplicados a ciertos conjun-
tos de dioses —sobre todo Maam “Abuelo”,' que designa tanto a la deidad de la lluvia
como a sus colaboradores— tenian deidades de las plantas cultivadas, de las plantas
silvestres, de la tierra, de los astros, del agua celeste, del agua terrestre, del agua mari-
na, de la sal, del viento, del fuego, de la sequia, del hambre, de la enfermedad, de la
muerte, etcétera.

Cada una de esas deidades residia o ejercia su accién en determinados lugares, que
por lo mismo se convirtieron en espacios sagrados, e inclusive algunos de éstos com-
parten el nombre de la deidad correspondiente. Los ejemplos mds notables de esta in-
teresante homonimia son los nombres Bokoom “Mohosidad” y Ejek Tsook “Trueno Ne-
gro”. Queda atin por definir si cada uno de estos nombres primeramente designé a la

! Entre este tipo de nombres estdn también Aach “Abuela” —el otro miembro del par abuelo / abuela—y
el par Miim “Madre” / Pay’loom “Padre”. En la mitologia teenek estos términos de parentesco no necesaria-
mente aluden a abuelos o a progenitores directos, sino que es muy probable que se utilicen en la acepcién
de “antepasados”, de "ancestros divinizados".
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deidad y luego al lugar sagrado, lo que quiza seria el caso de Ejek Tsook, o si el nombre
al principio designé a la cueva y al cerro y posteriormente a la deidad, como supongo
que seria el caso de Bokoom. No podemos descartar del todo la posibilidad de que de-
terminada deidad fuera el espacio mismo, sobre todo cuando se trata de cerros, cuevas
y manantiales.

Ahora bien, ¢qué utilidad tiene saber el significado de estos nombres? Considero que
el conocimiento del significado de los nombres de las deidades y de los lugares sagra-
dos nos puede proporcionar datos acerca de los diversos atributos y rasgos distintivos
de cada una de estas deidades (sobre todo cuando casi no disponemos de otro tipo de
fuentes). Al respecto nos dice Lopez Austin que los nombres de los personajes y de los
lugares son “indicadores |...] que tienen sentidos profundos en el contexto mitico gene-
ral dentro de la tradicién estudiada o que dentro del relato sirven de apoyo para descu-
brir significados y jerarquizar los diversos componentes del texto” (1992: 271). El signi-
ficado primario de los nombres de las deidades y de los lugares sagrados nos
proporciona, en fin, valiosas informaciones acerca de la cosmovisién del grupo, y nos
ofrece datos complementarios para avanzar un poco mas en la comprension de este
ambito tan lleno de incégnitas que es la religion de los pueblos indios, y sobre todo la
de los teenek, grupo que ha sido poco estudiado desde este enfoque.

1. El corpus

La fuente principal del corpus inicial fue un conjunto de materiales diversos de la tradi-
cién oral teenek, el cual pronto se incrementé con datos extraidos de algunas publica-
ciones —Alcorn (1984), Ferndndez Acosta (1982), Fernandez Esteban (1994), Martinez
de Jestis y Herrera Casastis (1998), Méndez Rosa (1994)—, pero sobre todo con datos
obtenidos en trabajo de campo, en conversaciones o en entrevistas abiertas. Las fuen-
tes para averiguar tanto el significado como la motivacién de los nombres de las deida-
des y de los lugares sagrados fueron tres diccionarios de teenek: el de Tapia Zenteno
(1985 [1767]), el de Larsen (1955) y el de Ochoa (s.f.) y, desde luego, los conocimientos
que tengo de las dos variantes de este idioma. Sin embargo, result6 decisivo el trabajo
de campo con preguntas directas, si bien no siempre obtuvieron respuesta o ésta fue
incompleta, contradictoria o poco convincente.

Asi, cuento actualmente con varias docenas de nombres y sobrenombres de deida-
des y otro tanto de nombres de lugares sagrados —incluidos nombres alternos y va-
riantes locales. No obstante, me limitaré en esta ocasion al andlisis de un conjunto de
nombres relativamente reducido, los de la deidad del maiz (Dhipaak?) y los de su paren-
tela; es decir, su hermana gemela, sus madres, sus padres, su tinico abuelo, los tres hi-

2 Recordemos que en la escritura del teenek o huasteco la grafia dh —en palabras como Dhipaak— tiene
un valor fonémico equivalente al de la letra & del alfabeto griego o al de la z del espaiiol de Espaia. En las
otras lenguas mayas corresponde al fonema y a la letra s. Por otra parte, las vocales que en este trabajo vere-
mos graficamente duplicadas corresponden, al igual que en la escritura actual de otras lenguas mayas, a vo-
cales que son largas fonémicamente (Dhipaak, Miim, K'oleene’).
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jos de su abuelo, sus abuelas y la hija de una de sus abuelas. Y, en congruencia con el
titulo de este trabajo, al de los espacios en los que cada uno de estos personajes reside
0 actta.

Recordemos, antes de proseguir, que la Huasteca Potosina se localiza en la porcién
mds oriental del estado de San Luis Potosi, en plena Sierra Madre Oriental y sus estriba-
ciones. Cerros, cuevas, manantiales, arroyos, rios. Geografia sagrada por excelencia,
como podremos ver en las paginas que siguen.

2. El andlisis

Aunque la mayoria de los nombres de deidad y de lugar sagrado hayan sido creados a
partir de sustantivos comunes, tanto unos como otros son nombres propios. Algunos
de éstos permanecen idénticos o muy similares a la palabra de la cual provienen,
otros se transforman hasta hacerse irreconocibles.

Los teénimos se comportan lingiiisticamente como antropénimos; tan es asi, que
inclusive comparten con éstos la particula a, que, precediéndolos, caracteriza también
a los nombres de persona y a los de astro. Por otra parte, la mayoria de los nombres de
deidad no se utilizan en el lenguaje cotidiano, sino que se restringen en general a con-
textos rituales o miticos que implican un cierto grado de sacralidad.

Los nombres de lugar sagrado comparten parcialmente las caracteristicas de los
nombres de lugar comtin y corriente, pero no se comportan de manera idéntica a como
lo hacen éstos, sino que la gran mayoria de los nombres de lugar sagrado no llevan el
prefijo toponominal por excelencia, que es tan- —o sus variantes tam- y tem-— (Ochoa,
1987: 135) y generalmente utilizan el recurso mds neutro, el menos caracteristico entre
los varios que existen para construir un toponimo teenek, es decir, prescinden de ele-
mentos morfolégicos distintivos de este tipo de nombres. Dos notables excepciones
serian Tamtsemlaa “Lugar [de la] Muerte; Infierno” —uno de los nombres que se le da
al Sur— y Tamk’amal “Lugar [de] Fuego, Infierno”.?

Otra diferencia entre los nombres de lugar comtn y corrientes y los nombres de lu-
gar sagrado es que los primeros responden a una cierta motivacién, describen en gene-
ral el medio fisico o bien nos recuerdan sucesos que se pueden ubicar histéricamente
en el tiempo o en el espacio. En cambio, los sucesos a los que aluden los segundos se
ubican en un tiempo-espacio mitico, muy remoto, del tiempo originario. Por su misma
indole, los nombres de lugar sagrado son mds metaféricos, recurren mds al simbolismo.
Sin embargo, son numerosos los nombres de origen mitico que designan todavia luga-
res tangibles (cerros, cuevas, manantiales, corrientes fluviales y determinados puntos
del paisaje) vigentes no solamente en la tradicion oral, sino que aparecen inclusive re-
gistrados en los mapas.

3 Este segundo nombre (Tamk'amal) refleja una concepcién colonial de este tipo de espacios.
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2.1. Dhipaak o Dhipaaklaab, la deidad del maiz

Dhipaak es la deidad del maiz entre los teenek.* Se le considera in ejatal an idhidh “su
alma del maiz”, in ejatal an k’apneel “su alma del alimento”, in ichiich an idhidh “su
corazo6n del maiz” (Méndez Rosa, 1994: 76-77) o an dhabal idhidh “el duefio del maiz”.
Es un personaje que permea toda la mitologia de este grupo étnico. Al igual que la dei-
dad suprema —su abuelo Muxi'—, recibe varios nombres. Vedmoslos uno por uno.

El nombre principal de la deidad del maiz es Dhipaak o Dhipaaklaab. El significado
de este nombre tan importante® sigue siendo una incognita. Si bien cuento con pistas
para desentraiar su significado,” no es del todo seguro que esté cerca de hacerlo. Al
respecto nos dice Marcel Mauss que

Se ha tratado siempre de ver cémo los mitos se han desarrollado sobre palabras, sobre los
nombres de los dioses. Claros al principio y ligados a mitos perfectamente explicables y
comprendidos por todos, esos nombres pierden poco a poco su sentido y su razén; se
transforman en enigmas cuya solucién se nos escapa y en torno a los cuales vienen enton-
ces a agruparse |...] una multitud de episodios, bien sobreanadidos, bien llegados de otros
mitos o de otros enigmas (Mauss, 1971: 151).

