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INTRODUCCION

A finales de 1989, cuando efectuaba estudios en el Taller de Material Etnografico de la Direccién
de Restauracion del Instituto Nacional de Antropologia e Historia se descubrid, en el municipio de
Hidalgotitlan, Veracruz, sitio ahora conocido como El Manati, una ofrenda olmeca. Los habitantes
del poblado encontraron bustos de figuras antropomorfas en madera, restos 6seos de humanos y
de animales, hachas de piedra, pigmento rojo, cuchillos con mango de chapopote y dos madejas de
hule.

En cuanto llegaron al taller estos objetos, las dos madejas de hule me llamaron mucho la
atencion. Ambas requerian de un tratamiento de conservacion y la madeja grande necesitaba ser
sometida a restauracion, ya que estaba despedazada. Los habitantes del poblado la habian cortado
para averiguar si tenia un tesoro adentro.

Mientras realizaba el tratamiento de conservacion y la restauracion, mi curiosidad por el
material aumentd y a menudo me preguntaba por qué habia hule en las ofrendas olmecas.

Dado que no hay fuentes escritas que se refieran a los olmecas me dediqué, en el momento, a la
lectura de aquellas que versan sobre los nahuas del siglo XVI, particularmente la Historia general
de las cosas de la Nueva Espaiia, de Fray Bernardino de Sahagun. Aprendi que al hule, en lengua
nahuatl, se le llama olli y que el nombre castellanizado es hule.

A pesar de que la lectura de ]os escritos de Sahagin no me explicaron por qué los olmecas
ofrendaban hule -particularmente, al considerar el tiempo que separa la cultura olmeca de la
nahua- lograron inspirar en mi un gran interés por el material. Puede decirse que ésta es la razon
por la que elegi al hule como tema de tesis.

Teniendo en mente la misma interrogante, por qué los nahuas del siglo X VI utilizaban el
olli en sus ritos, me propuse conocer todos sus aspectos posibles. En otras palabras, queria
descubrir el significado del ofli en su vida ritual, a través de los escritos y de las representaciones.

El deseo de averiguar el por qué un material como el hule tenia un valor simboélico para los
nahuas del siglo XVI, me llevé a explorar diferentes vias. Supuse que entre ellos las caracteristicas

y usos del material le otorgaban su valor. Para conocer sus diferentes aspectos me dediqué al
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estudio del juego de pelota mesoamericano. Dado que este acercamiento no respondié a mis
cuestionamientos, visité Los Lirios, una rancheria en el estado de Veracruz para observar los
arboles de hule. Ahi, obtuve muestras de su producto y efectué algunos experimentos. A la luz de
mi trabajo de campo y con la lectura de las fuentes escritas y el estudio de las pictografias de la
cultura nahuatl, aprendi que para ella el olli no era utilizado solo para hacer las pelotas para del
juego ritual sino que también se empleaba para fabricar objetos utiles, como los palos para golpear
el teponaztli, lamados olmaitl y un tipo de calzado, los olcactli. Asimismo, era parte importante
en la medicina y en los rituales. En este dltimo, lo aplicaban a objetos fabricados con productos
perecederos, como el maiz y el papel y algunos en piedra y barro.

Los estudiosos del pasado prehispanico por lo general concuerdan en que el olli que

mencionan las fuentes escritas, es el "hule" y también afirman que éste es el mismo material que
encontramos en algunas ofrendas recientemente descubiertas y pintado en diversos objetos
rituales. Dado que a lo largo de mi investigacion continuaron los hallazgos de hule arqueoldgico y
de piezas que supuestamente tenian aplicaciones del material, en lo personal sospeché que no se
trataba de éste. El material negro de los objetos no se parecia al hule que habia recolectado en Los
Lirios ni al hule arqueologico. A raiz de mis sospechas, obtuve muestras del material identificado
como "hule” en las piezas arqueoldgicas, se efectuaron analisis quimicos y se comprob6 que lo de
color negro no es hule. Si bien olli es hule, ;por qué en los objetos arqueologicos, no encontramos
presencia de dicho material?.
Con esta nueva interrogante, me vi forzada a replantear mi estudio. Consideré que para adelantar
propuestas en cuanto al simbolismo del olli era necesario, primero, establecer qué era el olli para
los nahuas del siglo XVI, para asi lograr identificarlo en las pictografias y en los objetos
arqueologicos.

El método utilizado en esta tesis es empirico. Mas que nada la investigacion se elabor6 a
partir del cotejo y de la comparacion de diversas fuentes de informacion y, en cierta medida, los
pasos que efectué para realizarla definieron la estructura de la tesis que presento. El primer
capitulo intenta establecer qué era, para los nahuas precortesianos, el material llamado olli. Se

partié del anilisis de las fuentes escritas. La revision historiografica de textos desde la Colonia
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hasta los estudios actuales me permiti demostrar que la percepcién que se tenia del olli fue
cambiando a lo largo del tiempo. Queda de manifiesto que los cronistas y los primeros estudiosos
se interesaron, en diferentes momentos, por distintos aspectos del material. En los escritos
destacaron algunos de sus usos y caracteristicas y dejaron de lado otros. Puesto que era
desconocido para ellos, para poder describirlo compararon el olli con productos que comparten,
principalmente, su cromatismo negro. En este primer capitulo planteo que al haberse considerado
solamente ciertos aspectos del olli y al haberlo comparado con otros materiales, se obtuvo de él
un conocimiento parcial, lo que nos ha llevado a desconocer su significado y usos originales. Para
agilizar el aparato critico de este capitulo, en las notas de pie de pagina cada cita repite el autor,
especifica la obra y su afio de edicion.

El segundo capitulo pretende ser una revision exhaustiva de las pictografias nahuas. A la
luz de la informacién obtenida en las fuentes escritas se demuestra que, en los codices nahuas,
determinadas "marcas” son representaciones del olli reconocidas por su color, forma y soporte.
Asimismo, se plantea que son convenciones culturales propias de los nahuas para remitir al hule,
que era usado en determinados rituales. Por ultimo, sefialo que en las copias de algunos de los
codices el material se deja de representar, con lo que se altera el significado.

Tras identificar en las pictografias las formas que evocan el olli, a lo largo del capitulo tres
se efectud un estudio de los objetos arqueoldgicos en los cuales se han identificado las mismas.
Con base en analisis quiniicos, se comprueba que estas formas, aunque representan el o/li, no
estan hechas con él sino con otros materiales de color negro. Como respuesta a la falta de
concordancia entre las fuentes escritas y las arqueoldgicas, explico que ello se debe a que, al
menos en los objetos que estudio, otros materiales adquieren el valor del olli.

En las Conclusiones queda expresado por qué, en los objetos arqueologicos, no
encontramos hule. El o/li, en la plastica mexica, donde la elasticidad de la goma no era necesaria,
su valor simbolico radicaba en su cromatismo, por lo cual podia ser substituido por otros
materiales de color negro que adquirian su significado. Esto apunta hacia que significaba por su

color y no necesariamente por su procedencia vegetal y por su elasticidad.



Por ultimo presento dos Apéndices. En el primero, incluyo los resultados de los analisis
quimicos; el segundo es una revision de los procedimientos,-por parte de los antiguos nahuas, para
la obtencion del olli y de los usos medicinales que le daban.

Cierro con la Bibliografia y el listado del material grafico que me permitio ejemplificar mis
observaciones y propuestas. Referente a las figuras, el primer capitulo contiene imagenes
registradas en las fuentes escritas; el segundo, incluye reproducciones de diferentes laminas de los
codices consultados y el tercero, fotografias de objetos tridimensionales resguardados en los
museos. Las Conclusiones también requirieron material grafico. La paginacion no incluye las hojas

con figuras, estén jntercalagas y siguen pn orden progresivo.



CAPITULO 1
LAS FUENTES ESCRITAS

1.1.- INTRODUCCION

Los testimonios escritos por conquistadores, religiosos, hombres al servicio de la corona espafiola,
cronistas de tradicion indigena y los primeros estudiosos de las culturas prehispanicas, entre los
siglos XVI y XIX, a menudo mencionan el olli. Describen este material y explican que con
frecuencia se incorporaba tanto a los ritos y ceremonias como a la vida cotidiana, en los
medicamentos y objetos utilitarios de los hombres nahuas del siglo XVI. En otras culturas
mesoamericanas también era utilizado, pero no es el tema de mi estudio.

Las cronicas, ademas de brindarnos una descripcion de los usos del o//i, dan a conocer sus
caracteristicas y procedencia. Algunas sefialan que proviene de una planta, en tanto que otras
indican que es un producto que viene del mar; unas especifican que es de color blanco y otras lo
describen como negro. Las versiones de lo que es o no es el olli son diversas, a veces discrepantes
y no facilitan la especificacion de qué es exactamente el material asi llamado por los nahuas del
siglo XVI, tema de este estudio.

Los textos asientan que en los rituales se utilizaba en estado sélido, en forma de bolas y
pelotas, y en estado liquido, se salpicaba o untaba, tanto sobre la indumentaria y los rostros de
diversas deidades del pante6n nahua como en sus representaciones fabricadas de materiales
duraderos, por ejemplo, barro y piedra. Asimismo, el olli se aplicaba a diversos materiales
perecederos como el papel, el #zoalli, los remos y las mazorcas de maiz, objetos que el tiempo ha
destruido, por lo cual hoy se conocen pocos vestigios del olli.

En un primer momento, para esta investigacion acepté que el olli, mencionado en los
documentos escritos, es el material que nosotros llamamos hule o caucho. Esta aseveracion
obedece a las siguientes razones: primero, fray Alonso de Molina, en su Vocabulario de lengua

castellana a mexicana y mexicana a castellana asi lo asienta;' segundo, los cronistas

! Olli. "Cierta goma de 4rboles medicinal, deque hazen pelotas para jugar con las nalgas." Fray Alonso de
MOLINA. Vocabulario de lengua castellana a mexicana y mexicana a castellana, 1977, por su parte Fray
Andrés de OLMOS. Arte de la lengua mexicana y vocabulario, 1985, no lo menciona.
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generalmente identifican el o/li como la goma o resina que emana de un arbol y tercero, los
estudiosos del pasado prehispanico han interpretado como hule a la pintura negra aplicada sobre
algunos objetos de ceramica, piedra y en los codices. Pero surge un problema: el material de color
negro, aplicado a las esculturas de piedra y de barro mexicas, al ser analizado quimicamente,
resultd no ser hule sino chapopote, copal, negro de carbon o negro de humo. Se conocen objetos
fabricados de hule, pero no forman parte de la problematica que en este momento se aborda.

De esta falta de concordancia entre las fuentes escritas y las fuentes arqueologicas han
surgido mis primeras dudas y finalmente el trabajo que a continuacion presento. Planteo que el
olli, utilizado en el ritual nahua efectivamente era hule como lo asientan los estudiosos de las
culturas prehispénicas, pero otros materiales de color negro lo podian substituir en las
representaciones plasticas y por lo tanto, eran idoneos para transmitir la misma carga simbolica
que el hule.

La polémica de lo que es o no es el olli es complicada. ;Qué es el olli tal y como lo
mencionan las fuentes escritas? Con dicha pregunta en mente, hago un estudio sistematico y
exhaustivo de los documentos que hacen referencia a una substancia llamada olli utilizada por los
nahuas del siglo XVI.

A pesar de que este material y sus usos no era el producto que mas interesaba a los
conquistadores y los cronistas, por ser significativo para los nahuas, les fue imposible hacer caso
omiso de él.

En esta revision abordo las cronicas escritas por los europeos y por cronistas de la
tradicion indigena, elaboradas tras la caida de Tenochtitlan, asi como aquellas redactadas a
peticion de la corona espafiola haciendo hincapié en las que se refieren al Altiplano Central, que
contemplan el uso del olli. Me interesa sefialar que cada uno de los autores escribié con una
intencién particular, lo cual se refleja también en la manera como describe el material. Son
significativos los datos que sobre él se omiten.

Para definir qué es el olli y conocer su significado en la plastica mexica, también estudio
documentos tardios, escritos a lo largo de los siglos XVII a XIX. A cada uno de ellos aplico una

serie de interrogantes en torno al material: como lo nombran, su procedencia, sus caracteristicas



fisicas y sus usos. Algunas de estas interrogantes, dentro de lo posible, también las aplico a los
codices, y a los objetos arqueologicos y ofrendas que contienen objetos fabricados de hule. De
esta forma, me propongo conciliar versiones discrepantes que se presentan a lo largo de los
escritos de los cronistas y de los primeros historiadores.

En el estudio de los textos escritos nos topamos con algunos obstaculos. Por un lado
suelen llamar de diversas maneras al material: olli, holli, oli, ollin, olin, uli, ulli, ule, ulle, ully,
ole, batey, batel’ y por otro, algunas traducciones del nihuatl y paleografias, transforman estas
palabras a "hule”, lo cual dificulta precisar a qué material se refiere el texto. Considero que las
diversas interpretaciones y traducciones de lo que es el término o//i, nos ha dificultado conocer su
significado real cuando aparece representado en los objetos arqueoldgicos y en los codices nahuas
del siglo XVI.

Para evitar confusion entre la terminologia hule y el de la denominacién, posiblemente,
hasta cierto punto genérica de olli que incluye, indistintamente hule, negro de humo, negro de
carbon, copal y chapopote, materiales de color negro, sigo las siguientes pautas: la palabra hule la
uso solo cuando menciono al exudado del arbol y utilizo la palabra olli para nombrar el material
cuya identidad se intenta clarificar en esta tesis. Tomando en cuenta que cada uno de los autores
llam6 al material de manera diferente, al presentar sus escritos procuro respetar la ortografia que
dieron a la palabra.

Cuando el o//i es hule, se refiere a un producto de un érbol tropical americano.’ El europeo
nunca habia visto algo similar; les era totalmente desconocido y los asombré profundamente.

Desde de aquel momento en el siglo XV, cuando Cristobal Colon llevo una o varias pelotas a

2, La palabra hule viene de olli; es caucho o goma el4stica. Robelo indica el afio de 1726 como registro inicial del
término. En los documentos que en este capitulo estudio, la palabra se encuentra en textos mis tempranos, pero
posiblemente es debido a la paleografia. Cecilio ROBELO. Diccionario de aztequizmos, s.f. La palabra caucho
viene de la voz tupi (Nicaragua): cachchu o cauchu.

3, Castilla eléstica, cerv. Los cronistas en general lo llaman 4rbol de hule. En cada regién tiene su propio nombre.
En la Costa del Pacifico, de Nayarit a Chiapas, arbol de hule; los chontales lo llaman /acu; los chinantecos tiniag
0 niasé; los zapotecos yaxalatzi; los huastecos pem. En la region de Puebla y Veracruz, olcudhuitl, los totonacos
tzacatl y los mayas yucatecos, quiikche y kukcha entre los chontales de Oaxaca es nombrado # niag niase y en
zapoteco, yaga latzi. Terrence PENNINGTON y José SARUKHAN. Arboles trépicales de México, 1968;
Fernando MARTINEZ CORTES et al. El hule en México, 1986; p.80; Maximino MARTINEZ. Plantas
huliferas, 1986; Barbarin ARREGUIN. "Rubber and latex" en Handbuch der pflanzenphysiologie, 1958.
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Sevilla, hasta que en el siglo XVIII la planta productora del hule fue incorporada paulatinamente al
conocimiento y usos occidentales, este material no dejo de interesar. No fue sino hasta el siglo
XIX cuando se adelantaron las primeras interpretaciones en cuanto a su significado.

El hule posee una serie de particularidades que lo caracterizan y definen. Al conocerlo al

hombre europeo le fue dificil conciliarlo dentro de su taxonomia y sus esquemas generales por lo
cual, recurriendo a la comparacion y apoyandose en descripciones de cosas que le eran conocidas,
destaco algunas y dejo de lado otras de sus propiedades y caracteristicas. Los cronistas, a lo largo
de sus testimonios describen al olli como una goma, una resina, un licor, una tinta y
frecuentemente lo comparan con "la pez" y el "betin"-* La palabra betin, del latin bitumen, entre
los siglos XVI y XIX se utilizaba para nombrar mezclas de varios ingredientes, de color negro,
liquido o en pasta, que arden con llama, humo espeso y olor peculiar, y pez era una palabra usada
para nombrar compuestos de color negro.’
A la luz de que los mismos términos fueron utilizados por los cronistas e historiadores para
nombrar al olli, al chapopotli, al copalli y a las otras mezclas y unciones sagradas que los nahuas
utilizaban en sus rituales y basandome en el hecho que el chapopote y el copal derretido son dos
de los materiales que se encuentran, en la plastica mexica, en el lugar del hule, es posible
considerar que los autores llegaron a registrar bajo el nombre de olli a’aquellas substancias que
compartian ciertas caracteristicas como el color negro y la manera en que ardian.

Ante tantos problemas y dudas, para conocer éxactamente que es el material olli que
mencionan las cronicas escritas, decidi que era necesaria la revision minuciosa de las fuentes de los
siglos XVI al XIX, asi como de aquellos primeros estudios del siglo XX sobre las culturas

mesoamericanas.

*_ El término "pez", en nahuatl, es ocotzotet! y ocotzo tlatetzauhtli. En cuanto a la palabra "betin" es tacaloloni,
"liga para tomar aves, 0 una cosa semejante". MOLINA. Vocabulario..., 1977. Ambas palabras se usaban por los
cronistas para nombrar varios materiales de color negro.

3. Los europeos conocian el chapopotli (chapopote) como betiin de Judea y pez de Castilla. Asimismo el término "la
pez" se utiliza al nombrar la pez eldstica, mineral semejante al asfalto, pero menos duro y bastante elastico; la
pez naval es un mixto de varios ingredientes derretidos al fuego y la pez negra es un material de color muy
obscuro por estar mezclada con negro de humo. Diccionario de la lengua Espaiiola, 1984.
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1.2.- EL OLLI EN LOS ESCRITOS DE LOS PRIMEROS CRONISTAS (SIGLOS XV-XVI)
Las primeras noticias del material datan de la época del descubrimiento de América y su
subsecuente conquista. Una goma de la cual fabricaban las pelotas de un juego, llamé, con singular
atencion, a algunos hombres, lo suficiente como para llevarlo del Nuevo Mundo a Europa.

Cristobal Colon después de cada uno de sus cuatro viajes al Nuevo Mundo, mostrd en

Espaiia los objetos provenientes de lugares distantes, entre los cuales se encontraba una pelota
fabricada de una goma. Ni él ni su hijo Fernando la mencionan pero se sabe de su existencia
porque fray Bartolomé de las Casas, en la Apologética historia, dice que en Sevilla vio una pelota
que llevé el Almirante Viejo.® Stephen Borhegyi y Theodore Stern sugieren que Colén la tomé en
la Isla de Espafiola (hoy Repiiblica Dominicana y Haiti) y que fue adquirida en su segundo viaje,
en 1499.”
Ante el hecho de que el juego de pelota se practicaba en la Isla, como asienta fray Bartolomé® y de
que Colén tuvo en su posesion una pelota, cabe preguntarse si vio cOmo se practicaba el juego.
Queda por saberse si efectivamente lo presencio y si conocid la planta productora del material de
ella. Considero que es casi imposible.’

Con los viajes y hazafias de los descubridores y conquistadores del Nuevo Mundo se
suscitd en Europa una gran curiosidad por las noticias de los territorios desconocidos. El interés se
vio saciado en primera instancia por los relatos' generales escritos por gente al servicio de la
corona espafiola como Pedro Martir de Angleria y Francisco de Oviedo y Valdés. Como es de

pensarse, el juego de pelota les llamo la atencion y lo mencionaron en sus testimonios.

. Bartolomé de las CASAS. Apologética historia sumaria cuanto a las cualidades, disposicién, descripcién,
cielo y suelo destas tierras, y condiciones naturales, policias, republicas, manera de vivir e costumbres de
las gentes destas Indias Occidentales y Meridionales cuyo imperio soberano pertenece a los reyes de
Castilla, 1967; v.1, p.322.

7. Stephen BORHEGYL. "The precolumbian ballgame. A pan Mesoamerican tradition" en Verhandlungen des
xxxviii Internationalen Amerikanistenkongresses, 1969; p.10; Theodore STERN. The Rubber ball Games of
the Americas, 1966; p.1. El padre de fray Bartolomé de las Casas acompafié a Colén en su segundo viaje.

¥ CASAS. Apologética..., 1967; v.2, p.189.

° Antonello GERBI. La naturaleza de las Indias Nuevas, 1992; p.37-40, menciona que el médico Alvarez Chanca
acompafié a Colén en su segundo viaje. No se pudo localizar su obra. Posiblemente en ella puede encontrarse
informaci6n al respecto.
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Pedro Martir de Angleria nunca visité las nuevas tierras; sin embargo, se encontraba en
una situacion privilegiada para obtener informacion. Tuvo en sus manos los testimonios de Colon,
de Hernan Cortés y de otros conquistadores, y a la vez, la oportunidad de conversar con algunos
de los que habian estado en el Nuevo Mundo. Ello le permiti6 redactar las Décadas del Nuevo
Mundo'® que fueron publicadas en 1530. Entre los viajeros que conocid estaba Juan de Ribera, !
un secretario enviado por Hernan Cortés en el afio de 1522 con el encargo de entregarle al rey el
quinto real. Este autor explica como, en una entrevista con Ribera, al preguntarle de los juegos
que usaban, le cont6 de uno de pelota que se practicaba en las Indias. Aparentemente Ribera pudo
haber visto como se jugaba en las costas de Veracruz, de Yucatan o en las Islas' y describe como
practicaban los jugadores y también como fabricaban la pelota. Segin Martir de Angleria esta se
hacia del jugo hervido, de unas vainas.”® Sin embargo, hoy se sabe que el hule viene de un arbol
llamado en la lengua nahuatl olquduitl, que crece en la region del Golfo de México. ;Como
explicar la aseveracion de Ribera que viene de unas vainas? Paul Standley, acertadamente, indica
que la pelota se fabricaba del hule crudo y del jugo de las plantas trepadoras de la familia de las
convolvuliceas ([pomoea o Calonyction)" y considera que Ribera presencié solo parte del
proceso de la elaboracion de la misma, dejando de lado la informacidn acerca del hule crudo del

arbol.

19 pedro MARTIR DE ANGLERIA. Décadas del nuevo mundo, 1964; v.2, p.537-549.

" Del secretario habla Bernal DIAZ DEL CASTILLO en su Historia verdadera de la conquista de la Nueva
Espaiia, 1986; p.447-449; Herndn CORTES en las Cartas de relacién, 1986; p.175; Francisco LOPEZ DE
GOMARA en la Historia general de las Indias, Historia general de las Indias, Hispanica Vitrix, cuya
segunda parte corresponde a la conquista de Mejico, 1985; v.2, p.66-67 y Henry WAGNER en un estudio
intitulado "Aztecans in Spain in 1522-1523" en The Masterkey, 1942; v.16, n.4, p.120.

12 Se presenta la suposicién de que Ribera vio el juego de pelota. Sin embargo Cortés y Dfaz del Castillo no
mencionan haberlo visto.

'3 MARTIR DE ANGLERIA. Décadas..., 1964; v.2, p.547.