Recordemos que Dhipaak es una deidad andrégina, que puede desdoblarse en mas-
culino y femenino (Ochoa, 2000: 111). Entonces, en su advocacién masculina, como
deidad del maiz, a Dhipaak se le llama Dhipaak Kwitool “Muchacho Dhipaak” (kwitool
“muchacho”).

La hermana gemela de Dhipaak Kwitool se llama Dhipaak Ts’ik'aach “Muchacha Dhi-
paak” (ts’ik’aach “muchacha”). Aunque no de manera unanime entre los teenek —algu-
nos al parecer desconocen su existencia—, este personaje femenino es considerado

4 El nombre que recibe Dhipaak entre los nahuas de la Huasteca potosina es Sintektli. Obviamente se trata
del muy conocido Cinteot! o Sintiopil, que’es posible encontrar en relatos miticos de otras regiones.

5 El nombre Dhipaak aparece a veces con el sufijo —laab, que es el que marca el absolutivo (an Dhipa-
aklaab “el Dhipaak™; i Dhipaak “nuestro Dhipaak™). Aunque en principio el sufijo —laab se puede agregar a
todos los nombres de deidad, no es exclusivo de éstas. También puede ser aplicado a cosas (kwayablaab
“baston”) y quizd a partes del cuerpo. Este sufijo es muy productivo. Cuando ciertos nombres estdn acom-
paiiados del articulo definido an “el, la, los, las”, siempre se utiliza el sufijo -laab; en cambio si antepone-
mos al nombre alguno de los procliticos posesivos, el sufijo —laab desaparece: Muxi'laab “Muxi™; an Aachla-
ab “la Abuela”, i Aach “nuestra Abuela”, etcétera. Sin embargo, hay que tener buen cuidado en no confundir
el sufijo —laab con la palabra laab, cuyo significado es “extraordinario, prodigioso, sagrado”.

6 Si bien con modificaciones y aplicada a otros personajes, la palabra Dhipaak se presenta en otras len-
guas. En ndhuatl la encontramos como Cipactli o Zipactli, y sabido es que se le identifica en las fuentes an-
tiguas con el monstruo de la Tierra, con un saurio. En el Cddice Borbénico aparece en el nombre de uno de
los miembros de la pareja creadora: Cipactonal. En la mitologia de los quichés encontramos un personaje
llamado Zipacnd. Heidi Chemin, citando a Soriano, nos refiere que en territorio pame hay una rancheria lla-
mada Zipatle (Chemin, 1984: 192), que evidentemente es una forma léxica alterna de Zipactli.

7 Recordemos que la deidad del maiz es hijo de un venado en algunas versiones de los mitos de los
teenek (ver Ichon, 1990: 86-87), que en maya Sip es el nombre de una deidad de la caceria, cuya funcién es
la de proteger a los venados (Barrera Vasquez et al., 1980: 730-731), y que al parecer también entre los
mayas hay un venado mitoldgico que se llama Sip o Zip. Si asi fuera también entre los teenek, entonces el
nombre de Dhipaak podria provenir del nombre de su padre. Por otra parte, en teenek la raiz dhip significa
“trenzar, entretejer, tejer a mano, entrelazar”, lo cual por ahora no nos ofrece clave alguna que nos permita
acceder al significado del nombre Dhipaak.
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como la deidad del frijol, como in ejatal an tsanakw’ “su espiritu del frijol”, y casi nun-
ca aparece en los relatos. Entre los chorties, el espiritu del frijol es la compaiiera o con-
sorte del espiritu del maiz (Gonzdlez Torres, 1991: 90).

A la deidad del maiz se le dice también Tsakam Dhipaak “Pequefio Dhipaak” o Pulik
Dhipaak “Gran Dhipaak” o Yetse’ Dhipaak “Gran Dhipaak”, y la contradiccién entre los
adjetivos es s6lo aparente, ya que se le dice tsakam “pequeiio” por su edad y pulik o
yetse’ “grande” por su importancia.

Por otra parte, una de las incégnitas que tendriamos que resolver —relacionadas con
el nombre de Dhipaak— es que, si bien no son equivalentes a la deidad del maiz, en la
mitologia de otros grupos mesoamericanos hay personajes que llevan un nombre simi-
lar. Inclusive sostengo desde hace tiempo, junto con Lorenzo Ochoa, la hipétesis —atin
no comprobada— de que la palabra Cipactli, el monstruo de la tierra entre los aztecas,
es un préstamo antiguo de las lenguas mayas al ndhuatl.

Bokoom Tsakam “Pequeiio Bokoom™, Bokoom Atik “Criatura Bokoom™, Bokoom T'ele’
“Bebé Bokoom”.

Como hijo primogénito de la deidad de la Tierra, Dhipaak recibe tres nombres, los
tres compuestos, en los que uno de los elementos léxicos es el nombre de ésta (Boko-
om “Mohosidad”) y los otros elementos son solamente formas alternas para expresar la
idea de “hijo” (tsakam “pequeiio”, atik “criatura” y t'ele’ “bebé”). Estos nombres son
Bokoom Tsakam “Pequeiio Bokoom”, Bokoom Atik “Criatura Bokoom™ y Bokoom T’ele’
“Bebé Bokoom". En la primera camara de Bokoom, la cueva sagrada, hay dos grandes for-
maciones rocosas que representan a la deidad de la Tierra —Bokoom Miim “Madre Boko-
om™ y Bokoom Pay’loom “Padre Bokoom”— y, entre ambas, otras esculturas menores que
son sus hijos. Alli podemos ver que Bokoom Miim porta en sus brazos al bebé Dhipaak.

Tsakam Ets’ey “Pequeiio Eterno”

Tsakam Ets’ey “Pequeiio Eterno”, es otro de los nombres de Dhipaak. Resulta revela-
dor constatar que Ets’ey “Eterno” es un nombre que al parecer se aplica solamente a la
deidad suprema, a Muxi’ —a quien se le dice Ets’ey “Eterno” o Pulik Ets’ey “Gran Eter-
no"—, y a su nieto Dhipaak. Asf, la palabra ets’ey “eterno” se aplica también a la deidad
del maiz, sélo que combinada con el adjetivo tsakam, que significa “pequeno”. {Podria
con esto interpretarse que Dhipaak es hijo de Muxi'? Tengo serias sospechas de que si.
Si asi fuera, la deidad de la Tierra (es decir, la madre de Dhipaak) seria otra de las com-
paiieras de la deidad de la lluvia, y esto tiltimo nos lo confirma Stresser-Péan, quien dice
explicitamente que la deidad de la Tierra es la esposa de la deidad de la Lluvia [el Pulik
Maamlaab) (1952: 85).

Ajaatik *Amo, Seiior” ¢“Dios"?

Ajaatik es hasta cierto punto un nombre genérico; no obstante, en ocasiones parece
funcionar como nombre propio, aplicado a Dhipaak —personaje que es identificado con
Jesucristo—. Aunque algunos teenek se resisten a aceptarlo, no hay que descartar la
posibilidad de que una de las acepciones de ajaatik sea la de “Dios”. Ignoro por ahora
el significado primario de la palabra ajaatik, solamente sé que aj en teenek es la raiz de
“cantar, fiesta” y de “contar, leer”, estas dos tltimas funciones reservadas entre los
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mayas antiguos a la nobleza —recordemos que al igual que ajaatik entre los teenek, en
maya ajaw significa “sefior”, en lo cual hay coincidencia plena con una de las acepcio-
nes de ajaatik—. En teenek se dice también Pulik Ajaatik “Gran Amo, Gran Sefior”, re-
firiéndose a Muxi’, la deidad suprema. Por influencias de la evangelizacién, entre los
teenek actualmente se utiliza el término ajaatik para designar a personajes cristianos,
sobre todo a Jesucristo —como ya vimos lineas atrds— y a Dios Padre (Ajaatik
Pay’loom).

La palabra ajaatik “Amo, Sefior” se aplica asimismo a otros personajes relativamente
secundarios, como san Florencio, a quien los teenek potosinos llaman Ajaatik an Ma-
axu-Jajnek, el “Sefor [de| las Abejas” (maaxu “manso” + jajnej “mosca” = “mosca man-
sa, abeja”). En una estampa este santo aparece vestido tan s6lo con una piel de animal
y con un ramo de flores en las manos —al que acuden numerosas las abejas—, y cerca
se ven algunos animales cuadripedos —tanto salvajes como domésticos— lo que po-
dria ser indicio de que este santo equivale al Sefior de los Animales.

Pe’no’ “Recogido”

Pe’'no’ (Martinez de Jests y Herrera Casasts, 1998: 30) es un apodo o sobrenombre
que la abuela K’oleene’ aplicaba despectivamente a su nieto Dhipaak, la deidad del maiz.
Este nombre proviene del verbo pe’'naal “recoger del suelo, pepenar”, que a su vez es
posiblemente un préstamo del ndhuatl. A la base verbal pe’n se le agregé uno de los
varios sufijos de los que dispone el idioma teenek para la formacién de los nombres
(-0’ “el que es..."). Respecto a este sobrenombre de la deidad del maiz, resalta el hecho
de que entre los mayas chorties al espiritu pasivo del maiz —andrégino aunque con
predominio de lo masculino— se le designe como Ih P’en (Gonzdlez Torres, 1991: 90).

K’a’alaab “Primero”

Otro de los nombres que recibié Dhipaak —a partir de que se convirtié en Sol
(K'iichaa)— es K'a’alaab “[el] Primero”, en contraposicién a su abuela K'oleene’, cuyo
nombre fue Tsablaab “[la] Segunda”, al haberse convertido en Luna (lits’), es decir, en el
momento del “ascenso astral primigenio” (L6pez Austin, 1983: 270). Los nuevos nom-
bres de estos dos personajes indican no solamente el orden en el que se incineraron,
sino también una cuestién de jerarquia.

Ahora bien, Dhipaak vive basicamente en el plano terrestre (Tsabaal), fue engendra-
do en un manantial llamado quizé desde entonces K'aan Ja' “Agua Preciosa”® —y tam-

~bién in achimtal in Miim a Dhipaak “su baio de la Madre de Dhipaak”—. El seductor

de la madre de Dhipaak fue Ts’ok “Zanate” (Robles, 1998) o K'oj “Cuervo” en otras va-
riantes de este relato (Martinez de Jestis y Herrera Casasus, 1998: 33). El padre directo

8K ‘aan Ja' “Agua Preciosa” es el nombre del manantial que nace en el Bokoom Ts'een “Cerro Bokoom". Alli
fue engendrado Dhipaak cuando la doncella Dhakpeenk'aach se baiaba (en compaiiia de su abuela K'oleene) y
el zanate la embarazé depositando una semilla de maiz en su boca. En espaiiol este manantial se llama El
Nacimiento, pero este nombre se refiere al nacimiento del rio, no al de Dhipaak. Bien nos dice Marcel Mauss
que “el mundo se ordena en torno a los santuarios como centros de donde irradian los rios divinos [K'aan
Ja'), a algunos pasos de los cuales se abren las puertas de los infiernos [Bokecom|" (Mauss, 1971: 160). En
K’aan Ja' se rinde culto a Miim-Ja’, la deidad del agua terrestre, y es una de las puertas o paradas principales
que se tienen que pasar antes de entrar a Bokoom, la cueva sagrada.
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de Dhipaak es en ambos casos un personaje proveniente del Cielo (Ti Eeb “Cielo”), por
lo que la deidad del maiz tiene también fuertes nexos con este nivel del universo.

La deidad del maiz pasé su primera infancia con su abuela en la cueva Bokoom (que
es una entrada al Inframundo), y tiempo después pas6 una temporada con su abuelo
Muxi’, en el mar (pulik lejem). Entre los espacios relacionados con el héroe cultural de
los teenek estd también —en el municipio de Aquismén— un cerro que se llama
Kwi'iim Ts'een “cerro flechado” [por la flecha de Dhipaak|, cuando en competencia con
un brujo agujeré ese cerro con una de sus flechas,’ y en lo que ahora es el municipio de
Tancanhuitz se encuentra el cerro donde vivia ese brujo rival de Dhipaak (y se llama
Dhiman Ts’een “Cerro [del] Brujo”). Es indispensable sefialar que el cerro llamado
Kwi'iim Ts’een presenta realmente una gran perforacion de lado a lado. La comunidad
que estd al pie de ese cerro se llama Tancuime, es decir, “lugar [del cerro] flechado”.°

Independientemente de los lugares que acabamos de mencionar, hay otros espacios
cuyo nombre fue construido tomando como materia prima el nombre principal de este
personaje; éstos son por ejemplo Dhipaak Mom “Pozo de Dhipaak” —cierto pozo que
estd en Tzepacab, una comunidad del municipio de Tancanhuitz— y Dhipaaklaab, nom-
bre de un lugar cercano al rio Coy, que encontré como Cipac-Leabe (Meade, 1970: 47).

2.2. Las madres de Dhipaak

Dhakpeenk’aach “Semilla de calabaza pipiana tierna”

Dhakpeenk’aach “Semilla de calabaza pipiana tierna” es el nombre que la anciana
K'oleene’ dio a la criatura que encontré en una calabaza, y que cri6 como si fuera su
hija (Martinez de Jests y Herrera Casastis, 1998: 29 y 33). Quizd dhakpeen significara
antiguamente “semilla de calabaza pipiana”, pero en la actualidad esta palabra designa
solamente al ajonjoli. El sufijo —k’aach significa algo asi como “[mujer| tierna”; su signi-
ficado se vincula con la juventud extrema de las mujeres, con la doncellez, con la virgi-
nidad, con la pureza.'' Si bien para algunos informantes —k’aach implica la idea de “ter-
nura”, otros dicen que este sufijo es de origen onomatopéyico, que proviene de un
ruido de algo suave y firme que es aplastado.

El mito nos dice que Dhakpeenk’aach al crecer fue seducida y embarazada (en el ma-
nantial K'aan Ja’ “Agua Preciosa”) y se convirtié asi en la madre directa de Dhipaak, la
deidad del maiz (Robles, 1998). Dhakpeenk'aach dio a luz a Dhipaak en Bokoom —I3
cueva sagrada—, donde vivia con su madre adoptiva, K'oleene’.

9 “... Le gustaba jugar con flechas..." (Herrera Casastis y Martinez de Jesds, 1998: 30).

10 Tal vez el actual nombre de Tancuime sea el mismo que aparece como Tancuym en un mapa del siglo
XVII que custodia el Archivo General de la Nacién (Meade, 1970: 40-41).

1! Otro ejemplo de este sufijo estd en la palabra ts'ik’aach “muchacha, adolescente” éde ts'itsik “peque-
fio" y -k'aach “tierna, doncella"?
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Ta’tam “Cuitlacoche (cierta ave)”

Ta’'tam'? es otro de los nombres de la madre directa de Dhipaak. Este nombre quiza
fue dado al personaje cuando muri6'? al parir a la deidad del maiz, y tal vez se refiera al
alma de esa doncella. Para los teenek, Ta’tam es el ave que estd asociada al Poniente, lo
cual puede ser una confirmacién de la hipétesis que acabamos de enunciar. Este rumbo
cardinal recibe tres nombres, a cual mds ilustrativo: Otsel K'iichaa “Meterse [el] Sol”,
Tejk’'onal a K'iichaa “Treparse el Sol [en los cerros]” y Koytal a Maam “[Lugar de| Des-
canso [del] Abuelo™.'

Bokoom o Bokoomlaab “Mohosidad”

Bokoom o Bokoomlaab “Mohosidad”,'® es el nombre de la deidad de la tierra y de la
fertilidad. Por ser la gran dadora de vida, es una de las deidades supremas de los tee-
nek. Bokoom es la madre-padre de Dhipaak. Es una deidad andrégina —con predomi-
nio de lo femenino—, que a veces se desdobla en dos personajes, uno femenino que es
Bokoom Miim o Bokoom Miimlaab “Madre Mohosidad” y otro masculino, que es Boko-
om Pay’loom o Bokoom Pay'loomlaab' “Padre Mohosidad”. A Bokoom Miim se le iden-
tifica actualmente con la Virgen Maria, sobre todo en su advocacién de Virgen de Gua-
dalupe. Se dice que Dhipaak fue primogénito de Bokoom Miim y de Bokoom Pay’loom
(Ferndndez Acosta, 1982: 23); sin embargo, no sabemos por ahora cuantos ni cudles
otros hijos tuvieron (ni c6mo).

Como ya lo habia senalado péaginas atrds, Bokoom “Mohosidad” no es solamente el
nombre de la deidad, sino que se aplica a la cueva en donde reside ésta y al cerro en el
que estd la cueva. Este término proviene de un nombre comtin: bokom'” “moho”, y se
debe a que las paredes de la cueva estdn parcialmente recubiertas de moho. Cabe hacer
el comentario de que en la palabra Bokoom no estd consignado ni léxica ni morfol6gica-
mente que se trata de una cueva (paxaal “cueva, gruta”, jool “hoyo, cueva vertical, s6-
tano”).

A la cueva Bokoom se le llama también Pulik Paxaal “Gran Cueva”, Xon ti kw'ajat a
Miim Bokoom “Donde estd la Madre Mohosidad” y K'imaa a Pulik Ets’ey “Morada del
Gran Eterno” —es decir, Muxi’—. Ademads la palabra bokoom, combinada con ts'een

12 El nombre ta'tam (Toxoxtoma bendirei) es de origen onomatopéyico. Refleja uno de los cantos caracte-
risticos de esta ave que en espaiiol regional llaman “cuitlacoche (el hongo del maiz)” por el color de su plu-
maje.