4 Paul STANDLEY. "On the use of rubber by the ancient mexican" en The Masterkey, 1942; p.123-124.
Maximino MARTINEZ en el Catdlogo de nombres vulgares y cientificos de plantas mexicanas, 1979; p.96.
Una planta trepadora es llamada bejuco de cuajar hule y su jugo se utiliza para coagular el latex de la Castilla
elastica.
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Todo esto refleja que en los primeros momentos de contacto prevalecié una falta de
conocimiento en torno a la procedencia de la substancia de la cual hacian las pelotas pero mas
importante es que se distingue que, tanto Ribera como Martir de Angleria, consideraron el juego
de pelota como un deporte, para cuya practica se usaba una pelota "con increible salto"."

Francisco Fernandez de Oviedo y Valdés escribio la Historia general y natural de las
Indias, islas y Tierra Firme del Mar Océano y el Sumario de la natural historia de las
Indias. De sus dos obras s6lo en la Historia se refiere al material que en este estudio se considera
y al juego de pelota, proporcionando datos muy valiosos de temas propios de los habitantes de las
Antillas." El juego de pelota lo practicaban continuamente tanto los hombres como las mujeres y
aparentemente lo presencié y vio a la pelota rebotar. Asi pudo entender como al "slo soltarla de
la mano en tierra sube mucho mas para arriba y da un salto y otro y otro y muchos disminuyendo
en el saltar por si misma como lo hazen las pelotas de viento y muy mejor, mas como son macizas
son algo pesadas.""” El hecho de que el cronista compara los tipos de pelota sefiala que conocié a
ambas, la de hule macizo y las de viento, por lo cual logra sefialar que las de estas tierras eran
mejores que las europeas.’® Explica que la cancha donde se practicaba el juego de pelota se
llamaba batey," término con el cual, en la lengua taino arawako, denominaban en las Antillas a las

plazas.® -

'3, MARTIR DE ANGLERIA. Décadas..., 1964; v.2, p.547.

16, Gonzalo FERNANDEZ DE OVIEDO Y VALDES. Historia general y natural de las Indias, Islas y Tierra
firme del Mar Océano, 1979; libro 6, capitulo 2, folio LIX.

17 FERNANDEZ DE OVIEDO Y VALDES. Historia..., 1979; libro 6, capitulo 2, folio LIX.

18 Las pelotas que se conocian en Europa, hasta el momento del primer contacto con las Indias, eran cuatro. Una,
de 1a cual se desprende el término pelota, era de cuero cortado en cuartos, rellena de pelo y se llamaba trigonal,
la llamada follis era de viento, una vejiga inflada; la nombrada paganica estaba embutida de pluma y la de
nombre harpasso o harpasto era utilizada en un juego similar al hockey moderno. STERN. The rubber ball
games..., 1966; p.47; Enciclopedia Britinica, 1973.

19 FERNANDEZ DE OVIEDO Y VALDES. Historia..., 1979; libro 6, capitulo 2, folio LIX.

2 STERN. The Rubber ball Games..., 1966; p.29. Batey - (voz caribe) pelota de jugar y el mismo juego; plaza o
lugar en que se juega. En las Antillas plazoleta, explanada situada ante una casa o espacio en que estan las casas
en los ingenios y demds fincas.
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Se sabe que el arbol productor de hule crecia en las Antillas.?' Oviedo, al parecer, no vio el
arbol y a pesar de describir la flora americana, no lo menciona a lo largo de sus textos. Sin
embargo, el cronista describe como se fabricaban las pelotas. Explica que "son de unas raices de
arboles y yerbas y zumos y mezcla de cosas", lo cual sugiere que si bien presenci6 su manufactura,
no vio todo el proceso sino sélo la mezcla antes de su coccion cuando parecia "cera pez negra" y
después de cocida, cuando hecha pasta se hacia negra y esponjosa.”” Queda asentado que para
describir el material del cual se hacian las pelotas, lo compar6 con la cera pez negra, o sea el betiin
llamado chapopote.

El material del cual se hacian las pelotas fue visto como algo curioso y el juego, como un
evento para exhibir en presencia de reyes y papas; Hernan Cortés, al parecer lo considero asi. En
1528 el conquistador se dirigié a Espaiia llevando consigo a algunos indios tlaxcaltecas quienes,
como demostracion, jugaron patolli, a la pelota y presentaron diversos malabarismos con los pies,
en presencia de cardenales y del papa Clemente VII y ante la corte de Carlos V, en Barcelona.”* El
hecho fue registrado por el orfebre y tallista de Estrasburgo, Cristoph Weidlitz, antes del mes de
marzo de 1529.%

Se conoce el primer retrato de indios practicando el juego, vemos a dos personajes, dandose la
espalda, boleando una pelota de color claro (FIGURA 1). Una glosa que acompaiia la imagen,

describe la pelota, como se juega y el equipo que portan ambos jugadores.”® Dos cosas quisiera

2! STERN. The Rubber ball Games..., 1966; p.7.
2 FERNANDEZ DE OVIEDO Y VALDES. Historia..., 1979; libro 6, capitulo 2, folio LIX.

#_ FERNANDEZ DE OVIEDO Y VALDES. Historia..., 1979; libro 17, capitulo 7, folio CXXXITII. El cronista
explica que el material con el cual protegian los navios era llamado brea, pez, betin y betume, o sea, asfalto.

* DIAZ DEL CASTILLO. Historia verdadera..., 1986; p. 522-528; LOPEZ DE GOMARA. Historia general de
las Indias, 1986; v.2, p.109; Francisco Javier CLAVIJERO. Historia antigua de México, 1987; p.247.

. Walter KRICKEBERG. "El juego de pelota mesoamericano y su simbolismo religioso” en Traducciones
mesoamericanistas, 1966; v.1, p.193; Jean Michael MASSING. "Early european images of America: the
ethnografic approach” en Circa 1492, 1992; p.517.

% Cristoph WEIDLITZ. Das Tratebuch de Cristoph Weidlitz von seinem reisen nach Spanien (1529) und den
Niederland (1531), 1927; p.24. "De esta manera juegan los indios con la pelota inflada, con el trasero, sin
tocarla con las manos, en la tierra; tienen también un cuero duro sobre el trasero, para que reciba el golpe de la
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destacar con referencia a la imagen: el hecho de que la pelota sea de color claro, a pesar de que las
imagenes estin totalmente iluminadas y la glosa, que asienta que la pelota esta inflada,
aufgeblassenen.

Se sabe que las pelotas con las cuales se practicaba y aun se practica el juego, son de hule

solido, no infladas y que son de color oscuro, casi negro.”” El hecho de que Weidlitz afirme que la
pelota es de color claro e inflada, sugiere que €l nunca la sostuvo, lo que permite suponer que su
conocimiento de las pelotas europeas haya contaminado su descripcion.
Cortés y Weidlitz, como Martir de Angleria y Fernandez de Oviedo, se interesaron en un juego
que no percibieron como un ritual sino como un deporte de exhibicion. En estos casos es patente
que su conocimiento referente a las pelotas, derivd de las europeas, por lo cual compararon la
pelota autoctona que "saltaba. de manera maravillosa" con la inflada, porque entre las que
conocian, era la que mejor rebotaba.

Las primeras noticias acerca del olli, se dieron a lo largo de una etapa en la cual la
informacion sobre el Nuevo Mundo fue abundante. En élla, la percepcion hacia el material cambi6
poco pero se fue ampliando paulatinamente. Los autores mencionados, por lo general, se
interesaron en el material hecho pelota para un juego que se practicaba en las islas, en la tierra
firme y en Europa. Percibieron la goma de distintas maneras. Primero caballeros, como Colén y
Cortés, si bien conocieron tanto el material como el juego de pelota, no les dieron importancia; en
sus escritos no llegaron a mencionarlos. Sabemos que tuvieron conocimiento de ellos, a partir de
otros autores. La excepcion fue Weidlitz quien, como se dijo, presencio el juego de pelota en la
corte espafiola.

Ahora bien, se entiende que en primera instancia la pelota fue vista como una curiosidad.
Martir de Angleria y Fernandez de Oviedo cambiaron la vision inicial que se tuvo del material.

Aunque ambos reconocieron su importancia a la luz de un deporte, se interesaron también en la

pelota, también usan un guante de cuero asi." Traduccién tomada de KRICKEBERG. “El juego de pelota..."; v.1,
p.193.

77, Esta afirmacién se basa en los estudios de Isabel KELLY. "Notes on a west coast survival of the ancient mexican
ballgame" en Notes on Middle American Archaeology, 1942; en la pelicula Ulama. El juego de la vida y de
la muerte de Roberto ROCHIN y en mi propio trabajo de campo.
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manufactura de las pelotas y en la planta productora del material del cual se fabricaban. Pensaron
que se hacia de hierbas, plantas trepadoras y de raices de arboles. Estos cronistas, al encontrarse
con algo tan ajeno a lo que conocian, lo compararon con aquellas que conocian. Fernandez de
Oviedo, quien posiblemente vio el material, consideré que era parecido a la pez negra en tanto a
su textura y color, y al sefialar la manera en que rebotaban las pelotas, él y los demas las

compararon con las europeas, siempre afirmando que las indigenas eran mejores.
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1.3.- EL OLLI EN LOS TEXTOS DE LA EVANGELIZACION (SIGLOS XVI-XVII)
A lo largo de los siglos XVI y XVII, los religiosos de las 6rdenes mendicantes y mas tarde los
pertenecientes a las ordenes seculares, produjeron una gran cantidad de cronicas. El caracter
particular de la labor misionera en el Nuevo Mundo repercutio en los temas que trataron los
religiosos. Los frailes franciscanos Toribio de Benavente (Motolinia), Bernardino de Sahagin y
Geronimo de Mendieta, para erradicar las costumbres paganas, registraron vasta informacion en
sus tratados. El dominico fray Diego Duran igualmente escribio de la vida de los indios de la
Nueva Espatia. Estos textos que hoy consideramos etnograficos por su tematica, mencionan datos
especificos del uso del o/li en el ritual y en la vida cotidiana nahua antes de la Conquista.
Los miembros del clero secular, como lo son Pedro Ponce de Leon y Hernando Ruiz de Alarcon,
también se ocuparon en conocer y escribir de la religion pagana, por lo cual sus tratados refieren
los ritos y creencias que subsistian en la colonia en los cuales se incluye el olli. A pesar de que los
textos de Fray Bartolomé de las Casas tenian otra finalidad, defender los derechos de los indios
explotados, sus testimonios retinen valiosa informacion de los muchos usos que le daban al olli los
habitantes de la Nueva Espafia y de las islas.

Motolinia llegé a la Nueva Espaiia con el primer grupo de doce franciscanos en el afio de
1524. Escribi6 diversos textos, entre ellos uno concluido en el afio de 1541, ahora llamado por
Edmundo O'Gorman, El Libro perdido, formado de las dos copias tardias: los Memoriales o
Libros de las cosas de la Nueva Espaiia y en la Historia de los indios de la Nueva Espaiia.”®

El franciscano asienta que el "u/li" es "una goma de un arbol que se halla en tierra caliente
al cual punzandole salen unas gotas blancas, y ayuntando lo uno con lo otro, tornase negro, casi
como pez blanda" y explica que "de esto hacen las pelotas con que juegan".”® Esta descripcion de

la transformacion fisica y cromatica del material, es muy importante para mi estudio. Por un lado,

’

% Fray Toribio de BENAVENTE (Motolinia). El libro perdido, 1989; Memoriales o Libros de las cosas de la
Nueva Espaiia y de los naturales de ella, 1971; Historia de los indios de la Nueva Espaiia. Relacién de ritos
antiguos, idolatrias y sacrificios de los indios de la Nueva Espaiia, y de la maravillosa conversién que Dios
en ellos ha obrado, 1990.

2 BENAVENTE (Motolinia). El libro perdido, 1989; p.106-107, Memoriales..., 1971; p.66-67, Historia...,
1990; p.34-35.
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aclara como es el olli que exuda del arbol y por otro indica, que después de coagular, el material
era parecido a la pez. Se distingue que para describir el olli, Motolinia para hacerse entender, lo
compar6 con otros materiales de color negro. Como se vera a lo largo de este capitulo, el destacar
ciertos aspectos que tienen en comun el hule y la pez, al parecer llevé a autores posteriores a
olvidar las diferencias entre ambos, hasta el punto de considerarlos sin6nimos.

Motolinia quiza vio el olli o bien le informaron al estar en los actuales estados de Veracruz
y Tehuantepec® donde aun crecen los arboles. En el texto en el cual compara las pelotas de olli
con las europeas, se percibe una apreciacion personal, y para hacerlo debi6 conocer ambos tipos.
El fraile indica que las pelotas americanas "saltan mas que las pelotas de viento de Castilla" y
explica que son mas pesadas y parecen tener azogue adentro.’ Pero a pesar de que el fraile sabe
que las pelotas son solidas, asienta que el ulamaliztli, en castellano es "el juego de pelota de
viento".

El religioso aclara que donde los nahuas jugaban pelota recibia el nombre de tlachtli o
tlachco pero que los espafioles lo llamaron batey,’” término que adoptaron desde que estuvieron
en las islas.”® Ello es significativo ya que entre los primeros cronistas esta palabra, fue utilizada
para designar a la cancha y al juego de pelota y mas tarde, la usaron para referirse a otras cosas
relacionadas con el juego, como la pelota misma, el material de que estaba hecha y hasta el arbol
del que procedia el material base.

A pesar de que Motolinia percibe al juego de peldta como acto idolatrico, no menciona su
prohibicion. Hace una detallada descripcion de la cancha, de los ritos asociados con su

edificacion, de la manera en que se practicaba el wlamaliztli y de lo que sucedia durante los

% En la introduccién que presenta O' Gorman en BENAVENTE. Memoriales..., 1971; p.XLVI-XLVII, indica que
Motolinia registrd estos datos entre 1535 y 1536, tras haber conocido el actual estado de Veracruz y la zona de
Tehuantepec.

3' BENAVENTE (Motolinia). El libro perdide, 1989; p.106; Memoriales..., 1971; p.66; Historia..., 1990; p.35.

32 BENAVENTE (Motolinia). El libro perdido, 1989; p.615-616. Memoriales..., 1971; p.380-381; La Historia...,
1990 no incluye la noticia.

. Franz BLOM. "The Maya ballgame 'pok-ta-pok' called 'tlachtli' by the Aztecs" en Middle American Papers,
1932; nim.4, p.495-497.
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partidos.> He de mencionar que esta descripcion se repite a lo largo de la historiografia americana
pero es con Motolinia que se inscribe por primera ocasion la palabra ulamaliztli para designar un
juego que aln se practica hoy en dia.

En breve descripcion de una de las 18 fiestas fijas del calendario ritual, el fraile explica que
en la veintena Atemoztli, en honor a Tlaloc se goteaba olli a papeles, los que colocaban en los
pechos de los idolos.** O' Gorman sugiere que el autor de este segmento del texto fue fray Andrés
de Olmos y que Motolinia lo aprovechd.”® En la version mas extensa de la misma veintena,
Motolinia especifica que los indios llevaban a los templos papeles pintados con olli. Describe
como, al quemarlo, dejaban caer las gotas negras sobre papeles pintados y como lo aplicaban a los
carrillos de los idolos. Algunos, comenta tenian dos y tres dedos de costra del material sobre sus
rostros y parecian figuras del demonio.”’

La informacién de Motolinia referente al olli es rica y fundamental para el conocimiento
del material y repercutié en la historiografia de los siglos XVI al XVIII. Al ser la primera
descripcion de la manera como se explotaba y de la metamorfosis que sufria tan pronto entraba en
contacto con el aire, su testimonio altero de manera patente la apreciacion que del olli se tuvo
durante los primeros afios después de la conquista pues ademas de ser el material del cual hacian
las pelotas de un juego, los indios, frecuentemente, lo quemaban en sus ceremonias y lo aplicaban
a papeles y a los rostros de esculturas de sus dioses.

Como veremos a lo largo de este capitulo, los cronistas (Gémara, Cervantes de Salazar, Herrera y
Tordesillas, De las Casas y Mendieta) que conocieron de manera directa o indirecta los escritos
del franciscano, repitieron lo dicho por Motolinia referente a la procedencia del olli y a sus
caracteristicas. Los escritos del fraile cambiaron la vision inicial que en Espaifia se tenia del

material, a mediados del siglo XVI.

34 BENAVENTE (Motolinia). El libro perdido, 1989; p.615; Memoriales..., 1971; p.380-381.

35 BENAVENTE (Motolinia). El libro perdido, 1989; p.89; Memoriales..., 1971; p.53;. No encontramos este dato
en la Historia..., 1990.

36 BENAVENTE (Motolinia). El libro perdido, 1989; p.86, nota 34.

3 BENAVENTE (Motolinia). El libro perdide, 1989; p.107; Memoriales..., 1971; p.67; Historia..., 1990; p.36.
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Fray Geronimo de Mendieta llego a la Nueva Espafia en 1554 y volvié a Espafia en 1570.
Dos afios mas tarde regreso, por orden de sus superiores, para escribir la historia de la provincia.
Por 25 afios trabajo en la elaboracion de su Historia eclesidstica indiana, compuesta por 5 libros,
la cual ya concluida la envi6 a Espafia en 1596. Su obra mas bien registra las actividades
evangelizadoras en la Nueva Espaiia y s6lo en el segundo libro refiere los ritos y costumbres de los
indios de la Nueva Espafia y da a conocer algunos usos de! "u/li".

El fraile asienta que en la fiesta de Cintéotl, los papeles con sangre y olli eran cortados y
puestos en las labranzas y sembrados pero no determina quién efectuaba esta ofrenda.
Posiblemente el religioso no presencié esta actividad, ya que cuando él describe alguna, asi lo
indica.*® Quiz4 se lo contaron y muy probable es que el dato provenga de los escritos perdidos del
Padre Olmos, ya que asienta en el prologo del segundo libro, que para su elaboracion consulté los
textos de éste y los de Motolinia.

En otro apartado, siguiendo a Motolinia, repite que el olli sale de un arbol, en gotas
blancas y que después se vuelve negro como pez y afiade la noticia, sin especificar su fuente de
informacion, referente a un rito que se celebraba entre los totonacos. Indica que los hombres de 25
afios y las mujeres de 16, consumian, cada seis meses, una masa llamada foyolliaytlaqual en la cual
se mezclaba sangre de nifios, olli y las primeras semillas que salian de una huerta.” Esta noticia la
comparten Mendieta y Casas pero cada uno llama a la masa de manera distinta. Tras cotejar la
informacion que el franciscano nos proporciona, se puede sugerir que la noticia deriva de la
Apologética escrita por Bartolomé de las Casas.*

Mendieta, a pesar de que conocié diversos escritos donde se menciona la utilizacién del
olli, hace muy pocas referencias a él, lo cual se debe a que su intencion era fomentar la conversion
y no la de registrar minuciosamente las costumbres indigenas. No solo deja de lado datos

referentes al uso del olli que debié haber leido en sus fuentes sino que incluso omite mencionar el

3 Fray Gerénimo de MENDIETA. Historia Eclesidstica Indiana, 1971; p.102.
¥ MENDIETA. Historia Eclesidstica..., 1971; p.109.

0 CASAS. Apologética..., 1967; v.2, p.207.
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juego de pelota. jEsto indica que nunca lo vio por lo tanto ignoraba su existencia? No se sabe
pero quiza esta omision se deba a que entre los religiosos, el olli se consideré un material que
fundamentalmente se utilizaba en los rituales de los indios, a diferencia de como fue percibido en el
primer momento del contacto, un material del cual se fabricaban las pelotas de juego.

El texto conocido como Costumbres, fiestas, enterramientos y diversas formas de
proceder de los indios de la Nueva Espaiia*' escrito en la segunda mitad del siglo XVI, es copia
parcial, s6lo del texto, del Codice Tudela y presenta noticias importantes del uso ritual del olli.**
Elizabeth Boone sefiala que el texto en el Codice Tudela, perteneciente a los codices del grupo
Magliabechi, debe ser considerado como una segunda fuente de informacién. El documento,
conformado pbr imagenes y texto, es una copia de un prototipo ahora perdido, aparentemente
hecho por manos indias, por el afio de 1553, a peticion de un fraile. La estudiosa encuentra que la
informacion en las glosas en castellano del Cédice Tudela fue escrita en los espacios que se
dejaron en blanco junto a cada una de las imagenes y que las noticias provienen de otros
documentos o de diversos informantes,” lo cual justifica el incluir, en este apartado, las noticias de
las Costumbres....

En este texto se encuentran dos menciones del o/li. Considero que son importantes ya que no se
repiten en otras cronicas que he consultado. La primera indica que en la veintena Huey Tozoztli,
las mujeres "se ponian color collorada este dia en el rostro y ofrecian /.../ cacao, /... / pinol, y
piedras preciosas y encienso y ole, betan".* La segunda se refiere a los eventos que tomaban lugar
en la veintena Tozoztontli. Indica que "bailaban todas las mujeres de los sefiores y principales del

pueblo con muchas joyas e bien vestidas e ivanse a sus sementeras y hazia cada una dellas tres

4 "COSTUMBRES, fiestas, enterramientos y diversas formas de proceder de los indios de la Nueva Espafia” en
Tlalocan, 1945-1948; p.37-63.

2 E]l Cédice Magliabechi y el Cédice Ixtlilxochitl aunque contienen imégenes paralelas al Cédice Tudela,
presentan glosas diferentes.

3 Elizabeth BOONE. The codex Magliabechiano, 1983; p.78-81.

4 "COSTUMBRES...", 1945-1948; £.341v, p.41. Véase también CODICE TUDELA, 1980; f.14v, p.254.
21



mojones de piedras y todos tres mojones daba y ofrecia papel y ole que es encienso prieto y

encienso blanco."*

Boone detecta en estos documentos que el escriba tenia un interés en las costumbres
nahuas pero también una falta de conocimiento de la lengua nahuatl y de la cultura nahua.® Esta
observacion se ejemplifica en las menciones del olli que se incluyen en el texto. El escriba, para
definir qué es el material, le da el nombre de betiin. Indica que es un incienso prieto y lo distingue
del incienso blanco. Como he sefialado, son comparaciones de este tipo las que nos han llevado a
desconocer la verdadera identidad del olli. Como se vera con posterioridad, esta referencia remite
a la manera con la cual Tezozoémoc llamara al olli, "ulli prieto”.

Fray Bernardino de Sahagun arrivo a la Nueva Espaiia en 1529. Con el tiempo, vio como
persistian las costumbres paganas y comprendi6 que para erradicarlas era necesario conocerlas.
Para 1547 ya habia recabado informacion de las tradiciones y del idioma de los habitantes
indigenas de la Cuenca de México. En 1558, fray Francisco de Toral le solicitd escribir acerca de
la cultura indigena. Sahagin primero elabor6 un cuestionario. Por tres afios en el pueblo
tezcocano de Tepeapolco, con discipulos del Colegio de la Santa Cruz de Tlatelolco, entrevisté a
los ancianos, vio pictografias y registro las noticias en nahuatl, en caracteres latinos. Este
manuscrito, nombrado por Francisco del Paso y Troncoso Primeros memoriales,”’ contiene una
serie de imagenes consideradas como una continuacion de la tradicion pictorica indigena.
Posteriormente, con los discipulos trilingiies, a través de la entrevista, con informantes ancianos de
Tlatelolco y de Tenochtitlan, cotejé y aumento sus datos. El fruto de estos afios de trabajo forman

parte de los Cédices Matritenses.*® En 1565, en busca de apoyo, en el convento de San Francisco

“ "COSTUMBRES...", 1945-1948; f.341r, p.40. Véase también CODICE TUDELA, 1980; f.13v, p.252.
6 BOONE. The codex..., 1983; p.78-79.