'3 Aunque los mitos teenek no lo dicen explicitamente, podemos inferir que murié durante el parto, por
relatos similares de otras regiones.

'4 Este nombre que se da al Occidente (Koytal a Maam “[Lugar de] descanso del Abuelo) puede dar pie
a la posibilidad de considerar al Sol como otro (?) de los abuelos de Dhipaak —aunque en determinado
momento la deidad del maiz se convirtié en Sol.

'S Para algunos informantes Bokoom significa algo asi como “aiiejo, canoso, anciano”.

16 Bokoom Pay’loom tiene un vinculo muy estrecho con la deidad del agua celeste, a tal punto, que a
veces se confunde con ella, y tanto uno como otro pueden ser considerados como compaiieros de la dei-
dad teldrica.

17 Bokom “moho, lama" es un nombre comiin que al convertirse en nombre propio —al convertirse en
el nombre de la deidad y de la cueva— sufre un alargamiento de la segunda vocal. Entre los derivados de
este nombre encontramos el verbo bokmanal “enmohecerse, enlamarse, fermentarse" y el adjetivo bokmadh
“enmohecido, enlamado, fermentado”.
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“cerro”, forma el nombre del cerro donde se encuentra la cueva, que es Bokoom Ts’een
“Cerro [del] Bokoom™ o Miim-Bokoom Ts’een “Cerro [de la] Madre Bokoom”. Por otra
parte, hay otra palabra similar a Bokoom, que es book “aguardiente, licor, bebida fer-
mentada" lo cual puede resultar interesante, ya que tanto uno como otro nombre evo-
can la'humedad, la podredumbre, y por lo tanto la fertilidad (Galinier, 1990: 535, 659).

Bokoomaab, “originario de Bokoom, el que procede de Bokoom, el que reside en
Bokoom”, es otro de los nombres que recibe la Madre Tierra. Es un derivado del nombre
principal de esta deidad. Al nombre Bokoom, mds conocido, se le agreg6 el sufijo -aab,
que es al parecer un sufijo formador de gentilicios. La forma més adecuada para este
sufijo seria -iib, pero no fue la utilizada en este nombre. Por su significado, el nombre
Bokoomaab puede ser un indicio de que era la cueva la que primeramente se llamaba
Bokoom y después este nombre pasé a designar a la deidad que reside en ella.

Miim-Tsabaal “Madre Tierra” es otro de los nombres que recibe esta deidad; es con
el que mds se le nombra y el que puede ser utilizado en cualquier contexto, ya que su
nombre principal (Bokoom) es demasiado sagrado. Se dice también, aunque con menos
frecuencia, Pulik Miim-Tsabaal o Yetse’ Miim-Tsabaal “Gran Madre-Tierra”. La Madre
Tierra tiene estrechos vinculos con las deidades acudticas, sobre todo con las dos feme-
ninas, a tal punto que a veces llega a ser confundida con ellas.

Ademds de Tsabaal, que significa “Tierra”, hasta ahora tengo noticia solamente de
otros dos lugares sagrados muy relacionados con esta deidad: Bokoom, la cueva sagrada,
que como ya vimos comparte el mismo nombre con la deidad —recordemos que en esta
cueva naci6 Dhipaak—, y Bokoom Ts'een “Cerro [del] Bokoom™ que, como ya también vi-
mos lineas atrds, es el cerro donde estd la cueva Bokoom, y esa es la razén de su nombre.

2.3. Los padres de Dhipaak

Ts'ok “Zanate” o K’oj “Cuervo”

El nombre del padre directo de Dhipaak es Ts'ok'® “Zanate” (Quiscalus mexicanus, Peter-
sen y Chalif, 1989: lémina 72), que en otros relatos aparece como K'oj “Cuervo” (Molo-
thrus aeneus, Petersen y Chalif, 1989: ldmina 72; Martinez de Jestis y Herrera Casasis,
1998: 33). Fue quien sedujo y embarazé a la doncella Dhakpeenk’aach, la hija de K’oleene’.
Esta ave fue enviada por Muxi'® a fecundar con un grano de maiz a la que serfa la madre
de la deidad del maiz (Robles, 1998). Después de esa accion, no se le vuelve jamés a men-
cionar en los relatos miticos, lo que de alguna manera convierte a la deidad del maiz en
un “hijo sin padre” (Ruiz de Alarcén, citado por Lépez Austin, 1998: 62). Como ave que es,
podemos suponer que vive en Ti Eeb, en las alturas, en el cielo.

'8 Aunque difieren en dos fonemas (la consonante inicial que es glotalizada y la longitud de la vocal),
nétese la semejanza fonética entre ts'ok “zanate” y tsook “trueno, escopeta; pene erecto”. Ambos nombres
son de origen onomatopéyico (ts'ok es el canto que emite el zanate y tsook es el ruido del trueno) y simbé-
licamente tanto uno como otro estdn estrechamente vinculados al principio masculino, generador.

!9 No debemos descartar la posibilidad de que Muxi’ sea nahual, y haya podido transformarse en el ave
negra que fecundé a la doncella que simboliza la Tierra.
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Muxi’ “Rumor del viento que anticipa la lluvia”

Muxi' “Rumor del viento que anticipa la lluvia” es el nombre principal de la deidad
del agua celeste. Como lo mencioné en el parrafo anterior, segtin los mitos fue este per-
sonaje el que envi6 a Ts'ok a fecundar a la doncella, lo cual nos hace suponer que, més
que su abuelo, es en realidad el padre?® de Dhipaak, o es la vez su padre y su abuelo, ya
que pudo haberse efectuado una transformacién de personaje viejo (Muxi’) a personaje
joven (Tsook Maam) en el ciclo anual. “Esta escision de la imagen original en dos porcio-
nes, una principal y otra secundaria, daria pie a la distincién por advocacién, y de la
dualidad de iméagenes seria facil pasar a la dualidad de personas divinas” (L6pez Austin,
1983: 78).

Otro argumento que podria acudir en apoyo de que Muxi’ es el padre de Dhipaak es
que, como vimos parrafos atrds, en principio solamente a Muxi’ se le puede decir Ets’ey
“eterno”; pero Tsakam Ets'ey, glosable como “Pequefio Eterno” o “Hijo [del] Eterno”, es
otro de los nombres que recibe Dhipaak, la deidad del maiz. Como quiera que sea, no
queda suficientemente claro cémo es que Muxi’ es abuelo de Dhipaak. Parece mds facti-
ble —aun dentro de la l6gica del mito— que sea su padre.

2.4. El tinico* abuelo de Dhipaak

Muxi’ o Muxi'laab “Rumor del viento que anticipa la lluvia” es la deidad suprema entre
los teenek de San Luis Potosi. Es la deidad del agua celeste, del trueno, del rayo, y tam-
bién de la vegetacion, de los animales, de la naturaleza, etcétera. Es quizd la deidad
que recibe més nombres, la que tiene mds atribuciones?? y la que es mds ubicua.

Cuando se invoca a Muxi’ se le tienen que decir todos sus nombres. Muxi’ es el nom-
bre principal o ‘verdadero’, pero es un nombre muy sagrado que no se debe pronunciar
en contextos profanos, por lo que se le conoce mas por el nombre de Maam o Maamlaab
“Abuelo” que, como ya mencioné desde el principio, es un nombre genérico aplicable a
varias deidades. Cuando se requiere mayor precision, a esta deidad se le designa mas
bien como Pulik Maam o Pulik Maamlaab “Gran Abuelo”.

Muxi’ es una palabra de origen onomatopéyico que podria traducirse como “rumor del
viento que anticipa la lluvia”, porque es el ruido del viento que anuncia las precipitacio-
nes pluviales. Dicen los teenek que es como un trueno mudo, cOmo un rumor, COmo un
zumbido, como un “retumbo” indefinido, difuso. Es un ruido intenso. Cuando los teenek
escuchan ese ruido dicen kaaw a Muxi’ “el Muxi’ habl6”. Hacia finales del mes de junio,
cuando va empezar la época de lluvias, se oye a lo lejos un zumbido muy profundo y se
dice entonces exom ti muuxnal a Pulik Maam “estd hablando el Gran Abuelo”.

2 {Transformado en zanate?

21 pesconocemos la identidad y el nombre del compaiiero ocasional de K'oleene’, la “abuela” de Dhipaak
(Ochoa, 2000).

2 Aunque quizé algunas de estas atribuciones correspondan a uno de los personajes en los que se divi-
de (Tsook Maam). Para mayores detalles relativos a la pluralidad de atribuciones de las deidades, ver Lépez
Austin, 1983: 76 y 1998: 197.
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A Muxi’ se le puede decir también Muxi'laan.* No disponemos de otros ejemplos
en los que aparezca el sufijo -laan, pero es muy posible que sea solamente una forma
alterna del sufijo -laab de absolutivo (ver nota 5). Cabe asimismo la posibilidad de que
Muxi’laan sea una manera diferente de decir Muxi’ Maam “Abuelo Muxi”.