7. Los Primeros memoriales forman parte de los Codices Matritenses, existentes una parte, en la Biblioteca del
Real Palacio y otra en la de 1a Real Academia de Historia, ambas instituciones madrilefias.

“_El HANDBOOK OF MIDDLE AMERICAN INDIANS, 1965-1984; vol. XIII, p.218-239 explica que en
Tlatelolco elaboré el ahora llamado Manuscrito de Tlatelolco y en Tenochtitlin un texto llamado Memoriales
en espaiiol, ambos incluidos en los Cédices Matritenses.
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en México escribi6 otros dos documentos.*” El Sumario lleg6 a manos del presidente del Consejo
de Indias, quien le solicitd a Sahagiin redactar una version en castellano. Este texto, ahora
perdido, llevaba el nombre de Manuscrito Enriquez. Con apoyo del virrey, concluy6 por 1585, el
llamado Manuscrito Seguera, identificado por los estudiosos como el Cédice Florentino.*® Este
codice, con imagenes de influencia europea que acompaiian el texto, es considerado la versién
definitiva de la obra de fray Bernardino, escrito a dos columnas, la derecha en nahuatl y la
izquierda en castellano. El texto en castellano, ahora llamado Historia general de las cosas de la
Nueva Espaiia, es una version en la cual el autor no incorpora todo lo que expresa en el texto
nahuatl y a su vez, incluye otros datos. He de mencionar que, en la columna escrita en nahuatl,
Sahagtin llama al material olli y en la de castellano u/li.
Estimé importante considerar todos sus escritos que refieren a mi tema de estudio, dado que como
conjunto, amalgaman valiosa informacion sobre el uso del olli por parte de los habitantes de tres
lugares: Tepeapolco, Tlatelolco y Tenochtitlan. ™

El arbol de olli, olquauitl, no crece en la Cuenca del Valle de México; éste se da "hacia el
nacimiento del sol".*> Sahagin, al parecer, no vio el arbol ni su exudado y posiblemente sus

informantes tampoco. Describe al olquduitl como grueso, copado, semejante al pochot! y explica

“_El Sumario y el Breve compendi6. Véase: HANDBOOK ..., 1965-1984; vol. XIII, p.218-239.

° HANDBOOK..., 1965-1984; vol. XIII, p.55, 196. Véase: Munro EDMONSON. "Introduccién” en Sixteenth
century Mexico. The work of Sahagun, 1974, p.1-15.

3! Para tratar de encontrar las diferentes menciones del tema que aqui se trata consulte las diversas ediciones y
traducciones que existen de 1a obra de Fray Bernardino de SAHAGUN: Cédice Florentino, Manuscrito 218-20
de la Coleccién Palatina de la Biblioteca Medicea Laurenziana, 1979; Florentine Codex. General History
of the things of New Spain, 1950-1982; Historia general de las cosas de Nueva Espaiia, 1985; Historia
general de las cosas de Nueva Espaiia, 1988; Primeros memoriales, 1993; Primeros memoriales, 1974;
Cédices Matritenses de la Historia General de las Cosas de la Nueva Espaiia de Fray Bernardino de
Sahagiin, 1968; Cédices Matritenses del Real Palacio. Ritos, sacerdotes y atavios de los dioses, 1958; "De
las enfermedades del cuerpo humano y de las medicinas contra ellas" en Estudios de Cultura Nahuatl, 1969; v.
VIII, p. 51-122; "De las plantas medicinales y otras cosas medicinales" en Estudios de Cultura Nahuatl, 1971; v.
IX, p. 125-230; "Descripcién de medicina en textos diversos del libro XI de los Codices Matritense y Florentino"
en Estudios de Cultura Nahuatl, 1974; v. X1, p. 45-136; "Textos acerca de las partes del cuerpo humano y de las
enfermedades y medicinas en los Primeros memoriales de Sahagin” en Estudios de Cultura Nahuatl, 1972; v.
X, p. 129-154.

2. SAHAGUN. Florentine..., 1950-1982; v. X, p.187; Historia..., 1985; p. 609; Cédice Florentine, 1979, libro X,
cap. 29.
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que al cortar su corteza mana el olli. El material se cuaja, endurece, se hace como nervio, recio,
bota y es blando, carnudo. El texto en nahuatl no indica el color del material pero en la version
castellana asienta que del 4rbol mana aquella resina negra que se llama olli,” lo cual sugiere que
Sahagun no lo conocia y por lo tanto, su aseveracion es incorrecta.

Es sabido que el material sale del arbol en color blanco y posteriormente obscurece, por lo cual el
que tenia los arboles vendia la goma en el mercado en masas redondas, anchas, delgadas y largas,**
de color obscuro y los habitantes de la Cuenca, al no haber visto el arbol, no conocian el material
en estado liquido, crudo. Asi pues, jquién le hablo al fraile de un arbol que no crecia en la region?
Sahagun no se limito a la informacion de ancianos principales que habian sido jovenes al momento
de la Conquista; entrevisto también a los pochteca, y a mujeres y hombres médicos.*® Alfredo
Lépez Austin asienta que las noticias de las plantas y animales procedentes de regiones distantes
quiza se debieron a "pochtecas o bien a jardineros reales quienes vieron las plantas en los jardines
o bien dibujados en las paredes."*® En el caso del olquduitl, cabe suponer que fue alguien que
conocia los usos del olli en la medicina indigena, ya que en la descripcion del arbol destaca el uso
medicinal de su producto. Para curar algunas enfermedades e infecciones, el olli generalmente se
derretia. Curaba ojos, postemas y pudrimientos, y bebido con cacao, curaba el estomago, los
intestinos y el vientre.”” Puesto sobre las narices, mezclado con sal y otros ingredientes curaba la
aspereza o sequedad. Frotado a la garganta ayudaba a curar la ronquera. Los labios partidos por
demasiado fri6 y calor se podian untar con olli derretido y si quedaba alguna sefial fea, se sajaba,

quemaba, cosia con un cabello y después se echaba encima el material. Cuando colgaba la lengua

3 SAHAGUN. Florentine..., 1950-1982; v. X, p.112; Historia..., 1985; p.662.

¢ SAHAGUN. Historia..., 1985; p. 573; Florentine..., 1950-1982; v. X, p. 87; Cédice Florentino, 1979, libro X,
cap. 63-64.

55 Munro EDMONSON. "Introduccién" en Sixteenth century Mexico. The work of Sahagun, 1974, p.5.

56 Alfredo LOPEZ AUSTIN. "The research method of Fray Bernardino de Sahagun: the questionnaires" en
Sixteenth century Mexico, the work of Sahagun, 1974; p. 144.

7 SAHAGUN. Historia..., 1985; p. 662; Florentine..., 1950-1982; v. XI, p. 112, Cédice Florentino, 1979, libro
11, cap. 6, folio 115-116.

24



fuera de la boca, se frotaba con olli** y a las llagas dentro de los oidos también se les ponia olli
derretido.”

Las recetas de la medicina nahua indican que el material se aplicaba solo o bien era
ingerido mezclado con otras substancias. El que escupia sangre lo bebia mezclado con las plantas
tilxochitl, mecaxochitl y ueinacaztli y el chile lamado chiltecpin, si a estas plantas se les afiadia
vino, se omitia la goma. Para remediar el estrefiimiento, hacian unas calas de hollin, tequixquite,
chile y olli, con lo cual el enfermo hacia camaras.* Y el olli revuelto con la raiz oquichpachtli,
untada con xomalli, expelia los deshechos del cuerpo. Esta misma raiz, mezclada con xoxocoyoltic
y olli, era provechosa para las mujeres que no podian retener la simiente del varén.®!

Sahagiin en su Historia General asienta que recibio beneficio de las virtudes del o/li y las de otras
gomas: copal blanco y chapopotli. Explica que derretidas, hechas como brea, hacen bien a todos
los miembros interiores y exteriores.*

Considero que los usos medicinales del o/l/i dan a conocer algunas de sus caracteristicas: en
la medicina se utiliza en estado liquido; derretido, se unta al area afectada, generalmente a los
orificios corporales, o bien es insertado al cuerpo o ingerido.

Sahagiin también explica que el olli era utilizado para fabricar objetos de tipo practico. Los

olmaitl con los cuales golpeaban los feponaztli lo llevaban en las puntas® y los olcactli de los

60. SAHAGUN. Historia..., 1985; p. 587-589; Florentine..., 1950-1982; v. X, p. 145-147; Cédice Florentino,
1979, libro X, cap. 28.

® SAHAGUN. Historia..., 1988; v. 2, p.586; Florentine..., 1950-1982; v. X, p. 141; Cédice Florentino, 1979,
libro X, cap. 28.

% SAHAGUN. Historia..., 1985; p. 591; Florentine..., 1950-1982; v. X, p. 154-155; Cédice Florentino, 1979,
libro X, cap. 28.

6! SAHAGUN. Florentine..., 1950-1985; v. XI, p. 185-186; Historia..., 1988; v. 2, p. 777, Cédice Florentino,
1979, libro XI, cap. 7.

62 SAHAGUN en la Historia..., 1985; p. 697 designa el copal, el hule y el chapopote como gomas. Esta noticia
s6lo la encontramos en la version en castellano y no en la version ndhuatl del Cédice Florentino, 1979, libro XI,

cap. 9, folio 212.

3 SAHAGUN. Historia..., 1985; p. 471; Florentine..., 1950-1982; v. VIII, p. 28; Cédice Florentino, 1979, libro
VIII, cap.9. ‘
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tlaloques tenian suelas de olli.** Estos dos tipos de objetos y las pelotas que guardaban los sefiores
nahuas® y que utilizaban en el tlachco®® eran de olli solido.

‘Como sefialé, algunos de los evangelizadores, para explicar qué es el olli lo asociaron al

juego de pelota, y lo mismo sucede en.el caso de Sahagun al cotejar la descripcion del olquduitl en
la version en nahuatl y en la escrita en castellano del Cédice Florentino.*”’
Sahagun, al presentar los usos del o/li, en la version en castellano, para aclarar qué es el material
lo asocia al juego de pelota y destaca que salta.®® Aunque de hecho el franciscano le presté poca
atencion al juego, por un lado explica que las pelotas eran infladas y por otro que eran macizas.”
Al parecer, sabia que el olli tenia otros usos mas peligrosos, aunique no explicita que la practica
del juego fuera idolatra, como otros lo califican, ni menciona la prohibicion para que los indigenas
lo practicaran.

Los textos sahaguntinos indican que el olli frecuentemente formé parte de la vida ritual
nahua. Muchas deidades de su panteon lo llevan en sus atuendos y bajo cargo de los sacerdotes, se
utilizaba en las ceremonias de las fiestas fijas del calendario ritual, xiuhpohualli. Durante
Atlcahualo, en los montes colgaban fefeuit! y en todas las casas y palacios levantaban varales

colgados de papeles llenos de gotas de olli, llamados amateteuitl. A todos los nifios que

% SAHAGUN. Historia..., 1985; p. 316; Florentine..., 1950-1982; v. VI, p. 39; Cédice Florentino, 1979, libro
VI, cap. 8. Los olcactli son los zapatos de ol/i (hule), no asi los pozolcactli que algunos estudios traducen como
zapatos de hule.

% SAHAGUN. Historia..., 1985; p. 459; Florentine..., 1950-1982; v. VIII, p. 29-30; Cédice Florentino, 1979,
libro VIII, cap. 10. '

68. SAHAGUN. Historia..., 1985; p. 472; Florentine..., 1950-1982; v. VIII, p. 58; Cédice Florentino, 1979, libro
VIII, cap. 17.

¢ SAHAGUN. Florentine..., 1950-1982; v. XI, p.112; Historia..., 1985; p.662; Cédice Florentino, 1979, libro
XI, cap. 6.

% Por ejemplo en su descripcién de la veintena Etzalcualiztli, cuando ofrendan ulfeteo. SAHAGUN. Cédice
Florentino, 1979, libro II, cap. 25, folio 42; Historia..., 1985; p.116; Florentine..., 1950-1982 v. II, p. 85.

% SAHAGUN. Historia..., 1985; p. 472, 459; Florentine..., 1950-1982, v. VIII, p. 29, 58. En castellano lo llama
el juego de la pelota de viento y en ndhuatl lo designa ulama, ollamaz.
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sacrificaban les tefiian la cara con olli y les ponian olcactli y a los llamados Poyahuatla, asimismo
los vestian con unos papeles rayados con ol/i.™

En las primeras ceremonias de Tlacaxipeualiztlizi, a los que iban a sacrificar los vestian con
papeles, en cuatro ocasiones y cada una de ellas se les pintaba con o/fi.”* En Huey Tozoztli, las
virgenas llevaban al templo de Chicomecoatl y de Cintéotl mazorcas de maiz, a las cuales les
echaban gotas de aceite de olli y envolvian en papeles de color rojo,” y en Téxcatl las doncellas,
en un baile llamado toxcachocholoa, llevan papeles llamados tetéuitl,” al parecer pintados con
olli.

Durante Etzalcualiztli, €l ministro de Tlaloc tenia la cara untada de olli derretido. El y otros
ministros llevaban los ulfeteo™ a la orilla del agua y los quemaban junto con papeles y figuras de
copal. Después, en una canoa con remos azules y manchados de ofli llevaban, al sumidero de
Pantitlan, los corazones de los sacrificados en una olla azul, tefiida con olli en cuatro partes y
papeles manchados de olli llamados fetéuitl; arrojaban estos objetos al agua, con cuatro fetéuitl
maés ardiendo en un incensario.”

En Tecuilhuitontli la representacion de la diosa Uixtociuatl llevaba un baston con papeles goteados
de olli" y en la veintena Ochpaniztli, las doncellas que servian a Chicomecéatl, en una procesion,

llevaban siete mazorcas de maiz rayadas con olli derretido y envueltas en papel blanco.” En

14

0. SAHAGUN. Historia..., 1985; p. 98-99; Florentine...,1950-1985, v. II, p. 42-45, Cédice Florentino, 1979,
libro O, cap. 20; Primeros... 1974; p. 21.

" _SAHAGUN. Florentine..., 1950-1985, v. II; p. 45; Cédice Florentino, 1979, libro II, cap. 20.

2. SAHAGUN. Historia..., 1985; p. 106; Florentine... 1950-1982, v. II; p. 63: Cédice Florentino, 1979, libro II,
cap. 23.

3. SAHAGUN. Historia..., 1985; p. 110; Florentine... 1950-1982, v. II, p.74; Cédice Florentino, 1979, libro II,
cap. 24. Primeros... 1974, p.32; Primeros... 1993, folio 250v.

™ Los ulteteo aparentemente eran figuras de hule, vestidas.

7S SAHAGUN. Historia..., 1985; p. 116-119; Florentine..., 1950-1982, v. II, p. 85-90; Cédice Florentino, 1979,
libro I1, cap. 28.

76 SAHAGUN. Historia..., 1985; p. 120; Florentine..., 1950-1982, v. II, p. 92; Cédice Florentino, 1979, libro II,
cap. 26.
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Tepéilhuitl, al rostro de las imagenes de tzoalli le ponian olli derretido y las cubrian con papeles
llamados teteuitl y a las mujeres y el hombre que sacrifican los aderezaban con papeles manchados
con olli derretido.” Finalmente, en Atemoztli, la gente que hacia las "imagenes de los montes"
compraba papel y olli; cortaban los papeles de diversas formas y entonces eran llamados feteuitl y
esos también iban manchados de olli.”

En los usos ceremoniales del olli a lo largo del ciclo del afio solar, destacan la relacion del
material con cultos especificos, asi como el hecho de que el material generalmente era manipulado
por un especialista quien lo quemaba para ofrendarlo, aunque la gente comiin también tenia acceso
aél.

A]gunés de las fiestas movibles del calendario de 260 dias también incluyen olli. En las
ceremonias de Xochihuitl, en honor a Macuilxochitl, en lugar de olli, las personas podian ofrecer,
en un plato de madera, dos pasteles de tzoalli, uno negro y otro rojo.*’ Y en la decimonovena
fiesta movible, en el signo ce cuauhtli, en los templos de las cihuateteo, los nahuas ofrecian los
papeles llamados fetéuitl *' pintados y salpicados con o/li.*

El olli fue un material requerido en los templos de los dioses relacionados a las ceremonias
que vimos. Sahagun asienta como algunos sacerdotes lo tenian a su cargo en el Templo Mayor de
Tenochtitlan y al parecer, lo ofrendadaban en conjunto con papél y copal, vgr.: Chalchiutlicue

acaténa, Moloncotehua, Atipac teuhoatzin xochipilli, Cinteutzin, Tzaputlatenan, Ometochtli

7 SAHAGUN. Historia..., 1985; p.135; Florentine..., 1950-1982, v. II, p. 124; Cédice Florentino, 1979, libro II,
cap.30.

78 SAHAGUN. Historia..., 1985, p. 138; Florentine..., 1950-1982, v. II, p.132; Cédice Florentino, 1979, libro II,
cap. 32.

’°, SAHAGUN. Historia..., 1985; p. 147; Florentine..., 1950-1982, v. II, p.151; Cédice Florentino, 1979, libro II,
cap. 35.

% SAHAGUN. Historia..., 1985; p.41; Florentine..., 1950-1982, v. I, p.32; Cédice Florentino, 1979, libro II, cap.
14.

81, SAHAGUN. Historia..., 1985; p.38; Florentine..., 1950-1982, v. I, p.26; Cédice Florentino, 1979, libro 1, cap.
12.

82 SAHAGUN. Historia..., 1985, p.250; Florentine..., 1950-1982, v.IV-V, p.107; Cédice Florentino, 1979, libro
IV, cap. 23.
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tomiauh, Ometochtli nappatecuhtli, Ometochtli yiauqueme, Tullan teuhoa totoltécatl y Atlixeliuqui
teuhoa obuchtli.*?

Se hace patente la importancia del o//i en la vida ritual nahua, al enumerar todos los objetos
requeridos por los sacerdotes para los templos de los dioses. Se necesitan ademas de la piedra de
sacrificio, pedernal, sahumador, papel, copal y olli, entre otras cosas.*

Varias deidades a las cuales adoraban los nahuas llevaban olli aplicado a sus cuerpos,
rostros, indumentaria y elementos asociados. El o/li como pintura facial es una caracteristica que
comparten algunas diosas: Teteu Innan lo llevaba sobre la boca y barba hasta la garganta y en las
mejillas,*® y Chalmecacihuatl,*® Cihuacéatl®” Chantico® y Ayopechtli® lo tenian alrededor de la
boca. Las Cihuapipiltin™, asimismo lo llevaban pero en todo el rostro, sobre una capa de yeso
blanco. A su vez, las diosas Tzapotlatenan® y Uixtocihuatl®® no llevan el olli sobre el rostro pero
lo incorporan a su ropa y elementos asociados; la primera, por ejemplo, lo lleva goteado sobre su

tocado y el baston de Uixtocihuatl tiene colgados papeles goteados con la goma.

8 SAHAGUN. Historia..., 1985; p.168-171; Florentine..., 1950-1982, v. II, p.207-214; Cédice Florentino, 1979,
libro II, apéndice.

8 SAHAGUN. Primeros..., 1993, folio 268r; Cédices matritenses, 1958, p.80. El texto dice holli. Considero que
es una variante ortografica de la palabra o/li, como en ¢l caso del Cédice Cruz Badiano.

8 SAHAGUN. Historia..., 1985; p.33; Florentine..., 1950-1982, v. I, p. 15; Cédice Florentino, 1979, libro 1,
caps.8. Cédices matritenses, 1958; p.129; Primeros..., 1993, folio 263r.

8 SAHAGUN. Cédices matritenses, 1958; p.151; Primeros... 1993, folio 266v.

¥ SAHAGUN. Historia..., 1985; p.32; Florentine..., 1950-1982, v. I, p. 11; Cédice Florentino, 1979, libro 1,
caps.6, folio 2; Codices matritenses, 1958; p.135; Primeros..., 1993, folio 264r.

8 SAHAGUN. Cédices matritenses, 1958; p.149; Primeros..., 1993, folio 266v.
% SAHAGUN. Cédices matritenses, 1958; p.145; Primeros..., 1993, folio 265v.

*® SAHAGUN. Historia..., 1985; p.34; Florentine..., 1950-1982, v. I, p.19; v. IV-V, p.41; Cédice Florentino,
1979, libro I, cap. 10; libro 4, cap.11; Cédices matritenses, 1958; p.147; Primeros..., 1993, folio 266r.

1 SAHAGUN. Historia..., 1985; p.34; Florentine..., 1950-1982, v. I, p.17; Cédice Flerentino 1979, libro I,
caps.9, folio 4; Cédices matritenses, 1958; p.135; Primeros..., 1993, fglio 264r.

2. SAHAGUN. Historia..., 1985; p. 120; Florentine..., 1950-1982, v. 11, p.92; Cédice Florentino, 1979, libro II,
cap. 26; Primeros..., 1993, folio 264r.
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Algunos dioses también llevan el olli como parte de su atuendo. Xiuhtecutli - Ixcoxauqui lo
llevaba sobre los labios y la barba;” a Xipe Totec, el olli le dividia los labios en dos;** Tlaloc, a su
vez llevaba la cara cubierta de o/’ y Opuchtli tiene el cuerpo embadurnado del material. * Por su
parte, las figuras de los fepictoton a menudo incorporan olli en sus vestidos: el atavio de la figura
de Tlaloc y el de Iztactépetl estaban pintados con olli y los vestidos de Quetzalcoatl también, pero
en franjas circulares.”” De hecho, todos los repictoton llevaban olli, ya que de su cuello colgaban
papeles con gotas de la goma.”®

Tras considerar las deidades que llevan o/li en su atuendo y las ceremonias en las cuales los
sacerdotes lo utilizan, destaca que estan relacionados al culto al agua, a la agricultura y a los
montes y que los dioses vinculados a la diosa madre también comparten esta caracteristica, lo que
se hace mas patente al estudiar sus representaciones en las pictografias.

El material, aparentemente, esta vinculado a Tlaloc y a sus servidores. A estas deidades se
ofrendaba olli, yauhtli y copal, y los tlalogues llevaban en los pies olcactli, para caminar con
ligereza.”® En cuanto a las personas que iban al paraiso terrenal, llevaban una pintura facial
semejante a la del dios del agua, tenian el rostro pintado de azul y de olli, y se les ponian bledos en

las mejillas.'®

% SAHAGUN. Historia..., 1985; p. 40; Florentine..., 1950-1982, v. I, p. 29 (dice #/il); Cédice Florentino, 1979,
libro I, cap.13; Codices matritenses, 1958; p. 128; Primeros..., 1993, folio 262v.