Maam o Maamlaab “Abuelo”

Como mencionaba lineas atrds, los nombres de los seres muy respetados o muy te-
midos no $e pronuncian; decir Maam o Maamlaab “Abuelo” —pero sobre todo Pulik
Maam o Pulik Maamlaab “Gran Maam, Gran Abuelo”— es una referencia indirecta a
Muxi', y es el nombre con el que mas se designa a la deidad suprema. El nombre Maam
0 Maamlaab resulta ser un nombre que se aplica tanto a la deidad suprema como a sus
colaboradores, y es precisamente por esto que propicia confusiones.

Entre los colaboradores principales de la deidad suprema estdn personajes como
Nukub Maam “Maam Teponaxtle” y Ejek Tsook “Trueno Negro”. Los colaboradores o
ayudantes menores de Muxi’ reciben el nombre de tsakam Maam, cuyo significado lite-
ral seria el de “abuelo pequefio”, pero quizd sea mejor glosarlo como “Maam peque-
fio”—. Tsakam Maam no es un nombre propio, es més bien un nombre comiin aplica-
ble a los numerosos ayudantes del Maamlaab, que son enanos —aunque quizé lo de
tsakam “pequefio” aluda mds al nivel que ocupan en la jerarquia que a su tamafio—.
Stresser-Péan nos dice que las compaiieras de estos colaboradores menores de la dei-
dad de la lluvia son sapos (1952: 85-86).

Por otra parte, hay dos expresiones para referirse a Muxi’ en los que aparece el adje-
tivo yetse’ que, si bien en principio implica la idea de ancianidad, de vetustez (yetsel
“viejo, vetusto”), es utilizado como sinénimo de pulik “grande”, quiza para hacer alu-
sion a que el personaje es grandioso.?* Asi tenemos Yetse’ Maamlaab “Gran Abuelo:
Abuelo Viejo, Abuelo Antiguo”® e inclusive Yetse’ Pulik-Maamlaab “Gran Gran Abuelo,
Gran Abuelo Antiguo”. Pdginas atrds vimos que en ocasiones también a Dhipaak se le
puede decir Yetse’ Dhipaak “Gran Dhipaak”.

Pulik Ajaatik “Gran Amo, Gran Sefior”
Discutimos ya antes el significado de Ajaatik “Amo, Sefior”, y vimos que Pulik Ajaatik
“Gran Amo, Gran Sefior”, es un nombre que se aplica solamente a la deidad suprema.

Ok’ox Maamlaab “Primer Maamlaab”

La deidad suprema recibe también el ilustrativo nombre de Ok’ox Maamlaab “Primer
Maamlaab”, término que enfatiza la altisima jerarquia de este personaje (ok’ox “primero,
el de adelante”). Este nombre es casi equivalente del de Pulik Maamlaab “Gran Maamlaab”.

# La forma Muxi'laan se utiliza mds en dos de los municipios lingiiistica y culturalmente mas conservado-
res de la Huasteca potosina (Huehuetldn y Aquismén) y en la Huasteca veracruzana.

 De ninguna manera la palabra yetse’ alude a un gran tamaio, ya que entre los teenek, como entre
otros grupos mesoamericanos, el dios de la lluvia es enano.

 Aunque yetse' “grande” sera en sentido estricto solamente masculino, entre los teenek potosinos se
aplica a ambos géneros y con fuertes connotaciones reverenciales. Asi, tenemos tanto Yetse' Maamlaab
“Abuelo Viejo, Abuelo Antiguo” como Yetse' Miim-Tsabaal “Gran Madre-Tierra, Madre-Tierra Antigua”.
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Ets’ey “Eterno”

Ets'ey “Eterno” o Pulik Ets’ey “Gran Eterno”, son otros de los nombres con los que
se designa a Muxi’. La palabra ets’ey “eterno” es un adjetivo, quiza fue aplicado a Muxi’
como un epiteto, y de alli pas6 a funcionar como substantivo, como uno de los nom-
bres de esta deidad. Inclusive en Pulik Et'sey “Gran Eterno”, ets’ey estd funcionando
como substantivo, y pulik “grande” como adjetivo. Obviamente se le llama asi a Muxi’
porque es inmortal, porque es eterno. Dicen los teenek potosinos que “en la casa del
Ets'ey, todo es ets’ey”, porque es un lugar de abundancia y de riquezas inagotables.

Los cinco nombres anteriores (Muxi’, Pulik Ajaatik, Pulik Maam, Ok'ox Maamlaab,
Ets'ey) corresponden sin duda a la deidad suprema, en cambio los tres siguientes (T500k,
Dhakiil, Uldhom Aab) pueden pertenecer a Muxi’ —el personaje que estamos tratando
de analizar— o bien a un “hijo” de éste. Aunque ningtin teenek me lo ha confirmado,
me atrevo a suponer —y lo planteo tinicamente como hip6tesis— que los tres persona-
jes siguientes (Tsook, Dhakiil y Uldhom Aab) son también Muxi’, pero en su juventud, en
la plenitud de sus facultades. Seria un claro ejemplo de que “la fusi6n [o fision] méxima
se da en un dios supremo” (L6pez Austin, 1998: 191). Y, tomando un ejemplo de los
mayas —a propésito de una deidad equivalente a Muxi’ y a Tsook— nos dice Morley que
“los antiguos mayas concebian algunas de sus deidades no s6lo como una entidad indi-
vidual, sino como un ser de cardcter complejo y muiltiple. Hemos visto que Chaac era
considerado como un solo dios, y al mismo tiempo como cuatro dioses” (apud Lopez
Austin, 1998: 190).

La posible fusién y fisién de la deidad suprema es s6lo una muestra de la complejidad
del panteén de los teenek. Ademds, Muxi’ estd estrechamente vinculado a la deidad de
la Tierra (Bokoom) y acaso también al Sol (K’iichaa), deidad que no se alcanza a dibujar
nitidamente en el pante6n de los teenek, y menos atin entre las deidades emparentadas
con Dhipaak® Inclusive he llegado a suponer que la deidad solar (K'iichaa) se fusiona o
se confunde con la deidad del agua celeste, que es Muxi’; sin embargo, no cuento por
ahora con elementos suficientes para demostrarlo (ver Akan K'ij mas adelante). Cabe
reiterar que el caso del dios supremo de los teenek, el de su(s) compaiiera(s), asi como
de su relacién con el Sol constituye un claro ejemplo de la complejidad y “[d]el dina-
mismo de los dioses mesoamericanos |[...], de dioses que se unen y se desdoblan” (L6-
pez Austin, 1983: 76-77).

El ¢*hijo"? de Muxi’

Tsook “Trueno” o Maam Tsook “Abuelo Trueno” es el nombre principal de la deidad
activa de la lluvia, cuyas atribuciones son més limitadas en nimero que las de su “pa-
dre” Muxi'. El significado primario de tsook es “trueno” y, por extension, “escopeta,
arma de fuego”. Es un nombre de origen onomatopéyico, es el ruido que hace un true-
no al caer o un arma de fuego al disparar. Este nombre de la deidad de la lluvia, del
rayo y del trueno lleva implicita la idea de fertilidad, de virilidad. A tal grado que inclu-
sive en teenek de Veracruz la palabra correspondiente, Chook, tiene no solamente el sig-

2% Recordemos que en determinado momento Dhipaak se convierte en Sol.

Estudios de Cultura Maya. Vol. XXIII, 2003 ESTUDIDS' DE CULTURAMAYA XX
Instituto de Investigaciones Filologicas/

Centro de Estudios Mayas, UNAM

ISSN 0185-2574

htto://www 1ifilolooicas unam mx/estculmava/



nificado de “trueno, escopeta” como entre los teenek potosinos, sino adicionalmente
el de “pene erecto”.

Cabe recordar las correspondencias fonolégicas que existen entre el fonema ts del
teenek potosino y ch del teenek veracruzano,? asi como la alternancia vocilica entre a
y 0 que se da en el teenek y probablemente en otras lenguas mayas.?® Tomando en
cuenta esta correspondencia y esta alternancia, salta a la vista —y al oido— la extraor-
dinaria similitud entre la palabra con que los teenek veracruzanos designan al trueno
(Chook) y la que utilizan los mayas para nombrar a su deidad de la lluvia (Chaac). Otra
forma de referirse a Tsook “Trueno” es Maam Tsook “Abuelo Trueno”.

Dhakiil o Dhakiilaab “Blancura”

Dhakiil o Dhakiilaab en sentido estricto quiere decir “blancura”, pero este significado
puede extenderse a “pureza”. Proviene de dhakni’ “blanco”. Es otro de los nombres que
se aplican a Tsook, la deidad del trueno, el rayo y la lluvia, porque su indumentaria es blan-
ca, es de nubes. Los teenek pueden pronunciar este nombre ya sea con el articulo defini-
do (an Dhakiilaab “la Blancura”) o bien con pronombre posesivo (i Dhakiil “nuestra Blan-
cura”), casi siempre refiriéndose a Tsook. También le dicen Pulik Dhakiil “Gran Blancura”.?®
Sin embargo, dhakiil puede ser considerado también como un nombre genérico, ya que
con €l se designa a ciertas deidades o espiritus benéficos, cuando no se quiere pronun-
ciar su nombre especifico.

Uldhom Aab “el que trae la lluvia”

Por ltimo, es necesario mencionar el nombre del personaje del santoral cristiano
con el que los teenek —al igual que otros grupos mesoamericanos— identifican a la
deidad de la lluvia. Es nada menos que san Juan, santo que se festeja el 24 de junio,
que casualmente es la época en que deben llegar las primeras precipitaciones pluviales.
Es en razén de esto que a san Juan —y por consiguiente también al Maamlaab, al Tsook
Maam— se le llama también Uldhom Aab “el que trae la lluvia” (uldhaal “traer, hacer
venir”, aab “lluvia”). Uno de mis colaboradores teenek me dijo explicitamente que Uld-
hom Aab —y no Muxi'— es el que seria equivalente a Tldloc.

Respecto a los espacios en los que habita la deidad de la lluvia, podemos decir que
Muxi’ es un personaje basicamente marino y celeste; pero como deidad suprema que
es, vive al mismo tiempo en varios espacios, tiene el don de la ubicuidad. Vive en la

7 Por ejemplo lo que en teenek potosino se dice tsakam “pequefio”, en teenek veracruzano se dice
chakam, con idéntico significado. Esta correspondencia entre los fonemas ts / ch se presenta inclusive en
palabras que no pertenecen al idioma teenek —Tzitzimitl / Chichiman— (ver Lopez Austin, 1992: 276).

% La alternancia entre a y o que se presenta en algunas lenguas mayas es muy importante. Podemos
constatarla en el teenek potosino, en palabras como T'idhoch / T'idhach “puntiagudo”, el nombre del cerro
que para los teenek potosinos es el centro del universo.

» El nombre Dhakiil me hace evocar el hecho de que al sur de Panuco (Veracruz) hay un sitio arqueolé-
gico llamado Zaquil —cuyo nombre designa también un tipo de cerdmica—, y podrfa estar relacionado con
esta deidad. Sin embargo, en teenek veracruzano hay una palabra muy similar, dhakil —nétese que la se-
gunda vocal es breve—, que significa “monticulo, promontorio, ctie”, accidente topografico que en teenek
potosino recibe el nombre de tsupul. Ademds, tanto en la Huasteca veracruzana como en la potosina hay
varios nombres de lugar que aparecen como Tanzaquil.
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punta del cerro mds alto de la Huasteca potosina, que estd en Xilitla. Esta elevacion
recibe en teenek tres nombres muy descriptivos, que no podian ser mds transparentes:
T'idhoch Ts’een o T'idhach Ts’een “Cerro Puntiagudo” o inclusive T'idhab Ts’een® “Ce-
rro Aguja” (Martinez de Jestis y Herrera Casasts, 1998: 27). Se llama también Wilte’
Ts’een “Cerro Troje”, ya que equivale a la Montana de los Mantenimientos, y K'imaa a
Maam “Morada del Maam”. El primero de estos nombres (T'idhoch Ts’een y sus varian-
tes) alude a su forma y es con el que mds se le conoce, en cambio los otros dos hacen
referencia a su funcién en los relatos miticos. En espaiiol se le conoce como “La Sille-
ta”, por la forma de su cima. El nombre en ndhuatl de este cerro es Huitzmalotepetl
“Cerro Aguja”. Es en este cerro donde vive Muxi’ con su esposa Pulik Kw'a’. En los terri-
torios de esta pareja nunca falta nada. El tiene su milpa, ella su huerto y sus animales
domésticos. Y, como vimos lineas atras, todo lo que hay alli es eterno.?!

Ademads de vivir en el cerro mds alto, que es el centro del universo, se dice que la
deidad de la lluvia habita también en otros cerros, e inclusive en las enormes cuevas
verticales o s6tanos de los que hay tantos en la Huasteca potosina. Entre éstos el mds
famoso por su gran profundidad y su belleza, el Sétano [de las| Golondrinas (Jool
Uuk'liidh),? esta considerado internacionalmente como una de las cien maravillas de
México (Gonzdlez de la Vara, 2000). A este sétano se le conoce también en teenek
como Jool Kwele™ “Sétano [de las] Guacamayas”. Estos dos nombres son sumamente
descriptivos, ya que son éstas las aves que mas anidan en dichas cuevas.

Pero la deidad suprema vive sobre todo en pulik lejem “gran laguna”, que es como
se le llama al mar** (lejem “laguna”), y alli tiene su trono, que no comparte con nadie.
Muy relacionado con el mar estd otro de los nombres de los lugares en donde reside la
deidad suprema, y es quiza en este nombre donde podriamos encontrar otra vincula-
cion de la deidad de la lluvia con el Sol: el nombre de este espacio es Akan K’ij, que
literalmente significa “base [del] Tiempo, base [del| Sol, Oriente; horizonte” (akan “pie,
base”, k'ij “Sol, dia, tiempo”). Otra palabra para designar al Oriente, de uso mas coti-
diano, es Kalel K’iichaa “Salir [del] Sol".

Como vimos lineas atrds, al abordar el tema de la residencia de la deidad de la Tie-
rra, Muxi’ vive también en la gran cueva sagrada, en Bokoom “Mohosidad”, y esto con-
firma los estrechos vinculos que unen a la deidad de la lluvia con la de la Tierra —am-
bas son deidades supremas, aunque Muxi’ lo es mds—. Vimos también que otro de los
nombres que recibe esta cueva es K'imaa a Pulik Ets’ey “Morada del Gran Eterno”, lo
cual es claro indicio de que, aparte de la cima del T'idhoch Ts’een y del mar (pulik le-
jem), el interior de la cueva sagrada es una de las moradas principales de la deidad del
agua celeste. Otra de sus moradas es la cima del cerro de Tamajab (Martinez de Jesis y

3 Muy notable en el paisaje de la Huasteca potosina, por su altura y por su forma.

31 Heidi Chemin nos relata que los antiguos pames de Alaquines caminaban varios dias para hacer peti-
ci6n de lluvias en este mismo cerro, y que la deidad de la lluvia era también su deidad suprema (op. cit.:
195). :

32 Jool “hoyo, cueva”, uuk’liidh “golondrina”. En realidad no son golondrinas, sino vencejos (Streptopro-
cne zonaris) (Gonzalez de la Vara, 2000: 48).

3 Kwele' “guacamaya” (Aratinga holochlora).

3 Muxi’ es un dios ocioso, casi no puede moverse, casi nunca sale del lugar donde reside (cuando fue a
reventar el T'idhoch tuvieron que llevarlo en andas).
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Herrera Casasts, 1998: 19 y 23). Reside asimismo en la Cueva del Koy, cerca de la cual
esta el nacimiento del rio Koy. Por su cercania, en esta cueva le rinden culto a la Pulik
Tsabaal y al Maamlaab los teenek que habitan en la zona menos serrana de la Huasteca
potosina. Sin embargo, como deidad celeste y suprema que es, se puede decir asimis-
mo que reside en el cielo, en las alturas, en Ti Eeb.

2.5. Los tres hijos de Muxi’

Faml}

Segtin datos encontrados en un relato mitico llamado “Los colores del maiz” (Fernandez Acosta,
1982: 17-21), la deidad de la lluvia, del rayo y del trueno tiene tres hijos, y los nombres de éstos
son Yaxaal-Te’ “Palo Verdor”, Edhem “Mapache” y Lo'nej “Agujerado”.

Yaxaal-Te’ “Palo Verdor, Arbol Verdor” [¢?] es el nombre del hijo mayor de Muxi’. La
palabra yaxaal proviene de yaxni’ “verde” —que en composicion pierde siempre el sufi-
jo, quedando solamente yax mas la palabra a la que califica (si bien esta regla no se ve
aqui aplicada)— y te’ “arbol, palo, madera”. Como nombre comiin, yaxaal-te’ es una
planta que se usa para teiir y al parecer es también medicinal y de uso ritual. Carezco
ain de elementos que me permitan saber cudl pudo haber sido la motivacién para dar
el nombre de Yaxaal-Te’ a este personaje.

Ignoro asimismo la razén por la cual el segundo de los hijos lleva el nombre de Ed-
hem “Mapache” (Procyon hernandezii). Solamente viene a mi memoria que el tinico so-
breviviente del gran diluvio que puso punto final a la pentltima creacion del hombre,
ante las graves transgresiones que cometid, fue castigado metiéndole un lefio por el
trasero y se convirti6 asi en el primer mapache.