* SAHAGUN. Historia..., 1985; p.-45; Florentine..., 1950-1982, v. I, p.40; Cédice Florentino, 1979, libro I,
cap.18; Cédices matritenses, 1958; p.129; Primeros..., 1993, folio 263r.

®>  SAHAGUN. Florentine..., 1950-1982, v. I, p.7; Cédice Florentino, 1979, libro I, cap.5; Cédices matritenses,
1958; p.121; Primereos..., 1993, folio 261v.

% SAHAGUN. Historia..., 1985; p.44; Florentine..., 1950-1982, v. I, p.37; Cédice Florentino, 1979, libro I,
cap.17; Cédices matritenses, 1958; p. 131; Primeros..., 1993, folio 263r.

7 SAHAGUN. Cédices matritenses, 1958; p.153; Primeros..., 1993, folio 267r.

% SAHAGUN. Historia..., 1985; p.49-51; Tiorentine..., 1950-1982, v. I, p.47-48; Cédice Florentino, 1979, libro
I, cap.21.

% SAHAGUN. Historia..., 1985 , p.316,3: 2. Florentine..., 1950-1982, v. VI; p.39; Cédice Florentino, 1979,
libro VI, cap. 8.

i% SAHAGUN. Historia..., 1985, p.208; Florentine..., 1950-1982, v. III; p.47; Cédice Florentino, 1979, libro III,
cap. 47.
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El olli, ademas era parte de una variedad de rituales; en ocasiones se usaba en profesiones
particulares. El agorero, cuando remediaba el mal causado por haber escuchado aullar alguna fiera
de noche, pedia al afectado comprar olli y se lo ofrendaba al dios del fuego;'' y al que escapaba
de una enfermedad, el astrologo le daba imagenes de los dioses que le habian ayudado, en papeles
pintados con o/li."** A su vez, el que hacia voto a los montes, pedia a un satrapa hacer las figuras
de tzoalli, a las cuales colgaban al cuello papeles con gotas de olli derretido y éstos mismos
también los colgaban frente a las figuras atados a varales.'®
Los mercaderes, asimismo, usaban el ol/i en sus ceremonias. Antes de partir cortaban papeles y les
echaban gotas de olli derretido formando culebras y las caras de deidades como el dios Sol fuego,
Tlaltecuhtli, Cececoatl otli melauac, Zacatzontli y Tlacotzontli, y los quemaban. Asimismo, ataban
a un baculo cuatro tiras de papel con olli, y éste y otros papeles los llevaban cuando partian en sus
viajes.'™

A partir de las descripciones de ciertos animales y objetos que Sahagun registr6 podemos
llegar a entender algunas de las concepciones y conocimientos acerca de el que tnian los nahuas.
Se infiere que el material era importante por ser redondo-esférico, duro y de color negro. El iztac

ocelot] estd manchado de negro, goteado de olli'® y el tlaco océlot! también;'® otro felino, el

107

tatlauhquj ocelotl, estd salpicado de chile rojo y manchado con olli.”™" La serpiente llamada

100 SAHAGUN. Historia..., 1985, p.269; Florentine..., 1950-1982, v. IV-V, p.151-152; Cédice Florentine, 1979,
libro V, cap.1.

12 SAHAGUN. Historia..., 1985, p.166; Florentine..., 1950-1982, v. II, p.199; Cédice Florentino, 1979, libro II,
apéndice.

19 SAHAGUN. Historia..., 1985, p.49; Florentine..., 1950-1982, v. I, p.47-49; Cédice Florentino, 1979, libro I,
cap.21.

104 SAHAGUN. Historia..., 1985, p.493-494; Florentine..., 1950-1982, v.IX, p.9-10; Cédice Florentino, 1979,
libro IX, cap.2.

105, SAHAGUN. Historia..., 1985; p.621; Florentine..., 1950-1982, v. X1, p.2; Cédice Florentino 1979, libro XI,
cap. ‘a

106 SAHAGUN. Historia..., 1985; p.622; Florentine..., 1950-1982, v. X1, p.3; Cédice Florentino, 1979, libro XI,
cap.l.

17 SAHAGUN. Historia..., 1985; p.622; Florentine..., 1950-1982, v. X, p.2; Cédice Florentino, 1979, libro XI,
cap.l. '
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chidhuitl o chiauhcohuatl es de color ceniciento y estd salpicada de olli,'®® la llamada

coatatapayolli, es como una pelota redonda y negra, como olli'” y la nombrada olcdatl o

1

tlilcoatl, es negra como el olli.'® La piel del ahuizot! es negra como olli,""" y de una persona de

piel negra se dice que es del color del olli.'"? Algunos chalchihuites que se ofrendan en Pantitlan

son obscuros como olli,'"

y quiza también son duros como él, ya que olli igualmente describe
ciertas texturas; por ejemplo la piel de la espalda es como el olli, como lo es también la piel callosa
del talén. '™ Las escamas del lagarto acuetpalin son como olli, en tanto a su dureza'” y el corazén
del noble malo se endurece como el olli.''® En estos ejemplos se distingue que la palabra olli tiene
varios significados.

Los escritos de Sahagiun dan a conocer las diversas superficies sobre las cuales el olli,
como material ritual, era aplicado: en los rostros y en la indumentaria de papel de ciertas deidades,
en los papeles rituales, sobre mazorcas de maiz, en ollas y en remos de madera. Destaca que la
mayoria de materiales sobre los que se aplicaba eran perecederos, razon por la cual los testimonios

del fraile son fundamentales para conocer sus usos y asi, el significado del olli en la plastica de los

nahuas.

1% SAHAGUN. Historia..., 1985; p.651; Florentine..., 1950-1982, v. X1, p.77, Cédice Florentino, 1979, libro XI,
cap.5.

109 SAHAGUN. Historia..., 1985; p.655; Florentine..., 1950-1982, v. XI, p.86; Cédice Florentino, 1979, libro XI,
cap.S.

11°. SAHAGUN. Historia..., 1985; p.652; Florentine..., 1950-1982, v. X1, p.78; Cédice Florentino, 1979, libro XI,
cap.5.

' SAHAGUN. Historia..., 1985; p.648-649; Florentine..., 1950-1982, v. XI, p.68; Cédice Florentine... 1979,
libro X1, cap.4.

112 SAHAGUN. Florentine..., 1950-1982 v. X, p.95; Cédice Florentino, 1979, libro X, cap.27.

113, SAHAGUN. Historia..., 1985; p.119; Florentine..., 1950-1982, v. II, p.88; Cédice Florentino, 1979, libro II,
cap.25.

!4 SAHAGUN. Florentine..., 1950-1982 v. X, p.126; Cédice Florentino, 1979, libro X, cap.27.

a

115 SAHAGUN. Historia..., 1985; p.648; Florentine..., 1950-1982, v. XI, p.67; Cédice Florentino, 1979, libro XI,
cap.4.

116, SAHAGUN. Historia..., 1985; p.551; Florentine..., 1950-1982, v. X, p.22; Cédice Florentino, 1979, libro X,
cap.5.
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Asimismo establece algunas de las caracteristicas del olli: lo llama una goma, una resina, una tinta
y un licor. Explica que es de color negro y elastico, y que los nahuas lo usaban en estado liquido y
solido en varios aspectos de su vida.
A partir de sus textos en cierta medida se puede distinguir entre el o/li crudo, el quemado vy el
solido.""” Por ejemplo, las pelotas del juego, los olmaitl y los olcactli eran de olli sélido, como
también lo eran los ulfeteo. En las ceremonias y al ser utilizado en la medicina, generalmente se
quemaba, lo "ponian en un asador"" y encendido lo goteaban. Al material derretido Sahagun lo
llamé "aceite de olli".''®

El fraile llama varios materiales "gomas"; entre ellos, el olli, el chapopotli y el copalli, y a
pesar de ello, comprende que son distintas: el copalli es blanco, el chapopotli es un betun como el

"pez de castilla" y el olli es una goma de color "negro /.../ nervoso y muy liviano".!*°

120

Por 1ltimo, dado que las mujeres se pintaban la cara con chapopote “ y las doncellas que

cargaban las mazorcas de maiz en la veintena Huey Tozoztli, llevaban en las mejillas chapopote, ™
o sea que el olli y el chapopote se usan como pintura facial, es importante asentar la escasa
informacion que Sahagun escribié de éste ultimo: era un betin que salia del mar, que venia a
manera de manta, ancha y gorda y que recogian los que viviaq a la orilla del mar. Era oloroso y

quemado, su buen olor derramaba lejos.'”? Los hombres lo fumaban mezclado con flores y

1" Los textos en nahuatl llaman al material, liquido o sélido, de la misma manera. En este caso el estado fisico del
material se da a entender a partir de los verbos de aplicacion: untar, salpicar y pintar. A su vez, el texto en
castellano generalmente especifica su estado material.

118 SAHAGUN. Historia..., 1985; p.99,106,493,697; Florentine... 1950-1982 v. IX, p.9; v. II, p.43,63; Cédice
Florentine 1979, libro II, cap. 20,32; libro IX, cap.3.

19 SAHAGUN. Historia..., 1985; p.697; Cédice Florentino, 1979, libro XI, cap.9. Esta mencién no la
encontramos en la version en nahuatl del Cédice Florentino.

120, SAHAGUN. Historia..., 1985; p.469; Florentine..., 1950-1982, v. VIII, p.47;, Cédice Florentino, 1979, libro
VIII, cap.15.

12l _SAHAGUN. Historia..., 1985; p.106; Florentine..., 1950-1982, v. IL, p.63; Cédice Florentino, 1979, libro L,
cap.23.

12 SAHAGUN. Historia..., 1985; p.574; Florentine..., 1950-1982, v. X, p.88-89; Cédice Florentino, 1979, libro
X, cap.24.
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tabaco'® y las mujeres, mezclado con axin, lo lamaban tzictli y lo mascaban.’ Con estas ultimas
noticias de un material que con frecuencia encontramos en el lugar del hule, he concluido con
Sahagiin y para mi es patente que sus obras son de obligada consulta para conocer el material.

El Libellus de medicinalibus indorum herbis fue elaborado a mediados del siglo XVI
por encargo de Francisco de Mendoza, hijo del virrey, don Antonio, con la finalidad de defender,
ante el rey, la existencia del Colegio de la Santa Cruz de Santiago de Tlatelolco, por lo cual su
tematica, la medicina indigena, se incluye dentro de los temas que abordan las otras cronicas
elaboradas de esa época. El texto original, ahora perdido, fue escrito en nahuatl por Martin de la
Cruz, un médico indio del Colegio. El traductor de la obra al latin, conocida también como Cédice
Cruz - Badiano fue Juan Badiano, también miembro del Colegio y originario de Xochimilco y
ambos posiblemente tuvieron contacto con fray Bernardino.' Algunos estudiosos asientan que el
Codice "/... /constituye la fuente mas primitiva que sobre medicina americana se escribe después
de la conquista”,' pero por el hecho de que se ha encontrado influencia europea, el texto no
puede ser considerado una fuente incorrupta de la medicina azteca."’” Esto se observa en una de
las dos recetas que llevan ol/i mencionadas en el Codice ya que incluye substancias que se sabe no

eran americanas: la alectoria y el trigo.”*

'3 SAHAGUN. Historia..., 1985; p.574; Florentine..., 1950-1982, v. X, p.88; Cédice Florentino, 1979, libro X,
cap.24.

12¢. SAHAGUN. Historia..., 1985; p.574; Florentine..., 1950-1982, v. X, p.88; Cédice Florentino, 1979, libro X,
cap.24.

' German D'ARDOIS. "Estudio histérico” en Libellus de medicinalibus indorum herbis, 1991; p.175-177, 180-
182.

125 D'ARDOIS. "Estudio histérico” en Libellus..., 1991; p.179

127 Efrén DEL POZO. "Valor médico y documental del Manuscrito" en Libellus de medicinalibus indorum
herbis, 1991; p.194; D' ARDOIS. "Estudio histérico” en Libellus..., 1991; p.182.

12 LIBELLUS DE MEDICINALIBUS INDORUM HERBIS, 1991; facsimile, folios 31r y 43v. Angel Ma.
GARIBAY en la "Advertencia” en Libellus... 1991; p.11, se refiere al uso de la palabra trigo en el texto y
explica que esta palabra se refiere a granos y cereales en general; por lo tanto, se puede referir a la graminea
maiz. DEL POZO en su estudio del "Valor médico..." en LIBELLUS... 1991; p. 204 indica que la alectoria es
un material muy comin en uso de la medicina europea del medievo que se obtiene de los gallos.
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En el primer ejemplo, la planta xoxdcotl'™ es la ilustrada en el Cédice y las hojas de ésta,
junto con "la hierba tlacoamat, /.../ almendra, laurel, corteza de almendro, de encina, quetzalilin,
ilin, capulxihuitl, la alectoria, cuerno de venado reducido a cenizas, olli y trigo molidos en agua
caliente" aplicado por "clisterio de nitro", cura la disenteria.”** Como vemos, esta primera receta
no arroja mucha informacion en tanto qué es el olli.

La otra receta que incluye el material es un remedio para condiloma,"" quizé un tipo de verruga.
La planta ilustrada se llama chichic texcaldmati,"* y el texto indica que se muelen su corteza y sus
hojas con corteza de encina, de huitzcudhuitl y de capolaxipehualli y tlacoxiloxdchitl. A esto se le
agrega tlapalchiyotl, hiel de cuervo, tallo de almendro, corteza de izquixochitl, corteza y hojas de
texcalamatl chichic y "el cerato, que en nuestra lengua se llama holli" mezcla con la que se hacia
una pocion agregandole sal, salitre y ceniza que se calienta o cuece.

Como en la primera receta, se desconoce la manera de como se utilizaba el "holli", una variante,

en grafia, del término olli."*?

He de sefialar que la comparacion entre el olli y el cerato es poco
comun. jPor qué se le compara con este material? En lengua nahuatl, a la cera se le llama
xicocuitlatl,** 1o cual sugiere que de la Cruz, médico indigena que seguramente conocia el ol/i,
apuntd "holli" y que Badiano, para aclarar qué era, lo comparo con el cerato, ungiiento medicinal
de cera o resina mezclado con aceite. La comparacion entre estas dos substancias da a conocer

otra caracteristica del material y su- estado fisico. En este caso, el olli es semejante al cerato,

blando, no elastico; posiblemente es olli derretido.

12 LIBELLUS..., 1991; facsimile, folio 31r
30 LIBELLUS..., 1991; p.45

131 posiblemente es un término pliniano adoptado por Badiano. DEL POZO. "Valor médico...” en LIBELLUS...,
1991; p.194.

132 LIBELLUS..., 1991; facsimile, folio 43v.

133 Garibay traduce los términos olli y holli a ser hule en el vocabulario de términos nahuas del Codice.
GARIBAY. "Introducciéon" y "Vocabulario" en LIBELLUS..., 1991; p. 6, 237. En SAHAGUN. Cédices
matritenses, 1958; p.80 la grafia de 1a palabra también es kolli.

134 MOLINA. Vocabulario..., 1977
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Fray Diego Duran convivié con los indios a lo largo de su infancia en Texcoco,"” lo que le
dio oportunidad de conocer, de primera mano, aspectos de la vida cotidiana de los indigenas de
esta region. Al ser su ministro, para difundir la fe cristiana y erradicar la religion pagana, el
dominico escribi6 tres obras: el Libro de los ritos y ceremonias en las fiestas de los dioses y
celebracion de ellas, El calendario antiguo y la Historia de las Indias de Ia Nueva Espaiia e
islas de la tierra firme, las que concluyo para el afio de¢ 1581."*% Su informacion la obtuvo de
indios ancianos y de hombres que participaron en la Conquista, de cddices, de textos en espafiol y
en nahuatl, en caracteres latinos y a partir de su experiencia personal.

Duran redacta pocos afios después de la conquista, cuando se seguia utilizando el "olin",
que puesto al fuego se derrite ficilmente, como remedio para enfermedadas™’ y se le ponia a los
nifios en la cabeza o frente."*® Asimismo, en tiempos del fraile, persistian otros usos antiguos del
material,”*® por ejemplo del "olin que quiere decir batel","” hacian las pelotas grandes, que saltan

"1 va que lo presencid, pero no destacé este uso del

alto y velozmente, para el juego de pelota
material para describirlo.

Aparentemente, el juego de pelota y el uso del olli en la medicina no fueron prohibidos en
tiempos de Duran y quiza el fraile también fue testigo de otros usos del material. Explica que el
"olin" derretido se usaba para pintar la forma de aspa a la estera del juego de patolli y que a falta

de él, usaban otras substancias'* y refiere a diversos usos rituales del material.

133 HANDBOOK..., 1965-1984; vol. XTII, p.79.

1% Fray Diego DURAN. Historia de los indios de la Nueva Espaiia e Islas de Tierra Firme, 1951; 1984; 1990.
Tras cotejar la versién editada por Jose Ramirez en 1951, con la editada por Angel Ma. Garibay en 1984 y
aquella publicada en 1991 con una revision de Javier Portis, destaca que en las dos ediciones mds recientes, los
términos que Duran utilizo para nombrar el olli (olin, ollin ule, ulle, hollin y ole) fueron "traducidos" a hule en
el caso de Garibay y en ocasién a hollin en la edicién de 1990.

137 DURAN. Historia..., 1984, v.I; p.244; Historia..., 1951, v.II; p.272 (olin).

138 DURAN. Historia..., 1984, v.I; p.58; Historia..., 1951, v.If; p.116 (ole).

13 DURAN. Historia..., 1984, v.I; p.53; Historia..., 1951, v.IT; p.112 (olin).

12, DURAN. Historia..., 1984, v.I; p.208; Historia..., 1951, v.II; p.244 (olin).

' DURAN. Historia..., 1984, v.I; p.244; Historia..., 1951, v.IL; p.272 (olin).
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En Tlacaxipehualiztli, los sacerdotes rayaban, con el material derretido, a los papeles con
los cuales vestian los idolos de piedra y en los montes, les ofrecian "olin" y papeles rayados con

é1.' En la veintena Tozoztontli lo utilizaban los labradores cuando "iban donde el dios de la

nl44

sementera y ofrecian copal, olin, comida y vino"™* y en Tepéilhuitl, veintena también llamada

"3 v en sus casas, a las figuras de bledos, las

Huey Pachtli, la gente, en los cerros, ofrendaba "olin
vestian con papeles pintados con el material.'*®

La goma era utilizada en varios tipos de ceremonias, no sélo aquellas que tomaban lugar a
lo largo de las fiestas del xiuhpohualli. Por ejemplo, la gente comun ofrendaba la goma en honor a
Quetzalcoatl' y los vestidos y tocados de papel de los idolos del templo Tlillan, dedicado a
Cihuacoatl, estaban rayados de "hollin que es un betin que llamamos batel."'*® Asimismo los
sacerdotes de Tetzcatlipoca lo ofrendaban en los cerros por la noche'® y en el signo nahui ollin,
en la Casa de las Aguilas, el preso de guerra llevaba en una carguilla papeles rayados de "ule".'*

Los datos referentes al o/li, que Duran incluy6 en el Calendario y en el Libro de los ritos,
son muy diferentes en tematica a los incorporados en la Historia. En los primeros dos textos,
como se vio, hay extensa informacion del uso de la goma en el ambito ritual cotidiano relacionado
al pueblo, a la agricultura y a cultos particulares. La Historia, por su parte, presenta relatos de

eventos sobresalientes que tuvieron lugar durante las vidas de los gobernantes tenochcas y da a

conocer usos importantes de el olli en ellos.

12 DURAN. Historia..., 1984, v.I; p.198; Historia..., 1951, v.II; p.235 (olin).
' DURAN. Historia..., 1984, v.I; p.244; Historia..., 1951, v.IT; p.272 (olin).
14 DURAN. Historia..., 1984, v.I; p.249; Historia..., 1951, v.II; p.277 (olin).
145 DURAN. Historia..., 1984, v.I; p.166-167; Historia..., 1951, v. IL; p.206 (olin).

146 DURAN. Historia..., 1984, v.1:279-280; Historia..., 1951, v. II; p.296 (olin). Esta referencia es muy interesante
ya que da a entender que el material se usaba como pintura.

7 DURAN. Historia..., 1984, v.I; p.66; Historia..., 1951, v.II; p.123 (ollin).
¥ DURAN. Historia..., 1984, v.I; p.126; Historia..., 1951, v.II; p.172 (hollin).
19 DURAN. Historia..., 1984, v.I; p.55; Historia..., 1951, v.IT; p.114 (olin).

130 DURAN. Historia..., 1984, v.I; p.107; Historia..., 1951, v.I[; p.157 (ule).
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Izcoatl, por ejemplo, otorgd a los calpulli las tierras conquistadas de Atzcapotzalco, para
comprar ofrendas, entre ellas "o/i".""' El material, asimismo, formoé parte de las ceremonias
relacionadas a obras publicas tenochcas. Después de sembrar los jardines de Moctezuma I, en
Huastepec, los jardineros pidieron "ule” a los mayordomos para ofrendar al dios de las flores.'*
En tiempos de Axayacatl, para conmemorar la ampliacion del templo de Huitzilopochtli, a los
matlazincas, antes de sacrificarlos, los embijaron con yeso blanco, y les untaron la cabeza y la cara
con el "betin de ule",'” y en las ceremonias de inauguracion del acueducto de Coyoacén, se
utilizo el material. La imagen viviente de Chalchiutlicue llevaba la cara embijada' del material
derretido y los ministros que la acompafiaban sahumaban con €I, derramandolo derretido sobre el
acueducto y arrojandolo en pedazos al agua.'”® Tras la inauguracion del acueducto se inunda
Tenochtitlan, y ahora, para aplacar la ira de la diosa del agua, en Coyoacan, los sefiores de la triple
alianza, ofrendan "ule".'*® Otra obra monumental que requirié olli fue el dificil traslado, a
Tenochtitlan, de la enorme piedra de Chalco. Para ello, Moctezuma II ordend a los sacerdotes
llevar pelotillas de "ulle”,"”" y en el camino las ofrendaron a la piedra.

Algunas de estas noticias se mencionan en la Crénica Mexicana, de Alvaro Tezozomoc,

lo cual quiza se debe a que los cronistas compartieron un texto llamado por Barlow la Crénica

X.'®  Sorprendentemente, los autores no coinciden en cuanto a la procedencia del olli:

5! DURAN. Historia..., 1984, v.II; p.83; Historia..., 1951, v.I; p.80 (o/i).

'52. DURAN. Historia..., 1984, v.II; p.248; Historia..., 1951, v.I; p.253 (ule).

133 DURAN. Historia..., 1984, v.IT; p.277; Historia..., 1951, v.I; p.283 (ule).

134 Por lo general 1a palabra embijar refiere a la aplicacién de un color rojo, pintado o tefiido con bija (achiote)
como seiialé Ana ROQUERQ en su conferencia "Colorantes prehispanicos para el arte actual”, en el coloquio El
color en el arte mexicano, 1994; pero también significa ensuciar, manchar y embarrar, como indica Francisco
SANTAMARIA en el Diccionario de Mejicanismos, 1979. Duran por ejemplo la utiliza para referirse a una
aplicacion de olli o de yeso.

'35 DURAN. Historia..., 1984; v.II; p.375-376; Historia..., 1951, v.I; p.387-389. (ule).

1% DURAN. Historia..., 1984; v.II; p.380; Historia..., v.I; p.392-393 (u/e).

157 DURAN. Historia..., 1984; v.II; p.486; Historia..., v.I; p.508 (u/le).
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Tezozomoc indica que proviene del mar y el fraile asienta que el "olin, lo cual en nuestro
castellano he oido nombrar...batel, es una resina de un arbol particular".'*
Es de interés destacar que Duran asienta que en castellano el material era llamado "batel"; él y
Tezozémoc, hasta ahora, son los dos cronistas que nombran al material de esta manera. Quiza una
variante ortografica de la palabra "batey".'®

A lo largo de sus obras Duran explica que el olli se ofrenda solido y quemado. Al parecer
lo considera un incienso cuando es quemado como ofrenda en la inauguracion del acueducto,
hecho que estimo significativo. El ser quemado era importante, por las gotas que producia y por
su olor. El fraile distingue entre el olli sélido, "cuando es como nervios", y el puesto al fuego y
quemado cuando es llamado el "bettin de olli"."' Curiosamente no menciona el color del material.
En sus testimonios, ademas de llamar "betin" al o/li, por lo cual sabemos que es de color negro,
también se refiere a otras mezclas de color negro utilizadas por los nahuas en sus rituales.'®> La
utilizacion de este término, por parte de los cronistas, para describir diversos materiales de color
negro, en cierta medida ha velado el significado del "olli" aplicado a los objetos artisticos nahuas.

Tanto los frailes seculares como los pertenecientes a las drdenes monasticas, reconocieron
entre los indios americanos la persistencia de los ritos idolatricos que utilizaban olli. Algunos de
estos fueron registrados por Pedro Ponce de Ledn, quien escribio la Tratado de los dioses y ritos

de la gentilidad'® y otros forman parte del Tratado de las supersticiones de los naturales

desta Nueva Espaiia, de Hernando Ruiz de Alarcon.'®*

18 1.a Crénica X es un escrito, ahora perdido, elaborado por un indio en la lengua n4huatl y fue fuente directa para
Tezozémoc, Duran y Tovar. Véase: HANDBOOK... 1965-1983, vol. XIV; p.237; Angel Ma. Garibay en su
introduccién a la obra de DURAN. Historia..., 1984, v.I; p.XXXVI adelanta mas informacién.

1° DURAN. Historia..., 1984, v.I; p.208-209; Historia..., 1951, v.IT; p.244 (olin).

190 Este término Duréan lo utiliza en tres ocasiones en el Calendario y en Libro de los ritos, pero no lo incluye en
la Historia, el texto en el cual comparte la informacién con Tezozomoc. Véase: DURAN. Historia, v.I;
p.126,208,244.

1¢ DURAN. Historia..., 1984, v.II; p.277; Historia..., 1951, v. I, p.283 (ule).

12 El fraile nombra otros betines: el betin de muertos, el betin divino o uncién divina, también llamado
teotlacualli y 1a comida o medicina divina. DURAN. Historia...,1984, v.I; p.51-52; v.II; p. 78, 261, 415.

16 pedro PONCE DE LEON. Breve relacion de los dioses y ritos de gentilidad, en Teogonia e historia de los
mexicanos, tres opisculos del siglo XVI, 1985.
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Pedro Ponce de Leodn, quizd hijo del rey Cuatlatlapaltzin, de Tlaxcala, estudié en el
Colegio de la Santa Cruz de Tlatelolco. Cuando era cura de Zumpahuacam, en el sur del actual
estado de México, entre los afios 1571 y 1628, fue comisionado por el Arzobispo de México para

165

investigar casos de idolatria en Teutenango del Valle.™ Angel Ma. Garibay considera que el cura

escribié como "uno de los tantos indios que orgullosos de su pasado vieron la grandeza de sus

antiguas maneras de vida y trataron de conservarlas"'®

pero Ponce de Ledn indica que lo hizo
para conocer y erradicar las costumbres paganas causadas por Satanas, aun practicadas por los
nifios y los viejos,'®’ lo cual influy en los temas que trata en su escrito.

Su Tratado versa sobre los dioses, y algunas creencias y practicas de personas de
diferentes oficios, parteras, médicos, caleros, madereros, caminantes, entre otros. Para esta
investigacion me interesa especificamente la ceremonia llamada 7laxquistli, celebrada por los
"labradores" para las primicias. Llevaban a los templos ubicados en los cerros, las primeras
mazorcas y las ofrendas de "hule”, papel, copal, pulque, una candela de cera y una gallina para
sacrificar. Ahi, en honor a Xiuhtecutli encendian un fuego frente al cual ofrendaban el material y
las otras cosas necesarias.'®®
Esta actividad sefiala que los ritos agrarios ain estaban vigentes durante la Colonia y que el
material era uno de los elementos que se incluia en este tipo' de ceremonias, Ponce

desafortunadamente no indica cémo era ofrendado el material. Dada la supervivencia de este tipo

de rito como sabemos por los registros de los autores de la misma época'® y por el hecho que
por los regi q

164 Hernando RUIZ DE ALARCON. Tratado de las supersticiones y costumbres gentilicas que oy viven entre los
indios naturales de esta Nueva Espafia, escrito en México afio de 1629, en Jacinto de la Serna et al., Tratado de
idolatrias, supersticiones, dioses, ritos, hechicerias y otras costumbres gentilicias de las razas aborigenes de
México, 1953, v. II, p.17-130; Aztec Sorcerers in Seventeenth Century México, 1982.

185, Jacinto de 1a SERNA. Tratado de idolatrias, supersticiones, dioses, ritos, hechicerias y otras costumbres
gentilicias de las razas aborigenes de México, 1953, v. XX, p.74. Angel Ma. Garibay en Teogonia e historia
de los mexicanos, tres opisculos del siglo XVI, 1985; p.17. HANDBOOK... 1965-1984, vol. XIII; p.83.

16, GARIBAY en Teogonia... 1985;p.:7.

' PONCE. "Breve relacion..." en Teogonia..., 1985; p.121.

1$ PONCE. "Breve relacion...” en Teogonia..., 1985, p.126-127.

169 Véase: MENDIETA. Historia Eclesisstica..., 1971; p. 102; SAHAGUN. Historia... 1985; p.105-106; DURAN.
Historia..., 1984, v. [; p.249.
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Ponce de Ledn registrd rituales practicados en una region donde no crece el 4rbol productor de la
goma, se puede deducir que el material, en este caso, se ofrecia quemado, quiza salpicado sobre
los papeles o las mazorcas, objetos perecederos.

Una ultima observacion, el texto dice "hule" y por el hecho que la palabra es una que data
del siglo XVIII'™ no es atribuible a Ponce de Leén, ni a Ixtlilxéchitl quien copi6 el texto y
aparentemente es una modernizacion de la grafia por parte de Don Faustino Galicia
Chimalpopoca.'™

Hernando Ruiz de Alarcon, hijo de espafioles, naci6 en Taxco, hoy en el estado de
Guerrero y estudié teologia en la Universidad Real de México. Primero fue sacerdote en Atenango
(Guerrero); més tarde, al ser nombrado Juez Eclesiastico, encargado de investigar y erradicar las
creencias y practicas paganas en zonas de los actuales estado de Morelos y norte de Guerrero,
entregd en 1629 su Tratado de las supersticiones de los naturales desta Nueva Espaiia a sus
superiores.'™
Con su conocimiento de la lengua nahuatl y con base en datos tomados de informantes a los que
habia sorprendido en actividades paganas, Ruiz de Alarcon logré recopilar varios conjuros
incluidos en su Tratado, que revelan diferentes aspectos de la vida ritual y cotidiana de los
indigenas y demuestran que las costumbres paganas perduraban a 100 afios de la Congquista.

Juan Vernal de Yguala, por ejemplo, le dio a conocer al sacerdote las palabras y encantos
que enunciaba para estar seguro en los caminos.'” Este bonjuro llama a los maleantes que atacan

al viajero "yaoyoque olloque",'™ término que Michael Coe y Gordon Whittaker traducen como

1" Martin ALONSO. Enciclopedia del idioma, 1958.

'l El escrito de Ponce de Ledn, los Anales de Cuautitlan y la Leyenda de los Soles. Los tres documentos,
reunidos por Fernando de Alva Ixtlilxochit! y se propone que estin escritos en su letra. A los documentos
posteriormente se les puso el titulo de Cédice Chimalpopoca en honor a Don Faustino Galicia Chimalpopoca
quien en 1849 tradujo los textos de ndhuatl al castellano y nombré los Anales de Cuautitlan. Primo
FELICIANO VELAZQUEZ en Cédice Chimalpopoca, 1975; p.xi.

172 Michael COE y Gordon WHITTAKER. Aztec Sorcerers in Seventeenth Century México, 1982; p. 15,19.
'3 RUIZ DE ALARCON. Tratado..., 1953, v. XX; p.60; Aztec Sorcerers..., 1982; 103.

174 RUIZ DE ALARCON. Tratado..., 1953, v. XX; p.61; Aztec Sorcerers..., 1982; p.105.
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"jugadores de pelota", 0 "aquellos del o/i",' lo cual es interesante porque en la plegaria a Tlaloc,
que registra Sahagun, el dios es llamado de igual manera.

El conjuro que Juan Matheo de Comallan utilizaba al pescar con anzuelo, se lo recité a
Ruiz de Alarcon una vez que el sacerdote lo hizo confesar.'™ En este conjuro, el pescador llama a

los pescados "olchipingue tlaca""”

y, Coe y Whittaker explican que el término, personas con olli
salpicado, es una metafora para referirse a los pescados, a los cuales el pescador llama sus tios.'”
Otro conjuro que también versa sobre el tema de la pesca, con cercas y corrales, indica que el
pescador llamaba a los pescados de la misma manera,'™ sus tios manchados y salpicados de oll;.'*’
El nombre del informante de este conjuro no se conoce como tampoco el del que le proporcioné el

conjuro utilizado para cazar aves con las redes. En este caso a las aves se les llama

nl81 182

"orpeyauhque" """ o sea, como sefialan Coe y Whittaker, sus tios manchados de olli.™ Al margen
de este tratado Ruiz de Alarcon escribe referente a la palabra orpeyauhque -incorrecta ortografia
de olpeyauhque- que no es una palabra en la lengua nihuatl,' lo cual apunta hacia que el
religioso aparentemente desconocia el material y que no se ocup6 en explicar qué era el olli.

Asi, tenemos que el cazador llama a las aves sacerdotes manchados y salpicados con olli y
las considera sus tios, y que a los pescados, el pescador los nombra y considera de igual forma.
Por el momento, no tengo una explicacion del por qué a los animales se les refiere de esta manera;

aunque se puede establecer un paralelismo entre los papeles salpicados con olli que llevaban

173 COE y WHITTAKER. Aztec Sorcerers..., 1982; p.107,301.

176, RUIZ DE ALARCON. Tratado..., 1953, v. XX; p.61.

177 RUIZ DE ALARCON. Tratado..., 1953, v. XX; p.94; Aztec Sorcerers..., 1982; p.164.
18 COE y WHITTAKER. Aztec Sorcerers..., 1982; p.306.

1" RUIZ DE ALARCON. Tratado..., Aztec Sorcerers..., 1982; p.166-168.

1% COE y WHITTAKER. Aztec Sorcerers..., 1982; p.307

181 RUIZ DE ALARCON. Tratado..., 1953, v. XX; p.72; Aztec Sorcerers..., 1982; p.123.
182 COE y WHITTAKER. Aztec Sorcerers..., 1982; p.124,303.

183 RUIZ DE ALARCON. Tratado..., 1953, v. XX; p.72; COE y WHITTAKER. Aztec Sorcerers..., 1982; p.124,
303.
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puestos los dioses y diosas nahuas en las ceremonias relacionadas a la agricultura, a los montes y
al agua.

Bartolomé de las Casas tomo el habito pasados los 40 afios de edad y se dedicé en pleno a
defender los derechos.de los indios. Para ello escribié varios textos, entre ellos la Apologética
historia sumaria,'® un relato histérico con descripciones del Nuevo Mundo y sus habitantes,
donde incluye informacion acerca de las costumbres, religion y ritos de los pobladores de las islas
y tierra firme. Algunas de las referencias al material son de primera mano o le fueron
proporcionadas por informantes espafioles e indios; otras, provienen de los escritos de los
franciscanos, particularmente de Motolinia.'®’

El fraile, como indiqué, vio una pelota que llevo Cristobal Colon a Sevilla después de su
segundo viaje'* y al parecer, presencio el juego de pelota en la Isla de la Espafiola. Especifica que
mujeres y hombres practicaban diferentes modalidades del juego y aclara que en las islas la palabra
batey designaba al juego, a la pelota y a la plaza.'*’ Es de hacerse notar que a lo largo de sus
textos, utiliza este término en taino arawako y no menciona en nahuatl los nombres del juego y de

1% a pesar de que sus fuentes, entre otras Motolinia, hacen esta distincion.

la cancha,
El dominico vio las canchas y muchas pelotas en las islas y en tierra firme y asienta que no cesan
de saltar por un cuarto de hora y que saltan dos veces més que las pelotas de viento."* Tampoco
nombra el arbol de donde proviene la goma; sabe que crecia en las islas y tierra firme pero afirma

que no tuvo oportunidad de verlo, por lo cual recurre a la descripcion del olli que asent6d

184 CASAS. Apologética..., 1967.

135 HANDBOOK .., 1965-1984, vol. XIIT; p.51. Edmundo O'Gorman en sus estudios de 1a obra de fray Toribio de
BENAVENTE, Memoriales..., 1971; p.LIII; Historia..., 1990; p.XIV, propone que el texto del fraile viajo a
Esparia por los afios 1544-1545, cuando se elaboro la obra ahora conocida como los Memoriales y cuando tiene
acceso a él Bartolomé de las Casas.

18 CASAS. Apologética..., 1967; v.I, p.322.

187 CASAS. Apologética..., 1967; v.I; p.244; v.II, p.350.

18 CASAS en su Apologética..., 1967, menciona el juego de pelota con frecuencia. Véase: v.I, p.244,322;
v.I1,p.215,222,350.

189 CASAS. Apologética..., 1967; v. I, p.322. En el v.II, p.207 indica que las pelotas saltan seis veces mas.
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Motolinia y compar6 el material a la pez, pero afiade que la goma, hecha bulto, la redondean con
una piedra y que queda como engrudo.'®

Para Casas, el olli es aquella goma de la que hacen las pelotas y registra pocos usos
rituales del material entre los nahuas y de hecho repite aquellos asentados, por vez primera, por
Motolinia. El ulli quemado era embadurnado en los cuerpos y caras de los idolos™' y en sus
mejillas se formaban costras de dos y tres dedos de grosor. Asimismo repite que en los templos en
honor a Tlaloc, a los papeles pintados les ponian olli.'?

Los datos mas interesantes y novedosos que proporciona el dominico con respecto a la
utilizacion del olli, versan sobre tres ceremonias de los totonacos. Indica que esta informacion la
obtuvo de una persona que siendo muchacho, las presencié al estar con ellos, cuando llegaron los

193

espafioles a la costa del Golfo; ™ se ha propuesto que era un joven que Cortés dejé en Cempoala,

donde lo tuvieron por hijo del Sol."*

La primera, que ya vimos al tratar el testimonio de Mendieta, era una ceremonia practicada entre
los totonacas y los indios de Chiapas que, al parecer del dominico, era "universal en muchas leguas
y provincias de la Nueva Espafia y por aquella ranglera en otros reinos adelante”. Como ya quedo
mencionado, la mezcla de las primeras semillas, con sangre de los corazones de los nifios y "ulli",
la comian cada tres afios los hombres de 25 afios y las mujeres de 16; Mendieta la llama
toyoliaytlaqual y Las Casas yoliaimtlaqualoz.”> Ambos términos, nombres nahuas, significan lo

” 196

mismo, "comida del yolli”.”® ;Como explicar el hecho de que ambos cronistas nombraron a la

misma masa de manera distinta? Como indica Las Casas, a €| le fue contado por un muchacho que

1% CASAS. Apologética..., 1967; v.1, p.322.

191 CASAS. Apolegética..., 1967; v.II, p.272.

192 CASAS. Apologética..., 1967; v.II, p.189, 207.
19 CASAS. Apologética..., 1967; v.IL, p.203.

1% HANDBOOK ..., 1965-1984; vol. XV, p.339.
19 CASAS. Apologética..., 1967; v.II, p.207.

19 Alfredo LOPEZ AUSTIN. Cuerpo humano e ideologia. Las concepciones de los antiguos. 1989; v.1, p.255-
257.
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aparentemente presencio el rito; por su parte, Mendieta no especifica su fuente de informacion. Sin
embargo, se sabe que conocid el texto del dominico, por lo cual se puede inferir que tomé la
noticia de sus escritos.

La segunda ceremonia, en la que se usaba la goma se celebraba cuando el "summo
pontifice o papa" totonaca moria y le sucedia el segundo sacerdote. Las Casas explica que a éste le
ungian la cabeza "con un ungiiento hecho de un licor que se llama en su lengua ofe y de sangre de
los nifios que circuncidaban."™’ Este dato contrasta con las otras referencias que hace el fraile
respecto a la goma, ya que en ellas la nombra “u/li"; considero que ole es otra grafia del mismo
término. En totonaca, al arbol de hule se le llama #zdcatl y es de considerar que en regiones del
actual estado de Veracruz, al arbol se le llama olcudhuit] '*®
El otro rito de los totonacas que le fue conocido fue aquel en el cual los sacerdotes se untaban las
caras y los cuerpos de "cierto betumen negro","” que O' Gorman identifica como chapopote.?® Es
dificil saber a qué material se refiere el religioso, dado que tanto los indios totonacas como los
nahuas, utilizaban varios materiales de color negro en sus rituales, asi como el hecho que el
termino "betumen” refiere a diversos materiales del mismo color. Esto lo concluyo al considerar lo
escrito por el fraile en otros parrafos.®*

He terminado el analisis de los textos de la época evangelizadora. Presento ahora algunas
consideraciones.

En los escritos de este periodo, se hace patente que el o/li poseia un lugar importante en la
vida de los indios de la Nueva Espaiia. El material participaba en diversos aspectos de su vida. En
el ritual, lo encontramos aplicado a diferentes soportes materiales como papel y maiz, pintado en

la indumentaria y los rostros de ciertas deidades y ademas, era ofrendado en estado liquido o

197 CASAS. Apologética..., 1967; v.II, p.21.

1% PENNINGTON y SARUKHAN. Arboles tropicales..., 1968; MARTINEZ CORTES et al. El hule en México,
1986; p.80; Diccionario Totonaco de Xicotepec de Juarez, Puebla, 1974.

19 CASAS. Apologética..., 1967; v.II, p.205.

20 O'Gorman en el indice de la obra indica que el "betumen negro" es chapopote. Casas no utiliza el término
chapopote. Véase CASAS. Apologética..., v.II, p.681.

21 CASAS. Apologética..., 1967; v.I, p.76,71.
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solido. En la vida cotidiana, se presenta en la medicina, en los instrumentos musicales y forma
parte de juegos, como el patolli y el ulamaliztli, en su modalidad profana o ritual. Como vimos, a
pesar de que los ritos paganos practicados por los indios habfan sido prohibidos, asi como limitado
el uso del material en ciertos aspectos de la vida indiana, el olli aun se utilizaba a finales del siglo
XVI, generalmente explotando sus poderes curativos y en el juego de pelota. Sin embargo
continud asociado a ceremonias que tendian a ser erradicadas.

A lo largo de la Colonia, el olli inquietd a las autoridades eclesiasticas, como lo
demuestran los procesos en contra de indios iddlatras y hechiceros.
El ex sacerdote mexica Martin Océlotl acusado en 1536 de realizar hechicerias, por el Corregidor
Cristobal de Cisneros, fue interrogado por el Obispo Zumarraga, quien lo encontrd culpable y lo
condeno a exilio.” Sus bienes fueron decomisados: sus casas, tierras, oro, joyas, plumas y de
interés para este estudio, "dos pelotas de juego de indios", que pasaron a ser propiedad de la
Iglesia.”” Cabe preguntarse si eran para el juego o para quemar como incienso en algfin ritual.

Mixcoatl, uno que se decia hermano de Martin Ocelot],*® también tuvo problemas con las
autoridades eclesiasticas en 1537. Los documentos asientan como en "Copilla, de la provincia de
Guachiname", pidi6 a sus congéneres, papel y copal y "ulle, que es aquel de que hacen las
pelotas”, para hacer que cesara la lluvia que destruia los sembradios. Aparentemente, la gente no
tenia papel pero le dieron el copal y el olli; y a pesar de que realizo las ceremonias, no dejo de
llover.® En "Tototepec y Ueyacucutla” también pidié "papel, /ly y copal" pero en esta ocasion

26 Vemos asi, que el olli se utilizaba en ritos relacionados con el agua de lluvia,

para que lloviera.
tanto para pedirla como para detenerla. ;De donde obtenia la gente de estos pueblos el olli que le

daban a Mixcoatl? Al parecer, ¢l mismo se los vendia, ya que se sabe que "van delante de él tres

22 Sjlvia LIMON OLVERA. "Ataque a indios id6latras por la inquisicién: su sentido politico” en Revista nuestra
América, n0.20, mayo-agosto 1987, p.24

203 pROCESOS DE INDIOS IDOLATRAS Y HECHIZEROS. I912; p.38.
24 Federico Navarrete Linares, comunicacién personal, mayo 1997..
25 PROCESOS..., 1912; p.53.

26 PROCESOS..., 1912; p.58,59.
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mercaderes a vender al pueblo que va papel, copal y ully para que los maceguales compren."”” En
castigo, recibi6 cien azotes, fue encerrado en el convento y le fueron expropiados sus bienes.?’®

En otras ocasiones, las autoridades eclesiasticas solo lograron encontrar las ofrendas de
olli pero no a los culpables de colocarlas en el Cerro de Tlaloc. Don Francisco, un indio principal
de Texcoco, encontrd en ese lugar papeles con sangre fresca, caracoles, chalchihuites, mantillejas,
"ole", plumas y otras cosas de sacrificios.” Para investigar el caso, el gobernador Don Lorenzo
envid a Pedro Zapotlacatl al cerro en busca del idolo Tlaloc. El explica que la figura "era de
piedra, y por el cuerpo estaba embadurnado con ole y chia y maiz e cyetl e cuautle y otras
semillas".*'° Y al parecer de Andrés, indio vecino de Texcoco que también acudi6 al cerro a ver el
idolo, el ungiiento tenia dos dedos de grosor.*™

Otro proceso en el que se hace referencia al material, fue en contra de Lorenzo del Aguila,
vecino y principal de Texcoco. En su causa se dice que se encontraban enterrados, a los pies de las
cruces, "ole”, figuras de idolos, pedernales a manera de cuchillos de sacrificar y de corazones,
pedrezuelas, cuentas de diversas maneras, copal, petates de papeles, mantillas, y otras cosas de
sacrificios.?*?