Lo’nej es el nombre del menor de los tres hijos de la deidad del Rayo. Es el nombre
del hijo curioso y desobediente (Fernandez Acosta, 1982: 18, 20). Podemos traducir li-
teralmente Lo’nej como “el que es agujerado, el que fue agujerado”. A la raiz lo’ (lo’ow
“agujerar”) se le agreg6 el sufijo nominalizador -nej “el que es...” para formar en tee-
nek potosino el nombre de este personaje. Esta traduccién literal me hace pensar tam-
bién en el sobreviviente del diluvio mencionado en el pérrafo anterior, ya que fue agu-
jerado con un lefo. No obstante, algunos teenek traducen Lo’nej como “torpe al
caminar o al hablar, aturdido”.®® A propésito de torpeza al caminar, nos dice Michel
Graulich que los tlaloques “eran enanos deformes, con més cuerpo que piernas, que ca-
minaban con dificultad” (1999: 229), y es posible que esta fuera la situacién de Muxi’ y
de la mayorfa de sus colaboradores, por lo menos la de los de menor jerarquia. Podria-
mos optar por alguna de las dos propuestas de traduccién de Lo’nej, pero al no haber
ninguna relacién evidente entre los posibles significados del nombre y los atributos de
este personaje ni con lo que nos dice el mito, considero que sigue pendiente.

Por otra parte, Lo'nej se proclama ante sus dos hermanos mayores como el alma de
todos los guajes, ya que ellos lo habian despojado del maiz que le correspondia y le

35 Este aturdimiento quiza sea resultado del golpe que recibié por no atender las instrucciones de su pa-
dre el Rayo, aunque ya desde antes de ese golpe se llamaba asi (Ferndndez Acosta, 1982: 18).
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habian dejado solamente semillas de calabaza y de guaje (Fernandez Acosta, 1982: 18,
20), lo cual de alguna manera lo hace representante de lo silvestre, de lo preagricola, ya
que este tipo de plantas pueden darse en el monte o bien se cultivan en el huerto, en el
espacio doméstico, al contrario de lo que sucede con el maiz.

Estos tres hijos de Muxi’ y de Aach At’em (Ferndndez Acosta, 1982: 19) son también
sus colaboradores, y por lo tanto son celestes, y estdn obviamente muy relacionados
con el agua, tanto por linea paterna como materna.

2.6. Las abuelas de Dhipaak

K'oleene’ “Herida, Descalabrada”

El significado de K'oleene’ es “Herida, Descalabrada”. K’ol es la raiz de “herir, desca-
labrar”, a la cual se ha agregado una vocal de apoyo (ee) y el sufijo -ne’ “el que, la que”
con el que en teenek se construyen nombres a partir de raices verbales. Este nombre
presenta algunas variantes morfologicas, y es asi que lo podemos encontrar también
como K'oleenib (Martinez de Jestis y Herrera Casasts, 1998: 29) o como K’oleenak (Al-
corn, 1984: 905), pero no sabemos cudl es el matiz que introduce cada uno de estos
otros sufijos.

Podriamos decir que K'oleene’ recibe este nombre porque segtn un relato mitico de
los teenek y de los nahuas de la Huasteca e inclusive de la Sierra Norte de Puebla (Lour-
des Bdez, comunicacién personal), el travieso Dhipaak la descalabré desde lejos con una
honda® cuando ella se habia despojado de su cabellera para espulgarla. La abuela
K'oleene’ es una de las principales enemigas de Dhipaak. Se le dice despectivamente
Uxkwe’ K'oleene’ “Vieja K'oleene™ (Fernandez Esteban, 1994: 32-35) o Uxkwe'laab “Vie-
ja" (Martinez de Jesus y Herrera Casasus, 1998: 33).

Janis Alcorn traduce K’oleenak como wounded one (1984: 905), y por lo tanto hay co-
incidencia plena entre la etimologia que ahora propongo y la que nos ofrecié hace tiem-
po esta autora. Alcorn refiere ademads el vinculo entre K’oleene’ y Pulik T'iiw “Gran Agui-
la, Gran Gavilan”, personajes estrechamente relacionados en la mitologfa teenek con el
sacrificio de nifios (Ferndndez Esteban, 1994; Méndez Rosa, 1994). Como ya lo hice en
un trabajo anterior (Ochoa, 2000: 114), cabe hacer la precisién de que K’oleene’, pese a
ser abuela de Dhipaak, no es una de las compaiieras del abuelo de éste.

K’olik’ “Articulacién, Coyuntura”

También con la raiz k’ol “herir” se construye la palabra K'olik’, que es el nombre que
se da a la deidad de la sequia, una de las grandes enemigas de Dhipaak. Nuestro primer
impulso serfa traducir esta palabra como “Viento que hiere” (ik’ “viento”) pero no es
ése su significado. K'olik’ es una palabra que en teenek potosino quiere decir “articula-
cién, coyuntura, nudillo; canilla, cafiuto”, y se le llama asi a este personaje ya que es
esquelético, descarnado, porque se le ven sus huesos, todas sus articulaciones (Dakin,
1996). K’olik’ puede ser un nombre alterno o corresponder a otra advocacién de

3 K'oleene’ crefa que eran mosquitos los que la estaban molestando, pero eran las piedritas que le lanzaba
Dhipaak.
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K'oleene’. A la anciana K'olik’ se le identifica especificamente como la deidad de la se-
quia, de lo estéril, de lo que no da frutos; atributos que comparte con K’oleene’.

Tsablaab “Segunda”

Como vimos paginas atrds, otro de los nombres con los que se conoce a K'oleene’, la
abuela de la deidad del maiz, es Tsablaab “[la] Segunda”. Este nombre le fue asignado a
partir del momento en que se convirtié en Luna y su nieto en Sol. Tanto el relato mitico
como el nombre Tsablaab confirman que estamos ante una deidad lunar. Simbdlicamen-
te, estos nombres obedecen a una razén de jerarquia, basada en las oposiciones bina-
rias joven / vieja, masculino / femenino, celeste / inframundana.

En contraposicion a Muxi’, que vive en la cima del T'idhoch Ts'een, la abuela de Dhipa-
ak vive en la base del mismo cerro (ver Ferndndez Esteban, 1994: 32-33; Ochoa, 2000:
115). K'oleene vive a la vez en las profundidades de Bokoom, espacio inframundano por
excelencia. A partir de esta oposicion espacial arriba / abajo se manifiestan una vez mds
los pares contrastivos mencionados en el parrafo anterior.

Aach At'em “Abuela [de la] Sal”, la deidad del agua marina

Aach At’em “Abuela [de la] Sal” es otra de las abuelas de la deidad del maiz. No sé
con certeza si los siguientes nombres que recibe esta deidad son los de ella como com-
paiiera de Muxi’ o si son solamente otras denominaciones que recibe Pulik Kw'a’ “Gran
Rana”, la esposa mds conocida de éste. En un articulo que me fue de gran utilidad para
tratar de reflejar en este escrito la complejidad de las deidades antiguas de los teenek,
Lopez Austin sefiala que “destaca por su importancia [...] una |caracteristica] inherente
a la naturaleza de las cosmovisiones mesoamericanas |[...|: la fusién y fision de los dio-
ses; esto es, los casos en los que un conjunto de dioses se concibe como una divinidad
singular, unitaria; y los casos opuestos, de divisién, en los que una deidad se separa en
distintos nimenes, repartiendo sus atributos” (1983: 76).

Aunque sin nombre, la deidad de la sal y del agua marina aparece en el relato mitico
“Los colores del maiz”. En este relato se le menciona como la compaiiera antropomorfa
de la deidad del rayo que se transforma en una “rana muy grande” (Ferndndez Acosta,
1982: 19), lo cual la vincula directamente con Pulik Kw'a’ y nos hace pensar que puede
tratarse del mismo personaje. Estariamos asi no solamente ante la fusion de dos deida-
des acuadticas, sino también ante un evidente caso de nahualismo.

A la deidad del agua marina —que es la que otorga la sal a la humanidad— ademads
de Aach o Aachlaab “Abuela”, de Pulik Aach o Pulik Aachlaab “Gran Abuela” (nombres
genéricos), se le conoce con otros cinco nombres: Miim-Ja’ “Madre-Agua” o Pulik Miim-
Ja’ “Gran Madre-Agua”, Aach At'em “Abuela [de la] Sal”, Miim At'em “Madre [de la| Sal,
Seiiora [de la] Sal”, Uxum At'em “Mujer [de la] Sal”, Uxum Ja’ “Mujer [del] Agua”.?

La deidad del agua marina vive obviamente en el mar (pulik lejem), probablemente
junto a Muxi’, aunque en una posicion subordinada respecto de éste.

37 peliberadamente he presentado aqui los nombres de la deidad del agua marina en orden descendente
que da cuenta del grado de respeto que para los teenek llevan implicito, es decir, de Aach “abuela”, pasando
por Miim “Madre” hasta llegar a Uxum “Mujer”.
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Pulik Kw’a’ “Gran Rana” o Pulik Malul “Gran Sapo”, la deidad del agua terrestre.?®

El nombre con el que mas se conoce a la deidad del agua terrestre —otra de las
abuelas de Dhipaak— es Pulik Kw'a’ “Gran Rana, Rana Grande” (kw'a’ “rana”). Una va-
riante léxica muy semejante desde el punto de vista bioldgico y conceptual es Pulik
Malul “Gran Sapo, Sapo Grande” (malul “sapo”), que se utiliza como un nombre alterno
para el mismo personaje. Son dos nombres compuestos que designan tinicamente a
esta deidad. El significado primario de ambos nombres es totalmente transparente, y es
asi que han sido aplicados® a este personaje mitico. Cabe aqui consignar el comentario
de mis informantes y colaboradores teenek en el sentido de que la rana es el nahual de
la deidad del agua terrestre.

Como esposa que es de la deidad del agua celeste, a esta deidad del agua terrestre
(Pulik Kw'a’) se le designa también con los siguientes nombres genéricos: Aach o
Aachlaab “Abuela”, y Pulik Aach o Pulik Aachlaab “Gran Abuela”, nombres simétrica-
mente opuestos a los de Maam o Maamlaab “Abuelo” y Pulik Maam o Pulik Maamlaab
“Gran Abuelo”. Pulik Kw'a’ llega a ser confundida con la deidad de la Tierra (Bokoom
Miim), con la cual mantiene estrechos vinculos, inclusive topograficamente, y ambas
estdn muy relacionadas con la fertilidad.

Pulik Kw'a’ reside sobre todo en manantiales (elel ja’), en pozos (mom) y quizd en
corrientes fluviales (itse’ “arroyo”, pulik itse’ “rio”). Como vimos lineas atras, una de las
residencias principales de esta deidad es al lado de su esposo Muxi’ en la cima del
T'idhoch Ts’een. Esta deidad del agua terrestre esta muy vinculada a los cerros (ts’een) y
a las cuevas (paxaal), pero sobre todo a la cueva sagrada (Bokoom).

Antes de pasar al siguiente apartado, quisiera sefialar que dos de las posibles abue-
las de Dhipaak (Miim At'em “Madre [de la] la Sal, Sefora [de la] Sal” y Pulik Kw'a’ “Gran
Rana” —ambas deidades acudticas, ambas compaiieras del Pulik Maam—) pueden ser
llamadas Pulik Aach “Gran Abuela”; en cambio a la perversa K’oleene’ jamds se le designa
de esta manera tan respetuosa; muy por el contrario, vimos ya que los teenek se refie-
ren a ella en forma despectiva como Uxkwe’ K'oleene’ “Vieja K'oleene™.

2.7. Tsakam Kw'a' “Pequefia Rana”, la ¢hija? de Pulik Kw'a'

Tsakam Kw’a’ “Pequeiia Rana” es aparentemente la hija de Pulik Kw'a’ “Gran Rana”, de la
esposa de Muxi’, pero carecemos de datos que nos indiquen si también es hija de éste. El
adjetivo tsakam “pequefio” es lo que se agreg6 al nombre comtin kw’a’ “rana”, para for-
mar el nombre propio de esta deidad. Indudablemente es el personaje que gui6 a un
hombre en su viaje de regreso al plano terrestre, después de haber estado en el Inframun-

3 Quiza las dos deidades acuéticas femeninas (Pulik Kw'a' y Aach At'em) sean un mismo personaje, con
dos advocaciones y diferentes espacios de residencia. Asi como los dos personajes masculinos de la deidad
del agua celeste (Muxi' y Tsook) se fusionan o se dividen, su(s) correspondiente(s] compaiieras(s) se fusionan
o se dividen también. Aach At'em seria la compaiiera de Muxi’ y Pulik Kw'a’ la de Tsook.

3 El agregado de pulik, “grande”, es la tinica modificacién que sufrieron los nombres comunes “rana” y
“sapo”, en el caso del personaje designado con el nombre de los dos batracios, tan vinculados con lo feme-
nino en la cosmovision de los teenek.
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do una temporada, aunque en ese relato lo llaman Yetse’ Kw’a’ “Gran Rana” (Martinez de
Jestis y Herrera Casasus, 1994: 41; 1998: 48 y 52). Respecto a Tsakam Kw'a’, resulta intere-
sante lo que me comenté otro informante teenek, en el sentido de que no es que Pulik
Kw'a’ tenga una hija, sino que es la misma Pulik Kw'a’ pero pequeiia, quien al igual que la
deidad de la lluvia, va cambiando de etapa de vida segtn la época del aiio: a principio de
afo es nifia, a mediados de afo es adulta y a finales de ano es una anciana. De ser asi,
contrariamente a lo que quiza sucede con Muxi’ —que cambia totalmente de nombre al
transformarse de anciano a joven y viceversa— la deidad del agua terrestre va cambiando
parcialmente de nombre conforme va cambiando de etapas de vida —aunque solamente
conocemos el nombre que lleva cuando es niiia y el de cuando es joven o vieja. En princi-
pio podemos suponer que Tsakam Kw'a’ habita en los mismos lugares que Pulik Kw’a’, es
decir, en manantiales, en pozos, en arroyos y en rios; aunque también en cerros y en la cue-
va sagrada.

3. A manera de epilogo

El estudio de los nombres de los dioses puede ser muy fecundo, y empieza a darnos
frutos inesperados. Sin embargo, los resultados que en esta ocasion presento son preli-
minares, tanto en lo referente al significado primario de cada unos de los nombres y a
la posible motivacién de los mismos como a la jerarquia y al parentesco entre las dis-
tintas deidades que trato de analizar. Las etimologias propuestas tienen todavia un ca-
racter exploratorio, estdn atin sujetas a mayor verificacién en trabajo de campo, a ma-
yor analisis y discusion. A falta de certezas en algunos de los datos o en la exégesis de
los mismos, he debido conformarme por ahora con sefalar las lagunas, las dudas, las
contradicciones.

De algunos de los nombres de deidad y de lugar sagrado conozco parcialmente el
significado, pero no la motivacion que les dio origen. De otros nombres —entre ellos
varios de los mds importantes—, atin no he logrado saber el significado. Son nombres
en los que se ha perdido la transparencia. Podemos suponer que éstos fueron, al menos
en su origen, signos lingiiisticos motivados. Del nombre de la deidad del maiz y de
otros cuya etimologia es todavia incierta, quiza mds adelante sean los ritos los que nos
proporcionen las claves para desentrafiar su significado, ya que ni los mitos ni las pre-
guntas directas han podido hacerlo hasta ahora.

Aunque quizd no todos ni de la misma manera, tanto las deidades antiguas como los
espacios sagrados siguen teniendo una vigencia y una importancia primordial para dos
grupos étnicos de la Huasteca Potosina —los de habla teenek y los de habla nahuatl—
que al parecer comparten en gran medida la cosmovision.

Respecto a los teenek veracruzanos, si bien en esta ocasién no abordé el andlisis de
los nombres de deidad ni de lugar sagrado de este grupo mds cercano a la costa, quisiera
adelantar —como un problema a estudiar— que ni las deidades ni los espacios sagrados
son exactamente los mismos que los de los teenek potosinos. Las relaciones entre estos
dos grupos, separados por el rio Moctezuma y pertenecientes a entidades federativas di-
ferentes, son més bien distantes y al parecer no hay unidad total en la cosmovisién. Sin
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embargo, aunque mads reducida y difusa, los teenek veracruzanos comparten en sus lineas
generales la mitologia de los teenek potosinos. Otra diferencia notable es que los teenek
de Veracruz al parecer ya no realizan sus rituales antiguos, pero en su tradicién oral se
conservan nombres como Dhipaak, Bokoomlaab, Maam, Muxi'laan, y los aplican a las mis-
mas deidades a las que los teenek potosinos rinden culto atin.

Finalmente, hay que hacer resaltar que el parentesco entre los teenek y los otros gru-
pos mayas es no solamente lingiiistico —lo cual es indiscutible—, sino que se manifies-
ta parcialmente en los nombres de algunos de los personajes que aparecen en la mito-
logia (Ajaatik / Ajaw; Chook / Chaac; Dhipaak / Cipacna; Pe'no’ / Ih P'en), de tal manera que
“si uno intenta analizar cémo se formé la civilizacién Huasteca, hay que empezar por
constatar que es dificil identificar con precisiéon lo que pertenece al antiguo fondo
maya. Muchos de los elementos culturales bdsicos compartidos por los huastecos y los
mayas pertenecen al patrimonio comtin de las naciones mesoamericanas; no obstante,
cuando uno de ellos es designado por una palabra semejante en las dos lenguas, se
puede pensar que los pueblos de la familia lingiiistica maya lo conocian en una época
anterior a su escision” (Stresser-Péan, 1989: 203).
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