La informacion contenida en los procesos en contra de los indios, no especifica cual era la
funcion del olli en el ritual nahua pero sin duda alguna da a entender que el material era
fundamental en las ceremonias del siglo XVI y que su uso fue constante a lo largo de la Colonia.
Varios nombres le son dados a la goma: ole, ully, ulle y en un ejemplo se especifica que es el
material del cual hacian las pelotas. En este caso, el que asent6 el dato se refiri6 al juego de pelota;

este uso, como indiqué fue un referente para explicar que era el olli.

7 PROCESOS..., 1912; p.69.
2% 1IMON OLVERA. "Ataque a indios idélatras..." 1987, p.24.
2 PROCESOS..., 1912; p.18.
210 PROCESOS..., 1912; p.25.
21 PROCESOS..., 1912; p.27.

212 PROCESOS..., 1912; p.29.
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Cuando hablan del olli, se reconoce una diferencia entre los temas de los primeros
cronistas y los de la época de la evangelizacion. Los primeros destacaron la funcién del material en
el juego de pelota; los segundos, como referencia mencionan esta actividad pero no reducen su
informacion a este uso; incluso algunos escritores -Mendieta, Ponce de Leon y Ruiz de Alarcon-
no lo llegan a mencionar. Los religiosos se interesaron en el o/li como un material que formaba
parte de la vida ritual pagana nahua y aparentemente toleraron e incluso, algunos, aprovecharon
sus propiedades terapéuticas. Esto al parecer sefiala que las autoridades eclesidsticas tenian una
vision ambigua hacia el material: por un lado debi6 ser prohibido, ya que formaba parte de lo
pagano; por el otro, era un material util para la medicina.

El conocimiento que se tenia del olli cambi6 radicalmente con la presencia de Motolinia y
la utilizacién de sus escritos. Los religiosos, Mendieta y Las Casas, y cronistas generales como
Gomara y Cervantes de Salazar, que veremos mas adelante, los aprovecharon de singular manera.
Sus noticias se propagaron y qued6 asentado que el material provenia de un arbol que crecia en
tierra caliente al cual, al punzarle, le salian gotas blancas que se transformaban a negras, parecidas
a la pez.

Con respecto al tema del conocimiento de la metamorfosis del material, Mendieta y Las
Casas retoman lo expresado por Motolinia. Sahagin, quien asent6 que el nombre del arbol de
donde provenia el olli era olqudhuitl y Duran no registraron este cambio; el franciscano indico que
el olli mana del arbol de color negro y el dominico expl{cé que el material era de color negro, lo
cual me indica que estos frailes y sus informantes, no estaban al tanto de los cambios que suffia el
material, quiza porque el olli llegaba a México-Tenochtitlan en pellas o sea, ya coagulado.?”
Considero que esta omision, por parte de Sahagiin y Duran, indica que la transformacion blanco-
negro, liquido-solido, en la visién del mexica, no era lo que le otorgaba su valor simbolico al olli y
apunta hacia la posibilidad que eran otros los aspectos que lo caracterizaban, o bien, que esta

cualidad era tan importante, que la ocultaron los informantes.

13 Pella - "La que se haze en forma redonda, apretandola con las manos de una parte y otra, ora sea de nieve ora
de manteca o de otra cosa, como yeso, etc." Sebastian d¢ COVARRUBIAS. Tesoro de la lengua castellana o
espaiiola, Primer diccionario de la lengua 1611, 1984; Véase: Victor CASTILLO FARRERAS. "Unidades
nahuas de medida" en Estudios de cultura nahuatl, 1972; v. X.
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Los autores estudiados de la etapa evangelizadora, a diferencia de los primeros cronistas,
lograron distinguir entre los usos del material en tierra firme y en las islas. De entre ellos,
Motolinia fue el primero que llamé a la cancha de juego de pelota tlachtli y al juego ulamaliztli;
asimismo, aclaré que a la cancha, a la pelota y al juego, en las islas se le llamaba batey y que los
espafioles aplicaron estos términos al juego de pelota en tierra firme. En el caso de otros, no se
menciona la palabra batey, con excepcion de De las Casas, quien conoci6 la islas y de Duran
quien, aparentemente traslitera el término a batel.

A partir de los escritos y los testimonios de los cronistas de esta época, se descubren los
muchos usos, rituales y practicos, del material en la tierra firme y se distinguen los propios de los
nahuas y los practicados por otros pueblos. Se aprende que el olli, con frecuencia, es derretido
para ser usado. Puesto al fuego, se salpica, embarra, unta y embija, generalmente sobre materiales
perecederos: las figuras de bledos, los papeles rituales, la indumentaria de determinadas deidades,
el petate del juego patolli y los remos de madera; asimismo los nahuas lo usaban pintado en los
rostros de los representantes de sus dioses y lo aplicaban a los idolos de piedra. El material solido
servia como ofrenda en forma de ulteteo y con €l fabricaban la pelota del ulamaliztli, los olmaitl y
los olcactli.

Estos escritos nos dan a conocer, paralelamente a las fuentes arqueoldgicas y pictograficas, los

diversos usos y practicas rituales que los mexica daban al ol/i.

1.4.- EL OLLI EN LOS TEXTOS DE TRADICION INDIGENA (SIGLOS XVI-XVII)
A los testimonios y registros de los primeros cronistas y a los de los hombres que escriben sobre y
para la evangelizacion, se suman los de los cronistas de tradicion indigena. En este trabajo son
pocos los que dejo registrados, debido a que los textos de éste genero, por lo general, no
mencionan el olli.

Las cronicas de Fernando de Alva Ixtlilxochitl y los Anales de Cuautitlin hablan del
tributo del olli pero no llegan a explicar qué es. Fernando Alvarado Tezozémoc, a su vez,
menciona el uso del material en la vida oficial tenochca y proporciona datos muy relevantes para

mi estudio.
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Como se vio, los cronistas religiosos, al investigar la supervivencia de costumbres paganas,
acentuaron la utilizacion del material en las ceremonias del pueblo y en sus ritos; a su vez, los
cronistas de tradicion indigena, por lo general descendientes de la realeza, escribieron con otro
propésito. Sus cronicas tenian la finalidad de exaltar su pasado o bien, justificar su derecho a
titulos y tierras, por lo cual abordaron otros temas y dan a conocer nuevos datos del olli.***

Su vision del olli fue muy distinta a la de los primeros cronistas y a la de los frailes. A
pesar de que conocian las mismas fuentes de informacion, descartaron mencionar numerosos
aspectos del material. Los registros historicos en forma de Anales acentuaron las noticias del
tributo del olli y su uso en ceremonias oficiales, generalmente sin referirse el vinculo del material
con el juego de pelota y a sus usos medicinales.

Segun Primo Feliciano Velizquez, los Anales de Cuautitlin®'’ fueron escritos por Alonso
Bejerano y Pedro de San Buenaventura, dos de los cuatro gramaticos colegiales que ayudaron al
padre Sahagiin en su obra. Lo plantea con base en el hecho de que ambos hombres, oriundos de
Cuautitlan, eran de los pocos que escribian en tres lenguas en esa época y porque el texto destaca
la importancia de esta poblacién; ademas menciona sucesos investigados durante los escrutinios de

Tepeapulco y Tlatelolco.*'®

En cuanto al olli, los Anales incluyen dos referencias al material y
registran datos de su tributo. Asientan que cuando Moctezuma El Viejo combatio contra Atonal,
sefior de Cohuayxtlahuacan, hoy en el estado de Oaxaca, entre los afios 4 calli y 5 tochtli (1457-
1458), tomo esta ciudad y por primera vez comenzo a entrar a México-Tenochtitlan "o/li", entre
otras cosas.”"”

La segunda mencién indica que en el afio 1 dcatl (1519), por parte de los tributarios de

Quechollan, Tlacoapan, Chiltépec, Poctlan, Oxitlan, Ichcatlan, Tlequauhtla, Coyatépec,

214 En éste capitulo no se incluyen las imigenes que complementan los textos escritos. Se estudian en el segundo
capitulo.

5. Anales de Cuautitldn en Cédice Chimalpopoca. Traduccion de Primo Feliciano Veldzquez, 1975.
216 FELICIANO VELAZQUEZ en Cédice Chimalpopoca, 1975; p.X.

27 Anales de Cuautitldn, 1975; p.52; folio 51.
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Tzinacan6ztoc, Xallapan, Otlatitlan y Tochtépec, la Triple Alianza -Tenochtitlan, Texcoco y
Tlacopan- recibi6 "...olli cs V...", o sea, 5 cargas de olli '®

Las dos noticias del tributo del olli, por ser muy escuetas, hacen imposible determinar qué
es el material que llegaba a la Cuenca de México. Ninguna de ellas lo especifica, pero a partir de
ellas, como en el ejemplo que enseguida veremos registrado por Fernando de Alva Ixtlilxochitl, se
refleja que los sefiores de la Triple alianza valoraban el material lo suficiente como para apuntarlo
en los registros cronologicos que mas tarde, posiblemente, conocieron otros autores indigenas.

Fernando de Alva Ixtlilxochitl, descendiente de la casa real tezcocana, escribid cinco obras,
entre ellas la Historia de Ia nacién chichimeca,”” concluida en 1625 y ademas un texto que se

incluye en un codice, ahora llamado Cédice Ixtlilxéchitl. 2

Para ello se vali6 de diversas fuentes y
a pesar de haber conocido crénicas donde se anunciaban muchos aspectos del olli, lo menciond
poco a lo largo de sus testimonios. En la Historia solo hace referencia al material al explicar
como, tras sujetar a Tochtépec, Nezahualcoyotl puso como mayordomo y cobrador de tributos a
Toyectzin quien en la provincia, cada afio, entre otras cosas, cobraba "dos mil pelotas de hule".”*!
Es importante destacar que el texto dice "hule". Se ignora si Ixtlilxochitl escribié "hule", ya que no
se conocen los textos originales del cronista. O'Gorman indica que, al hacer la paleografia del

escrito, utilizd las copias mas antiguas y auténticas, y conservo la ortografia de nombres y

vocablos indigenas™ pero por el hecho que el término "hule" es una palabra del siglo XVIIL*?

213 Anales de Cuantitldn, 1975; p.63; folio 65. El maestro Victor Castillo, en comunicacién personal, septiembre,
1994, me aclaré el significado de este concepto.

219 Todas las cosas que se han suscitado en la Nueva Espada, Compendi6 histérico..., Relacién suscinta...,
Sumaria relacién... ¢ Historia de la nacién chichimeca. Véase el estudio de Edmundo O'Gorman en Fernando
de Alva IXTLILXOCHITL. Obras histéricas, 1975-1977; v.I, p.231-232.

0 Cédice Ixtlilxochitl, Edicion facsimile, 1976.
21 XTLILXOCHITL. Obras histéricas, 1975-1977; v.II, p.107-108.
22 Edmundo O'Gorman en su estudio de IXTLILXOCHITL. Obras histéricas, 1975-1977; v.I, p.XIV.

23 ALONSO. Enciclopedia del idioma, 1958.
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posiblemente Ixtlilxochitl no escribié "hule" y por lo tanto se debe a uno de los copistas del
texto.”*

El Cadice Ixtlilxdchitl se compone de tres secciones que no se relacionan entre si y que
fueron empastadas juntas en el siglo XVII. Elizabeth Boone explica que el nombre le fue dado
por Lorenzo Boturini, ya que considerd que el texto de la tercera parte, folios 113-122, estaba
escrito por pufio y letra de Ixtlilxochitl ™ Es en esta seccién que habla, en dos ocasiones, sobre el
olli. En la primera, indica que en la veintena Tepeilhuitl, las cuatro mujeres y el hombre que
sacrificaban, eran vestidos con "papeles llenos de hollin...";”® posiblemente este dato proviene de
los escritos de Sahagun, especificamente del libro 117’ La segunda noticia describe el idolo de
Tlaloc: era de madera, de la talla y figura de un hombre. El cuerpo lo tenia tiznado "y untado de
un licor llamado holli...que destilan ciertos arboles que se crian en tierras calientes de que se
hacian las pelotas con que jugaban los indios..."”® Esta noticia es muy semejante a la que
proporciona Juan Bautista Pomar en su Relacion de Texcoco, pero quizd fue allegada a
Ixtlilxochitl mismo. ;jPero por qué escribio "holli"? Aparentemente la palabra es una variante
ortografica mas de o/li y no debe de ser confundida con la de hollin, o sea, negro de humo.

Como sefialé, los cronistas de tradicion indigena, por lo general, no explicitan que es el olli y se
destaca que tanto en los escritos de Ixtlilx6chitl como en los de Tezozomoc, sus menciones son
una excepcion entre las cronicas de este tipo.

Tezozémoc, en la Crénica Mexicdyotl,” escrita en 1609 y en la Crénica Mexicana,>°

fechada en 1598, dio a conocer los eventos sobresalientes que tuvieron lugar a lo largo de la

24 El texto de Pedro Ponce que Ixtlilxéchit] conocié, también dice hule.

25 Véase: BOONE. The codex..., 1983; p.101,107. El codice se conforma por tres secciones: la primera forma
parte de los cédices del grupo Magliabechi; la segunda trata de imdgenes de gobernantes de Tezcoco, Tldloc y el
Templo Mayor y la tercera parte es la atribuida a Ixtlilxochitl.

26, Cédice Ixtlilxochitl. 1976, fo. 119rv.

27 Véase: SAHAGUN. Historia..., 1985; p.138; Florentine... 1950-1985, v. II; p.118-122. Sahagiin no escribi6
hollin.

28 Cédice Ixtlilxochitl. 1976, f0.109-110r.

2 Fernando ALVARADO, TEZOZOMOC. Crénica mexicayotl, 1975.
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historia mexica. En la primera obra citada indica que durante la peregrinacion, en Tizapan, los
mexica desollaron a la hija de Achitometl, Sefior de Culhuacan y la piel la vistié un sacerdote,
personificando a Yaocihuatl. Achitometl, al ser invitado a admirar a la diosa, llevé "...olli, copalli,
dmatl, xochitl" y al incensar, reconocio la piel de su hija y expulsé a los mexica de sus tierras.”*
Esta es la Unica referencia al olli en la Crénica Mexicdyotl. Quiero sefialar que es la mencion mas
antigua que se conoce en la historia mexica del uso ritual del olli, en ella no se especifica qué es el
material, lo cual se debe, quiza, al formato de Anales que sigue el texto.

La Crénica Mexicana, por su parte, indica la procedencia y describe el olli. Las fuentes

que utilizd Tezozomoc para la elaboracion de ella fueron diversas. Contd con noticias que le
transmitieron nobles ancianos™” y tuvo acceso a varias "escrituras primitivas y de los copiosos
informes de sus compatriotas mexica y de los tepanecas".>* Asimismo, como indiqué; conocid una
obra ahora perdida, llamada por Barlow la Crénica X, que compartié con Duran, por lo cual
ambos autores dan las mismas noticias de algunos acontecimientos ocurridos en la vida ritual
oficial de Tenochtitlan.
Lo que destaca tras haber cotejado las referencias, es que estos dos cronistas no concuerdan en
qué es el olli y presentan datos discrepantes en cuanto a su origen. Ambos mencionan sucesos
acontecidos durante los reinados de Moctezuma I, Itzcoatl, Ahuizotl y Axayacatl, en los cuales se
utilizo olli. Como seifialé, Durén especifico que el material que llamé "olin" o "ule", era una resina
proveniente de un arbol; Tezozomoc al referirse a los mismos eventos, consideré que el material
utilizado se "criaba en el mar", lo cual me lleva a sugerir que el cronista se esta refiriendo al
chapopote.

Mas olvidémonos de Durin y continuemos con Tezozomoc. Asienta que después de

plantar los arboles en Huastépec, los jardineros pidieron "yulli, batel" para ofrendar™* y se refiere

20 TEZOZOMOC. Crénica mexicana. Escrita hacia el afio de 1598, 1980.
31 TEZOZOMOC. Crénica mexicayotl, 1975; p.56-57.
32 TEZOZOMOC. Crénica mexicayotl, 1975; p.8-9.

3. OROZCO Y BERRA en TEZOZOMOC. Croénica mexicana..., 1980; p.156-159.
B4 TEZOZOMOC. Crénica mexicana..., 1980; p.371.
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al hecho de que Itzcoatl otorgé tierras para comprar "lama de la mar, cuajado negro, hulli”;**
también menciona el "betin de hule,”® batel de la mar" con el cual pegaron plumas a los brazos y
piernas de los matlazincas™’ y el "ulli, batel negro que se hace y cria a la orilla de la mar" que se
uso en las ceremonias efectuadas para inaugurar y clausurar el acueducto.”®

Este autor a lo largo de su Crénica Mexicana, presenta muchos detalles en cuanto al uso
del material en las ceremonias que se efectuaron en torno al acueducto y describe otros rituales en
los cuales se utilizo el olli, lo cual vendria a confirmar que contaba con otra informacién en cuanto
a lo que era el olli y su modo de empleo. Asienta que el material, ensartado en un asador, goteaba
como tocino asado y se salpicaba al agua, asi como el hecho de que en la ceremonia fue arrojado
al agua "copal atado con papel y ulli"; asimismo, que "untaron el agua con /.../ulli prieto."** Me
surge una interrogante, ;Tezozomoc conocia mas de un tipo de olli? Se desconoce que era el "ulli
prieto" y me pregunto si es un tipo de olli o bien, si es otro material que pudiera ser chapopote. Es
dificil precisar, aunque esta apreciacion nos remite a la manera en la cual, el escriba del Cédice
Tudela, se refiere al olli como "incienso prieto". Entonces me pregunto ;el olli prieto y el incienso
prieto son lo mismo?*¥

Al cotejar las referencias que hacen Tezozomoc y Duran a eventos que incluyen olli, se
desprende que el cronista indigena, a lo largo de su Crénica Mexicana, asent6 muchos mas
aconteceres en los cuales el olli era un material importante, mismos que el fraile ignor6 o dejo de
lado. Tezozémoc indica que los mexicas, con los recursos de las tierras de los tepanecas,

n241

compraban "ulli"”" y que el "betin negro que llaman ulli" lo llevaban en los colodrillos los

25 TEZOZOMOC. Crénica mexicana..., 1980; p.249.
36 La palabra hule data del siglo XVIII y posiblemente se debe a la paleografia.

57 TEZOZOMOC. Crénica mexicana..., 1980; p.415.

28 TEZOZOMOC. Crénica mexicana..., 1980; p.561-566.
3% TEZOZOMOC. Crénica mexicana..., 1980; p.561-566.
2% Al chapopote se le llama chicle prieto. Véase: Agustin de VETANCOURT. Teatro Mexicano descripcion

breve de los sucesos exemplares de l1a Nueva Espaiia en el Nuevo Mundo occidental de las Indias. 1960,
volumen I, p.144.
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cantores en el entierro de Tizoc;** asimismo, menciona el material al referirse a los calpixque,
mayordomos de Moctezuma I y explica que para sustento de su casa y palacio el sefior tenochca
tenia "/... /las grandes pelotas de batel para sus juegos...con que hace olomaz"** Y en otro
apartado, al describir la cancha de pelota en Coatepec, construida por orden de Huitzilopochtli
indica que "la pelota de batel uliredonda, /era/ como una bola negra" *

A partir de estas referencias, es dificil saber qué es el o/li. El autor al mencionar las pelotas
del juego, no llama al material con cual se fabrican con el término, "o//i" y se refiere a él como
"batel" una variante ortografica de batey, lo cual destaca que tanto Tezozémoc como Duran,
utilizaron esta palabra como sinonimo del término olli, nombrando asi, tanto a la pelota como al
material del cual se fabricaba.

Es imposible precisar si Tezozomoc sabia que el material del cual hacian las pelotas
también se utilizaba para fabricar los palos con los cuales se golpeaba el feponaztli. Esto, porque
indica que las varillas tenian "/.../en la punta una bolae de olli, el cual salta mucho, tira a negro, es
como melcocha, y esto lo sacan de los rios caudalosos ¢ de la mar",?** lo cual es una explicacion
algo contradictoria. Se sabe que los olmaitl llevaban en la punta el mismo material del cual hacian
las pelotas y aparentemente, Tezozomoc entiende o sabe ésto. Pero por el hecho de que en la
misma frase explicita que el olli es una melcocha negra que sacan del mar o de los rios, da a
entender que los olmait! llevan chapopote en las puntas. Sabemos: que el hule no se saca del mar y
que los o/maitl no llevan chapopote en las puntas. ;Entonces, como conciliar la informacion que

asent6 sobre el 0/li? Posiblemente el cronista conocia los dos materiales y sabia que ambos eran

2 TEZOZOMOC. Crénica mexicana..., 1980; p.254.
2 TEZOZOMOC. Crénica mexicana..., 1980; p.455.

23 TEZOZOMOC. Crénica mexicana..., 1980; p.351. Orozco y Berra explica que no comprende la palabra
olomaz. Aparentemente es una grafia de la palabra o//lama. MOLINA. Vocabulario..., 1977.

24 TEZOZOMOC. Crénica mexicana..., 1980; p.228. Orozco y Berra explica que uliredonda es un compuesto de
las palabras u/li u olli y que batel es batey, el juego de pelota o la pelota misma. El estudioso tambi¢n indica que
la palabra batel es la substancia llamada chapopote. Véase: TEZOZOMOC. Crénica mexicana..., 1980; p.415.

25 TEZOZOMOC. Crénica mexicana..., 1980; p.296-297. Orozco y Berra en nota explica que "en cuanto a que el
olli o hule se saque de rios caudalosos o de la mar es absolutamente falso /.../ es /.../ goma eléstica."
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utilizados en los rituales como olli, como lo indican los analisis de los objetos artisticos,”*® lo cual
nos reporta que tanto el hule como el chapopote se substituian para ciertos usos.

El material utilizado en la hechura de la pelota y en la de los olmaitl, forzosamente tenia que ser
hule pero con el que se pintaba y se salpicaba podia ser chapopote. Es importante recalcar que
estos materiales comparten varias caracteristicas como el color y un aroma fuerte al ser quemados.

Como conclusion a las menciones del olli en los escritos de tradicion indigena, es patente
que sus autores tienen otro conocimiento y vision del olli que los cronistas religiosos, a pesar de
que en ciertos casos aprovecharon las mismas fuentes de informacion. Por lo general, al registrar
los usos del olli en un esquema histérico, lo hacen de manera muy escueta. Las observaciones de
Tezozomoc son la excepcion. Abren la posibilidad de que el o/li o sea, el hule, como ya se dijo, en
determinados usos podia ser substituido por otros materiales de color negro. A diferencia de
los textos de Tezozémoc, los autores de tradicion indigena se refieren poco al olli. Se limitan a
mencionar su presencia pero por lo general, no indican su procedencia, como se utilizd, sus
caracteristicas y su color. Considero que esto no se debe a una falta de conocimiento o de interés,
sino al hecho de que tienen otro enfoque por lo que no dieron importancia a los diferentes
aspectos del material. Estos nos hablan del tributo del olli, de su obtencion por conquista y de su
uso en eventos oficiales, o sea en las ceremonias realizadas por la élite. Por otra parte, contrastan
con los escritos de los primeros cronistas y con los de los evangelizadores que nos informaron de
otras actividades y en los que nos dan a conocer su uso popular, cotidiano y practico.

Considero que los escritos de tradicién indigena que aqui se tratan, al no estar sujetos a
una taxonomia occidental, dejan abierta la posibilidad de que el olli, cuando se le menciona, no
necesariamente es hule. De tal manera, el olli tiene una significacion precisa en la taxonomia
indiana que no yace meramente en su procedencia vegetal y costera, en su elasticidad ni en su uso
para la fabricacion de la pelota para el juego sino que incorpora otras caracteristicas como su

cromatismo, combustibilidad, usos y formas que toma al ser aplicado, como se vera al abordar las

%4 Ppara tratar de conocer qué materiales de color negro se utilizaban en la produccién pldstica y en los rituales,
como se verd en el capitulo 3, se procedi6 a analizar una serie de objetos con supuestas aplicaciones de o//i-hule.
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representaciones del olli en las pictografias y al estudiar diversos objetos con supuestas

aplicaciones del material.

1.5.- EL OLLI EN LOS ESCRITOS DE LA CORONA ESPANOLA (SIGLOS XVI Y XVII)
A lo largo de los reinados de Fernando e Isabel y Carlos V, el gobierno espafiol se dedico a la
conquista y a la consolidacion del poder gubernamental y religioso en el nuevo mundo.

Durante el periodo de Felipe IT (1556-1598), con la finalidad de conocer los territorios de
ultramar, la corona espafiola se dedicé a recabar informacion, razén por la cual se fomenté una
investigacion de primera mano sobre su dominio americano. Las razones fueron miltiples: ademas
del interés politico y econoémico, jugd un papel importante la curiosidad cientifica de la época y en
particular, el interés del rey por la naturaleza. 2’

Para esta mision de reconocimiento del territorio, Felipe II envio expediciones cientificas a
conocer los diversos aspectos de la naturaleza. Asi, llegaron a América hombres para

recopilar informacion referente a la flora, la fauna y los minerales; tal es el caso de la primera
expedicion botanica, encabezada por el protomédico Francisco Hemandez, cuyo fruto de
investigacion fue la Historia natural

Asimismo, el rey ordeno la realizacion de censos para conocer otros aspectos de sus dominios,
para lo que se enviaron cuestionarios a cada una de las provincias; las respuestas son las que hoy
se conocen bajo el nombre de Relaciones geogrificas del siglo XVI.>* Es a partir de estos
escritos oficiales de espaiioles como Hernandez y de mestizos como Juan Bautista Pomar y Diego
Muiioz Camargo que se da a conocer, con més detalle, la planta productora del o/li y los diversos
usos que se daban al material, particularmente en la medicina indigena que, por cierto, habia

tomado un lugar de importancia en la medicina europea.”

27 German Somolinos D'ARDOIS. "Vida y Obra de Francisco Hernsndez" en Obras completas..., 1959-1984;
vol.I, p.143; José MIRANDA. "Espaiia y Nueva Espatfia en la época de Felipe II" en Obras completas..., 1959-
1984; vol.I, p.15-16.

2% Francisco HERNANDEZ. Obras Completas de Francisco Herndndez, 1959-1984. Durante su vida la obra no
se publicé. En 1671 durante el incendio de El Escorial se perdié. La que conocemos hoy es una copia tardia.

2 {Jtilizo las RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI, 1982-1986, editada por René Acuiia.
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Francisco Hernandez, tras egresar de la Universidad de Alcala de Henares, por casi 20
afios, tradujo y coment6 la Historia Natural de Plinio y complementd sus conocimientos
botanicos y medicinales con su trabajo en los jardines, en Guadalupe. Su conocimiento de las
plantas, que eran la fuente principal de los remedios, propicié que en 1567 fuera nombrado médico
de camara y posteriormente, en 1570, Protomédico General de las Indias, Islas y Tierra Firme del
Mar Océano. Zarpo hacia América con instrucciones precisas: en un lapso de cinco afios debia
concretar un censo de la naturaleza: animales, minerales y plantas e incluir un informe "detallado y
completo y documentado de la medicina y sus elementos curativos en toda América...". ! Para
cumplimentar su encargo oficial, interrogé a médicos indigenas y a los indios viejos, viajo por
diversas 4reas del nuevo mundo y mandé traer plantas de sus lugares de origen,** con lo que
logré describir 3076 plantas.”® Su texto, proporciona las caracteristicas de cada una de ellas, el
lugar donde nacen, el clima donde crecen y la forma de empleo de cada una.

Para identificar a la planta, Hemandez "...procedia a conocer sus propiedades y
‘temperamento’ si caliente o fiia, si seca 0 humeda principalmente- sus indicaciones terapéuticas y
la manera de administrarse"”, efectuando experimentos para confirmar sus caracteristicas y lograr
con ello relacionarla a la doctrina hipocratica galénica de los humores.”®* Fernando Martinez
Cortés, al analizar la obra de Hernandez observa que el protomédico, al referirse a las calidades de
las plantas (frio-calor, seco-himedo) con grados, esta utilizando las ideas del sistema médico

humoral® y concluye que el protomédico, al describir las plantas y sus calidades, eché mano tanto

% Fernando MARTINEZ CORTES. "Aspectos médicos de la historia de las plémas de Nueva Espafia” en Obras
Completas..., 1959-1984, vol. VII; p.267.

31 D'ARDOIS. "Vida y Obra de Francisco Herndndez" en Obras completas..., 1959-1984, vol.I; p.146.

%2 MARTINEZ CORTES. "Aspectos médicos de la historia de las plantas de Nueva Espafia” , 1959-1984, vol.
VII; p.269.

23 Javier VALDES e Hilda FLORES. "Comentarios a la Historia de las plantas de la Nueva Espafia” en Obras
Completas..., 1959-1984, vol. VII; p.9.

24 MARTINEZ CORTES. " Aspectos médicos de la historia de las plantas de Nueva Espaiia”, 1959-1984, vol. VII,
p-269-270.

5. MARTINEZ CORTES. "Aspectos médicos de la historia de las plantas de Nueva Espaiia®, 1959-1984, vol.
VII; p.274.
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de la doctrina humoral europea, como de la ideologia frio-caliente americana, por lo cual es dificil
distinguirlas.”® Aunque habria que considerar que el protomédico a menudo expresa su
desacuerdo con respecto a las clasificaciones indigenas, registra sus opiniones y apunta las
propiedades frias o calientes que éstos le indicaban.”’

En el caso del "arbol del holli"” o holqudhuitl™® el protomédico, ademés de incluir una
ilustracion del arbol, proporciona diversa informacion del uso medicinal del olli.* En el texto
menciona dos arboles: el holqudahuitl, que crece en Mecatlan e Igualpa y el llamado farantaqua,
que crece en las tierras michoacanas. Ambas plantas las describe detalladamente: " una tiene tallos
grandes, lisos, leonados y llenos de médula blanca, flores blancas, hojas muy grandes y ruedecillas
estrelladas amarillas con rojo adheridas a los tallos y llenas de un fruto como avellanas blanco,
cubierto de una membrana amarilla y de sabor amargo; la otra especie tiene hojas como de cidro,
pero mayores."**® (FIGURA 2)

El protomédico aparentemente no vio el proceso de explotacion de la goma y su relato no
menciona como se adquiere ni la transformacion que sufre de liquido a solido y de blanco a negro,
que es una de sus propiedades mas asombrosas. Indica que la corteza de ambas especies es
"amarga, caliente en tercer grado y algo mucilaginosa; su cocimiento es la goma llamada por los
indios holli" **' Referente al hecho que Hernandez asent6 de que la corteza, del olli es "caliente en

tercer grado", he de seflalar que posiblemente es una apreciacion occidental, propia del

%6 Existe una discusién, ya superada que postula que los conceptos sobre la enfermedad entre los indigenas son
una versién de la patologia humoral en la medicina hipocritica en tradicion griega. Me adhiero a la tesis de
Alfredo Lopez Austin en que la polaridad fri6 caliente en la enfermedad es mesoamericana. LOPEZ AUSTIN.
Cuerpo humano ..., 1989, vol.I; p.303.

%7 LOPEZ AUSTIN. Cuerpo humano ..., 1989, vol.I; p.309.

8 Hern4dndez menciona variadas plantas que manan leche. El holqudhuitl es 1a planta que produce el hule, olli
tema de este estudio. Hernindez incluye otra planta llamada holqudhuit! de Quauhquechulla que aparentemente
no mana o!//i-hule, HERNANDEZ. "Historia Natural" en Obras Completas..., 1959-1984, vol.II; p.388.

2 Herndndez describe el chapopote en la Historia de los minerales, y lo llama betin litoral. Este hecho es
importante ya que destaca que Hernindez distinguia entre el hule y el chapopote. HERNANDEZ. “Historia
Natural”" en Obras Completas..., 1959-1984, vol.III; p.405.

20 HERNANDEZ. "Historia Natural” en Obras Completas..., 1959-1984, vol.II; p.387.

%! HERNANDEZ. "Historia Natural" en Obras Completas..., 1959-1984, vol.IT; p.387-388.
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protomédico y no indiana, ya que la patologia humoral es la que maneja este término de grados,?

aunque esto no descarta la posibilidad de que el material sea de calidad "caliente" en la polaridad
mesoamericana. Por ahora, tampoco es una prueba contundente.

El olli era medicinal y Hernandez, cumpliendo con su encargo de conocer las plantas
medicinales y sus usos, menciona una serie de enfermedades y las curas que utilizan el olli: "/.../
evacua /.../ la orina, limpia el ttero, cura la esterilidad /.../, y provoca las reglas (mezclado con)
yoloxochitl /.../ cura las diarreas y disenterias tomado sélo o con algunas otras hierbas de
propiedades semejantes, o bien mezclado con piciet! /.../ mezclado a los alimentos engorda, y
tomado con /.../ axin /.../ produce cierta abilidad y rapidez en los movimientos de flexion; /.../
ablanda los huesos /.../ también excita fuertemente el apetito venéreo. Alivia aplicado los colicos,
expele los excrementos, y calma el dolor y la sed; quemado disuelve las nubes; su polvo
espolvoreado en la nariz quita jaquecas y demas dolores de cabeza, expele pituita y provoca
estornudos."**?

Estos usos medicinales los presenta al describir el olquauitl. Al dar a conocer otras plantas,
incluye mas referencias del uso medicinal del o//i. Indica que mezclado con las plantas iztdcpati,
chichipiltic, yolopatli y poxahoac, aplicado a la boca del ttero, ayuda a las mujeres a concebir,”**
y asienta dos curas para la disenteria que llevan la goma. Mezclado con 14 yema de huevo cocido y

%5 Al presentar el

Halahoéhoetl, el olli cura el vomito de sangre y detiene las disenterias.
cacahoaquauhuitl, arbol de cacao explica que la mezcla de "cuatro granos con una onza de la
goma que llaman holli", la cual es "tenacisima y sumamente glutinosa”, también detiene la

disenteria.

%2 La teoria de la patologia humoral indica que el cuerpo contiene cuatro humores o liquidos, sangre, bilis negra,
bilis amarilla y flema. Cada humor tiene sus calidades por grado, o sea una cosa puede ser fria al tercer grado o
himeda al segundo grado, Diana RYESKY. "Conceptos populares de enfermedad y su relacién al sistema de
calor y frio en in pueblo mestizo" en XLI Congreso de Americanistas, 1974, vol.IV. p.351.

267. HERNANDEZ. "Historia Natural" en Obras Completas..., 1959-1984, vol.II; p.387-388.

24 HERNANDEZ. "Historia Natural® en Obras Completas..., 1959-1984, vol.II; p.196

%5 HERNANDEZ. "Historia Natural” en Obras Completas..., 1959-1984, vol.II; p.48

66 HERNANDEZ, "Historia Natural" en Obras Completas..., 1959-1984, vol.II; p.303.
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2. Holquéhuitl. HERNANDEZ. Obras Completas..., 1959-1984, vol.III; p.387.



La naturaleza de la investigacion de Hernandez hizo que destacara los usos del olli en la
medicina, con lo que el uso ritual del material qued6 en segundo plano. A pesar de ello, al
describir los eventos que toman lugar en la veintena Tepeilhuitl, indica, quizé tomando la noticia

%7 Asimismo, le fue

de Sahagiin, que adoraban a las victimas de sacrificio con papeles con olli.
imposible hacer caso omiso del juego de pelota. Indica que la goma hecha "esfera sirve como
pelota de mano o de las llamadas vulgarmente de aire", dato que sefiala que recurri a una
comparacion para puntualizar que las pelotas eran de hule sélido. Y afiade que con esta goma "en
otros tiempos practicaban los indios al "batey", el juego admirable que, conservado por Cortés
conocieron los espafioles.”®® Vemos que no indica la prohibicion del juego.

Es de interés sefialar que este autor nombra al juego de pelota, batey. Como expliqué, esta
palabra fue la primera utilizada por los espafioles para nombrar tal practica y toda su parafernalia,
tanto en las islas como posteriormente en tierra firme. Cabe recordar que en los escritos de los
evangelizadores y de los cronistas de tradicion indigena, este término cay6 en un cierto desuso,
para presentarse de nuevo en los textos de los cronistas que escribieron a peticion de la corona
espafiola.

‘Fue después de la llegada de Francisco Hernandez que se distribuyeron en la Nueva
Espafia los cuestionarios de las Relaciones Geograficas. Estos cuestionarios, conformados por
cincuenta preguntas que abarcaban temas tan diversos como la geografia, el medio ambiente, la
flora y fauna de la region, las tradiciones historicas, las costumbres y la religion de las diversas
provincias de la Nueva Espafia, iban precedidos por la instruccion de que los aplicaran personas
que ejercian autoridad civil o religiosa en los pueblos.”” Este hecho ocasion6 que gente
importante en su comunidad, como Diego Mufioz Camargo en Tlaxcala, Juan Bautista Pomar en

Texcoco, Juan Gutiérrez de Liébana en Huastepec y Lucas Pinto en Cuezala, registraran la

27 El texto dice "hule". Esto posiblemente es un término de los editores del texto ya que es una palabra tardia.
HERNANDEZ. "Antiguedades de la Nueva Espaiia” en Obras completas..., 1959-1984, vol. VI; p.151.

268 HERNANDEZ. "Historia Natural" en Obras Completas..., 1959-1984; vol.IT; p.387.

26 MIRANDA. "Espafia y Nueva Espafia en la época de Felipe II", 1959-1984; vol.I, p.53.
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Diego Muiioz Camargo, nacido poco después de la Conquista, era hijo de espafiol y de una

noble tlaxcalteca; aunque mestizo fue educado como espaiiol.*”®

En Tlaxcala era un hombre de
posicion, intérprete e historiador de la region, razén por la cual el alcalde le encomendé contestar
el cuestionario. Mufioz Camargo inicié su encargo en Tlaxcala en 1581 y al parecer lo termind a
finales de 1584, durante su viaje a Espafia, a donde fue como intérprete formando parte de la sexta

comision tlaxcalteca que iba en busca de favores reales.””

Aqui obsequio a Felipe II una copia de
su manuscrito, hecho por un escriba anénimo y él mantuvo el original. A su regreso a Tlaxcala, lo
siguio trabajando hasta 1592. Se conocen ahora ambos textos: la Historia de Tlaxcala, el original
de Muiioz Camargo, que se encuentra en la Biblioteca de Paris y La Historia de la ciudad y
republica de Tlaxcala, la copia entregada a Felipe II, que se conserva en la Biblioteca de la
Universidad de Glasgow.” Para mi estudio, utilicé la copia que Acuiia localizo en Glasgow, dado
que incluye las referencias del material de mi estudio, el oifi.*®'

El tlaxcalteca, al responder al cuestionario, no mantuvo el esquema de las preguntas, lo
que se observo al analizar la obra, sin embargo hace varias referencias al olli. Menciona el "juego
del uli" y explica que las pelotas se hacian "/.../ de cierta leche que destila de un arbol llamado
uli..." y que son del tamafio de las de viento que se usan en Espaiia. Describe la manera singular en
que rebota e indica que "/.../ salta més de tres estados en alto /.../" **2

También menciona el olli cuando adelanta noticias de los arboles silvestres y sus usos. Antes de

abordar el tema, Mufioz Camargo explica que por el hecho de que Francisco Hernandez "llevo

78 Acuiia en las RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: Tlaxcala, 1982-1986; vol.IV, p.13.
% Charles GIBSON. Tlaxcala in the Sixteenth Century, 1967; p.167.

0 Acufia aclara que la Historia de Tlaxcala, el original de Muiloz Camargo, se conservé en Tlaxcala hasta
principios del S. XVII y después fue llevado al convento de San Francisco en México donde lo encontr6 Lorenzo
de Boturini en 1740. Acuiia en RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: Tlaxcala, 1982-1986,
vol.IV; p.10,17-18.

3! La Historia de Tlaxcala la publico Alfredo Chavero en el afio 1892. Esta edicién no incluye una porcién de la
historia natural hecho que se explica porque cuadernillos de la obra se fueron perdiendo a través del tiempo
(Carlos Martinez Marin, comunicacién personal, Noviembre 1994). Este es el texto que conocié Torquemada
antes de perderse los cuadernillos.

32 Diego MUNOZ CAMARGO. RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: Tlaxcala, 1982-1986;
vol.1V, p.192.
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se propago en la Nueva Espafia para referirse tanto al juego de pelota como al olli y a la planta
productora del material.

En la respuesta a la pregunta 22, donde se informa de los arboles, Gutiérrez de Liebana
indica que "/.../ dicen que tan solamente han visto, en el bosque unos éarboles de balsamo /... / y
otros arboles, de donde se saca el hule que ellos llaman batey."*” Referente a esta noticia, René
Acufia da a entender que la palabra "batey" era utilizada exclusivamente por los espafioles®™ pero
como hemos visto, algunos cronistas de tradicién indigena utilizaron este término. Ademas, si bien
la palabra batey es originaria de las islas, ;jporqué los habitantes de Huaxtépec la usaban para
referirse al olli?
Surgen otras interrogantes, ;jPorqué dice "hule" el texto? ;El escriba anoto este término? Acufia
indica que respet6 la ortografia original de los textos.”” Sin emba'rgo, cabe recordar que Cecilio
Robelo indica, en su Diccionario de Aztequismos, que es una palabra del siglo XVIIL

La Relacion de Cuezala se contest0 bajo la instruccion del capitan Lucas Pinto,
corregidor de la provincia de Ichcateopan y la informacion reunida, fue escrita por Gonzalo de

%% La respuesta a la pregunta 17, que versa sobre las enfermedades, menciona que las

Rojas.
"camaras de sangre" se curaban bebiendo "ulli" con cacao y que untandoselo en el pecho, aliviaba
el romadizo. Para explicar qué es el material, el texto indica que el "bettin negro" es aquél del cual
antiguamente hacian pelotas para jugar.””’ El hecho de que al olli se le describa como "betin

negro" es significativo y sumado a que se untaba, sugiere que era derretido para estos usos.

83 "Relacién de Huaxtepeque" en RELACIONES GEGGRAFICAS DEL SIGLO XVI: México, 1982-1986,
vol. VI; p.207.

74 René Acuiia en RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: México, 1982-1986, vol.VI; p.207.
Acuiia en torno a esta noticia escribe: "Gutiérrez de Liébana se equivocaba, si con el “ellos’ aludia a los indios de
Huaxtepeque, porque batey es una palabra que importaron los espaiioles de las islas del mar Caribe".

75 René Acuiia en RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: México, 1982-1986, vol.VI; p.14.

26 Acufia en su introduccién de la "Relacién de Cuezalan" en RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO
XVI: México, 1982-1986, vol.VI; p.257-258, asienta el dato.

217 wRelacién de Cuezala" en RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: México, 1982-1986, vol. VI,
p.318.
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material, es la inica mencidn, de este tipo, que conozco. No se sabe si tuvo este uso en el periodo
prehispanico.

Por ultimo, el cronista indica que el "uli /.../ por otro nombre lo llaman los nuestros bantey porque
los indios de nuestra Isla Espafiola ansi lo llaman" ** Como vemos, los cronistas, indistintamente,
escriben el nombre del material en nahuatl aunque en ocasiones utilizaban el término antillano. Asi,
es patente que éstos permearon tanto en los escritos de tradicion indigena como en aquellos de
espaiioles y mestizos.

Juan Bautista Pomar, nacido en Tezcoco, era hijo de un espafiol y de una india
descendiente de gobernantes tezcocanos. Por encargo del alcalde, registro las respuestas en un
texto ahora conocido como la Relacién de Tezcoco.”’

Para responder al cuestionario, Pomar acudié a indios viejos, consulto cantares antiquisimos, las
cronicas de espafioles y otros documentos escritos por "los curiosos que han pretendido saber
antigiiedades" 2**

El cronista asienta que el olli es el licor, como leche, que viene de un arbol y que para hacer las
pelotas, que median una mediana cabeza y pesaban cuatro libras, lo cuajaban y lo cocian hasta que
se hacfa negro.?® A diferencia de otros cronistas, que dicen que el juego de pelota se prohibié
para que no se lastimaran los indios, asienta que "/.../ al presente, no lo juegan, porque al principio
de su conversion, se les prohibié por los frailes, pensando que en €l habia algunos hechizos o
encomiendas o pactos con el Demonio”.*® Lo cual, como hemos visto no es del todo claro, ya que

los cronistas evangelizadores no mencionan su prohibicion.

% MUNOZ CAMARGO. RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: Tlaxcala, 1982-1986; vol.IV;
p.270.

%7 Juan Bautista POMAR. "Relacién de Tezcoco” en RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVIL:
México, 1982-1986; vol. VIII; p.45. La Relacién de Tezcoco que hoy se conoce es una copia hecha, entre los
afios de 1609 y 1626 por Fernando de Alva Ixtlilxéchitl como sefiala Acuiia en su estudio de la "Relacién de
Tezcoco" en RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: México, 1982-1986, vol. VIIL; p.36,41.

%8 Acufia en su estudio de la "Relacién de Tezcoco” en RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI:
Mésico, 1982-1986, vol. VIIT; p.37.

% POMAR. "Relacién de Tezcoco" en RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVIE: México, 1982-
1986, vol. VIII; p.73.
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gran copia de relaciones escritas tan copiosamente /.../" de las plantas, €l solo se referira a algunas
"que destilan olores odiferos" y menciona cuatro: el xochiocotzotlquahuitl, el copalqudhuitl, el
oydmetl y el olqudhuitl™ De las tres primeras, se sacan resinas que expelen un olor, al parecer
agradable. Aunque no. menciona el olor del olli pero si presenta el olqudhuitl en compafiia de
plantas con "resinas" que emiten buen aroma, podria pensarse que el exudado de este arbol,
quemado como incienso no les era desagradable a los nahuas.

Muiioz Camargo primero describe el arbol y para ello, como dije, echd mano a la
descripcion de Hernandez. Pero rebasa la informacion del protomédico, al indicar que el arbol, al
picarle la corteza, "destila una leche espesa y pegajosa /... que/ después de seca /.../ se convierte en
nervios y hace muy gran correa". También se vale de los datos del protomédico en cuanto al uso
medicinal del olli pero agrega otros novedosos. El "uli /lo/ usan para ablandar algunas medicinas”;
derretido al fuego, hecho aceite, bebido con el cacao y otras cosas, se aprovecha para las camaras
de sangre, o d¢ otro cualquier humor”.”* Esta noticia es de suma importancia para este estudio, ya
que apoya la propuesta de que el olli, en la medicina, se utilizaba derretido.

Por otra parte, asienta caracteristicas y usos novedosos del material, cuando sélido. Como
otros cronistas que escribieron para informar a la corona espafiola, indica que los naturales hacian
pelotas del material y para explicar qué tan fuerte y duro era, escribe que "un peto dello no hay
punta de flecha /.../ que la pase ni entre /.../ segun es de nervoso y blando, que antes impele
cualquier golpe que le llega y resurte atras". Asimismo, se refiere al calzado con suelas de olli y
explica que el ponérselo haria a la persona ir saltando contra su voluntad.”®* Referente a estos dos
objetos fabricados de olli, he de mencionar que los zapatos de suela de olli, los olcactli, eran parte

de la indumentaria de algunas deidades del pante6n nahua. En cuanto al peto fabricado con este

%5 MUNOZ CAMARGO. RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: Tlaxcala, 1982-1986; vol.IV,
p.269-270.

24 MUNOZ CAMARGO., RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: Tlaxcala, 1982-1986; vol.IV,
p.270.

85 MUNOZ CAMARGO. RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: Tlaxcala, 1982-1986; vol.IV;
p.270.
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menciona el uso ritual del olli entre los mayas de la region de Atitlan. Adoraban un idolo que
llamaban "zaki buk, que en la lengua mexicana llaman iztac tlamacaz." Frente a éste " /.../
encendian, en un brasero, incienso y batey, que llaman ule".” Lo que destaca en esta respuesta es
que en una cronica de una region de lengua maya-quiché se refieran al material en lenguas nahuatl
y antillana. Lo cual subraya, como se ha observado a lo largo de esta revision, que las palabras
batey y olli se manejaban como sinénimos.

La "Descripcion de las antiguas provincias de Guazacapan, Izalco, Cuzcatlan y
Chiquimula, en la audiencia de Guatemala, donde se habla de las lenguas, costumbres y religion de
sus primeros pobladores y se describen las ruinas de Copan" fue escrita por Diego Garcia de
Palacio, Oidor de Guatemala.?®® Garcia de Palacio se dedico ‘a recorrer las tierras de la provincia a
su cargo y por orden del rey, escribié lo que observo. Registra tres noticias del uso del ol/i, como
costumbres de los pipiles y chontales, en una region donde "corre /.../ la lengua mexicana".”’
Explica que se hacian dos sacrificios solemnes anuales: uno, al principio de invierno, y otro, a
principio de verano, y durante ellos sacrificaban nifios de seis afios. Antes de realizarlos, " /.../
cuatro sacerdotes...salian del cu con cuatro braseritos de fuego y, en ellos puestos copal y hule
ibanse...a do sale el sol, y se hincaban de rodillas ante él y lo sahumaban /.../".*®

La segunda noticia da a conocer "las supersticiones que hacian para sus sementeras”, en la
que indica como la gente a "las semillas que querian sembrar /.../ las llevaban ante el altar de sus
idolos, y en el suelo hacian dos hoyos, y las ponian por su orden y las cobijaban con tierra /.../

) /1;299

sobre ellos, ponian un brasero grande con muchas brasas, y con copal y hule /.. y en la

24 wRelacién de Santiago Atitlsn" en RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: Guatemala, 1982-
1986, vol.I; p.137,140.

5 wRelacién de Santiago Atitlin" en RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: Guatemala, 1982-
1986, vol.I; p.141.

2% "Carta del Licenciado Palacio” en RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: Guatemala, 1982-
1986, vol.I.

297 wCarta del Licenciado Palacio” RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: Guatemala, 1982-1986,
vol.I; p.266.

% “Carta del Licenciado Palacio” RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: Guatemala, 1982-1986,
vol.I; p.278.
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Este autor no solo menciona et uso del olli como pelota. Al informar sobre las deidades,
asienta otros usos del material ahora en estado liquido. El idolo, tallado de madera, de Tlaloc,
tenia el cuerpo "/.../ tiznado y untado de /.../ olli" e indica que "nosotros lo llamamos batey," que
es la lengua de Santo Domingo,”" lo cual demuestra que sabe que batey no era el nombre del olli
en tierra firme. El autor menciona, asimismo, otro idolo del dios del agua que se encontraba en el
Monte Tlaloc. Estaba fabricado en una piedra blanca y liviana, tenia "/.../ 1a figura y talle de un
cuerpo humano /.../ estaba sentado sobre una losa cuadrada y en la cabeza, de la misma piedra, un
vaso como lebrillo bien proporcionado /... que/ tenia, dentro, de aquel licor lamado olli /... que/
estaba derretido como pez cuando la cuecen; salvo que aunque frio y helado no se torna a
endurecer /.../ y en él habia de todas las semillas de las que usan.®* Como otros autores, Pomar
recurre a una comparacion para describir el olli: es semejante a la pez. Este tipo de comparacion
se ha visto, la encontramos con frecuencia cuando se describe el ol/i.

A pesar de que mi estudio sobre el olli estd enfocado a sus usos entre los nahuas, y
tomando en consideracion que ciertas. practicas, como el juego de pelota y el salpicar papeles con
hule son rasgos compartidos por las culturas mesoamericanas,” considero oportuno incluir
informacién que proviene de otras zonas de esta area cultural, en este caso la maya,
especificamente la del actual pais de Guatemala.

Alonso Paez Betancourt y Diego Garcia Palacio son los autores de las Relaciones
Geogrificas de Guatemala. El Corregidor de Atitlan, Alonso Paez Betancourt, en union de fray
Pedro de Arboleda, en 1585, para responder al cuestionario de Felipe II, entrevistaron a los indios

mas viejos.”* En respuesta a la pregunta 14, que versa sobre las costumbres de la antigiiedad, se

0 POMAR. "Relacion de Tezcoco” en RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: México, 1982-
1986, vol. VIII; p.74.

#! POMAR."Relacién de Tezcoco" en RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: México, 1982-
1986, vol. VIII; p.57. Cuando Pomar usa el "nosotros" jse refiere a los espaiioles? y cuando habla "de ellos" ;se
refiere a los indios?

22 POMAR. "Relacién de Tezcoco” en RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: México, 1982-
1986, vol. VIII; p.60.

23 paul KIRCHOFF. "Mesoamérica” en Una definicién de Mesoamérica, 1992; p.36-37.
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pero las respuestas, en cierta medida fueron inducidas por las preguntas e inclusive, limitadas, lo
que posiblemente lleg6 a ocasionar una division taxonomica impuesta. De tal suerte, un material,
como el olli, se considerd importante por algunas de sus propiedades y caracteristicas, dejando de
lado otras.

Las Relaciones geogrificas y la Historia Natural no se dieron a conocer, de manera
general, ni en Europa y ni en la Nueva Espaiia, por lo que el conocimiento que se tenia de la pelota
y del material con el cual se fabricaba, registrado en un primer momento por Martir de Angleria y
Francisco de Oviedo y Valdez, se vio rebasado cuando lleg6 a Espafia la informacion escrita por
Fray Toribio de Benavente y fue asimilada a los escritos de otros autores como Francisco Lopez
de Gomara, Francisco Cervantes de Salazar y Antonio Herrera y Tordesillas.**' Gracias al fraile se
supo que la goma, ademas de utilizarse para hacer pelotas, formaba parte de los ritos y costumbres
de las culturas prehispanicas, especificamente las del centro de México.

Para continuar con mi analisis, considero pertinente agrupar a estos tres cronistas, a pesar
de que la crénica de Herrera y Tordesillas es mas tardia, ya que en gran medida utilizaron y
repitieron la informacion referente al olli.

Francisco Lopez de Gomara nunca estuvo en América y fundament6 su relato, Historia
General de las Indias, " primordialmente en un escrito que conocio, én Espaiia, a mediados del
siglo XVI, perteneciente a Motolinia. La importancia de su Historia yace en el hecho de que al ser
publicada en 1552, difundi6 la informacion del o/li reunida hasta ese momento. Contiene una de
las primeras descripciones de la cancha, de la pelota y su manufactura y del juego, asi como datos
acerca del arbol productor del oli y del uso ritual de la goma entre los hablantes nahuas.

Gomara informa de los usos rituales del o//i: que en la fiesta Atemoztli lo untaban a los carrillos de

303

los idolos™ pero a diferencia de Motolinia, mas se interesa en el juego de pelota. Registra los

1 Edmundo O'Gorman propone que el texto original del fraile, concluido por el afio de 1543 fue enviado a

Espaiia en dos ocasiones. Por el afio de 1544-1545 se elabor6 el Memoriales y fue cuando tuvieron acceso a él
Gomara y Casas. En un segundo envio del manuscrito a Espaiia se escribié la Historia. Véase: Edmundo
O'Gorman en BENAVENTE. Historia..., 1990; p.xiv, Memoriales..., 1971; p.liii.

32 Erancisco LOPEZ DE GOMARA. Historia General de las Indias. 1985, vol.IL.

3% LOPEZ DE GOMARA. Historia General de las Indias. 1985, vol.II; p.321.
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tercera, que refiere al sacrificio de la pesca y caza, se incluye también el material como una
ofrenda. En estas ceremonias un venado vivo era ahogado y desollado, y el "mayordomo en un
brasero llevaba el corazon /que.../ se quemaba con hule y copal /.../ e incensaba al idolo /...de/ la
caza y la pesca"*®

Es importante destacar que el escrito de Garcia de Palacio, llama al material "hule", aunque
cabe la posibilidad que Acufia modernizo el término ya que, como quedé asentado, el uso de esta
palabra es mas tardia. Este problema lo abordo mas adelante.

Los escritos que se realizan a raiz del interés de Felipe II por sus dominios americanos, dan
a conocer usos novedosos del o//i. En estos escritos oficiales se aprecia un acercamiento parecido
al de las cronicas de los religiosos, en cuanto al caracter etnografico pero acentian los usos
practicos y no los rituales del material. Referente al uso de la palabra "batey", vimos que este
término fue utilizado en los escritos oficiales del primer momento de contacto para, en cierta
medida, caer en desuso en los escritos de los cronistas evangelizadores y de tradicién indigena, y
que la palabra se vuelve a poner en uso en este grupo de escritos oficiales.

En cuanto a la Historia Natural de Hernandez, reune la informacion botanica de su
momento y presenta el olcudhuitl como la planta productora del olli, hecho que repercuti6 en los
primeros estudios botanicos americanos del siglo XVIII, en México. En ella encontramos la
primera descripcion oficial europea, cientifica, del arbol de hule y de su producto, y escasamente
menciona su uso ritual. Las caracteristicas que los occidentales hasta hoy consideramos los mas
importantes, los recoge: la elasticidad y su continuo vinculo en un "deporte" y sus usos en la
medicina.

Considero que en los escritos de Hernandez y en las respuestas de las Relaciones, se
impone una taxonomia europea que separa los materiales que son de origen vegetal y mineral,
cosa que no sucede en la indiana, que tenia otros criterios. Los cronistas y hombres al servicio de

la corona respondieron a los cuestionarios de las Relaciones valiéndose de informantes indigenas

29 wCarta del Licenciado Palacio” RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: Guatemala, 1982-1986,
vol.I; p.280.

30 wCarta del Licenciado Palacio” RELACIONES GEOGRAFICAS DEL SIGLO XVI: Guatemala, 1982-1986,
vol.I; p.281
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Gomara. Esto se distingue al considerar como describe la cancha de pelota y se realiza el juego, ya
que como el capellan, indica que Moctezuma llevd a los espafioles al tlachtli. Asimismo, al
referirse al arbol de olli, repite que la goma era "negra como la pez" y que de ella hacian las
pelotas "wllamaliztli". Estos datos claramente derivan de Gomara, pero Cervantes de Salazar
agrega la noticia de que las pelotas americanas "no tienen necesidad de soplarlas”, a diferencia de
las europeas,”"" lo cual indica que sabe que las pelotas son sélidas.

El cronista a largo de su escrito, no menciono lo referente a la utilizacion del olli durante la
fiesta Atemoztli, a pesar de que sus fuentes de informacion asientan el dato. Considero que esta
omision sefiala que no se interes6 en demasia por los ritos paganos a los cuales se asociaba la
goma. Aparentemente, al cronista le intereso mas el olli por ser una goma de la cual se hacian las
pelotas de un juego, entonces prohibido entre los indios, que por el mucho riesgo que corrian al
practicarlo.>'? Esta explicacion, en cuanto a las razones de la prohibicion del juego, difiere de la de
Pomar.

Antonio Herrera y Tordesillas, para proveer una historia comprensiva y sistematica del
imperio espafiol en América, desde su descubrimiento hasta 1554, escribi6 sus Décadas: Historia
general de los hechos de los castellanos en las Islas y Tierra Firme del Mar Océano.*” Este
cronista nunca visitd Nueva Espafia pero, tuvo acceso a la vasta gama de documentos y codices
reunidos desde el primer momento de contacto.’™* En su escrito se hace patente que, al menos en
lo que toca el tema del olli, la obra de Cervantes de Salazar le fue fundamental. Como él, omite
mencionar la veintena Atemoztli e incluye la misma informacién sobre el Sefior tenochca en el

tlachtli, asi como la descripcion de la cancha y como se jugaba a la pelota en ella. De igual

319 HANDBOOK ..., 1965-1984, vol.XIII; p.71; Ivan Miralle Ostos en CERVANTES DE SALAZAR. Croénica de
la Nueva Espaiia 1985; p.xxii.

31 CERVANTES DE SALAZAR. Crénica de la Nueva Espaiia, 1985, p.91.

312 CERVANTES DE SALAZAR. Crénica de la Nueva Espaiia, 1985, p.91.

316. Antonio, HERRERA Y TORDESILLAS. Décadas, Historia General de los hechos de los castellanos en las
islas y tierra firme del Mar Océano 1944-1946.

314 HANDBOOK ..., 1965-1984, vol. XIII; p.242.
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nombres de la cancha -tlachtli o tlachco- y de la pelota -ullamaliztli-**

dejando de lado el
nombre de la cancha en taino -batey- a pesar de haber conocido el término. En cuanto a la
descripcion de la cancha de pelota y de los rituales que ahi se celebraban, repite casi al pie de la
letra la informacion del religioso. Pero afiade la siguiente noticia que posiblemente le fue contada
por Hernan Cortés, de quien fue capellan: Moctezuma llevo a los espaiioles a presenciar un juego

en Tenochtitlan.

Siguiendo a Motolinia, Gomara explica cémo son el arbol del olli y su producto,’® y con

ello se propaga la comparacion entre el olli y otras substancias de color negro, particularmente "la
pez".
De hecho, el cronista confundio el olli y el copalli, al escribir que de la goma de un arbol llamado
"copalquahtitlan" (copalqudhuitl), los indios hacian tanto unos panecillos que se traslucen para
sahumar a los idolos como las pelotas.*”’ Este dato es importante destacarlo, porque apunta hacia
que el material, del cual hacian las pelotas, también era un incienso en los ritos de los sacerdotes
de Tenochtitlan. Y aqui resalta uno de las problemas de esta investigacion: al parecer el hule, el
copal y el chapopote eran materiales utilizados para sahumar a los dioses nahuas y en ocasiones
fueron designados con los mismos términos por los espaiioles.

Francisco Cervantes de Salazar comenzé a escribir su Cronica de la conquista de la
Nueva Espaia®® en México-Tenochtitlan y el Cabildo se interesé en el texto y lo nombrd
Cronista. Se ha dicho que este autor sigui6 el esquema general de los escritos de Gomara,’® lo

cual se hace patente tras cotejar los pasajes del texto que se refieren al olli. A pesar de sus lecturas

de Motolinia®® no aproveché los datos del fraile directamente y seleccion6 los asentados por

304 Ulamaliztli es el juego y a la pelota se le llama ulamaloni, MOLINA. Vocabularie..., 1977.
35 LOPEZ DE GOMARA. Historia General de las Indias. 1985, voL.II; p.109.

3% LOPEZ DE GOMARA. Historia General de las Indias. 1985, vol.II; p.109.
37 LOPEZ DE GOMARA. Historia General de las Indias. 1985, vol.IT; p.317.
3% Francisco CERVANTES DE SALAZAR. Crénica de la Nueva Espaiia, 1985.

3% Benjamin KEEN. The aztec image in western thought, 1971; p.86.
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aztequismos indica el afio de 1726 como registro inicial del término hule, pero los seis autores
antes mencionados redactan sus textos anterior a esta fecha. El mas temprano data de finales del
siglo XVI y el mas tardio de principios del siglo XVII. Por ello cabe preguntarse si la palabra
"hule" de olli es mas temprana que lo propuesto por Robelo o si bien, en las copias y paleografias
la palabra olli fue modernizada. Por ahora no tengo respuesta a esta duda, aunque me veo
obligada a subrayar que, al menos en el caso de los estudiosos contemporaneos, ellos indican que
respetaron la ortografia original de los textos. S6lo queda revisar los textos originales, o sea dudar
de ellos o bien, proponer que el uso del término "hule" es mas temprano de lo propuesto.

Ante esta duda, ya que la palabra "hule" se fecha oficialmente como del siglo XVIII, me

permito titular el siguiente apartado "Del olli al hule".

1.6.- DEL OLLI AL HULE (SIGLOS XVII-XVIII)

A lo largo de los siglos XVII y XVIII, el conocimiento que se tenia del olli avanzé de manera
considerable debido al interés que suscito el arbol olquduit! y la goma olli. Los autores, durante
esta época, aunque por lo general repiten datos conocidos, registran noticias novedosas.
Reconocen el valor practico del olli y emiten juicios en los cuales lo valoran y cuestionan su
posible significado.

Fray Juan de Torquemada, fray Agustin de Vetancourt, Lorenzo Boturini, Mariano Veytia
y Francisco Javier Clavijero, en sus historias, registraron noticias referentes al olli. A partir de sus
escritos, donde se percibe el grado de conocimiento sobre el olli a finales del siglo XVIII, se da a
entender que era visto como un material de multiples usos y aunque estos cronistas mencionan el
juego de pelota, la pelota y el uso ritual del material, no profundizan sobre ello, debido a que sus
intenciones, al registrar lo referente a la vida de los indios antes de la Conquista, eran otras.

Estos cinco cronistas, por lo general, se valieron de algunos de los testimonios escritos por
los religiosos, por los cronistas de tradicion indigena y por los hombres al servicio de la corona
espafiola. En sus cronicas, casi al pie de la letra, toman y repiten datos registrados por sus
antecesores y combinan noticias de autores diversos para destacar distintos aspectos del olli. Para

ellos, era un material de usos practicos. Los datos novedosos que proporcionan se refieren a la
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manera, aunque con muchas omisiones, repite la descripcion en cuanto a la goma que destilaba del
arbol y la fabricacion de las pelotas e indica, como Cervantes de Salazar, que no habia necesidad
de inflar las pelotas, por lo cual opina que eran mejores que las de viento europeas, y explica que
el juego fue prohibido por los espafioles, por el mucho riesgo que se corrian los indios al
practicarlo. >’

Este autor adelanta una noticia muy novedosa propia de los habitantes de la Isla Espafiola. Explica
que cuando un principal enfermaba, tanto el médico como el paciente tenian las caras untadas con
"ollin" *'® El hecho de que el cronista se refiera al material en nihuatl, es interesante, ya que en las
Antillas se hablaba taino. Aparentemente sabia que el ollin y el batey eran lo mismo, ya que
informa que en la isla de San Juan al juego de pelota le llamaban "juego de bateo",’"’ palabra ésta
que es una variante de batey. Ello me lleva a suponer que este uso medicinal del material era
generalizado.

A partir de las noticias de Motolinia, que registraron primero Gémara y después Cervantes
de Salazar y Herrera y Tordesillas, se propago la detallada descripcion de la cancha del juego de
pelota y las actividades que ahi tenian lugar. Se aclaré ademas que el o/li exudaba de color blanco
de un arbol que crecia en tierra caliente, y después de cuajar se transformaba a un color negro y
era parecido a la pez. Siguiendo a Motolinia, los tres cronistas compararon el olli con este
material, olvidando destacar las diferencias entre ellos, hasta el pun’[o de considerarlos sindnimos.
Ello ha suscitado una confusion en cuanto a qué era el })Ili que con tanta frecuencia usaban los
mexica.

Por tltimo, para cerrar este apartado es necesario referirme al uso de la palabra "hule" por
parte de algunos religiosos (Pomar), de cronistas de tradicion indigena (Ixtlilxochitl y Tezozoémoc)

y de ciertos autores de los escritos dirigidos a la corona espafiola (Hernandez, Gutierrez de

Liébena y Diego Garcia Palacio). Como he sefialado, Cecilio Robelo en el Diccionario de

315 HERRERA Y TORDESILLAS. Décadas, Historia General de los hechos..., 1944-1946, vol.I; p.209-210.

316 HERRERA Y TORDESILLAS. Décadas, Historia General de los hechos..., 1944-1946, vol.I; p.308.

37 HERRERA Y TORDESILLAS. Décadas, Historia General de los hechos..., 1944-1946, vol.I; p.170.
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Los escritos de fray Bernardino de Sahagiin también le fueron muy utiles. Repite la noticia
referente al sacerdote Meloncoteohua’® y los datos que corresponden a las ceremonias de los
sacerdotes del Templo Mayor, que tenian lugar en las veintenas Etzalcualiztli* y Tepeilhuitl. Al
referirse al material en esta ultima ceremonia, Torquemada emite un juicio de valor: apunta que el
olli era "una goma preciosa entre ellos” salpicada, pintada y manchada sobre papel.*?

Fray Juan confronto las noticias que tenia a la mano, como en el caso de las ceremonias de
confirmacion de los reyes tenochcas®®® cuando refuta lo que escribe Joseph de Acosta. Aclara que
el olli no se incorporo a las ceremonias de instauracion de éstos como lo da a entender la Historia
natural y moral de las Indias.*”’ Ademis, da noticias acerca del material, allegadas por el
mismo®”® pero las entrelaza con datos provenientes de la Historia de Tlaxcala, de Mufioz
Camargo.*”

Al hablar de los " /.../ arboles muy provechosos que estilan de si diversos licores y
resinas",**® proporciona una serie de datos referentes al olli: la planta productora y la extraccion
del material, los usos practicos que se le daban, asi como los medicinales; una vision muy concreta

de lo que es. Para la descripcion del arbol, el fraile repite lo escrito por Mufioz Camargo, quien a

su vez habia obtenido la informacion del protomédico Hernandez. Pero Torquemada, en lugar de

.

327. TORQUEMADA. De los veinte y un libros rituales y monarquia indiana..., 1975, vol.III; p.271

324 TORQUEMADA. De los veinte y un libros rituales y monarquia indiana..., 1975, vol.IIT; p.386.

323 TORQUEMADA. De los veinte y un libros rituales y monarquia indiana..., 1975, vol.IIf; p.401-402

325, TORQUEMADA. De los veinte y un libros rituales y monarquia indiana..., 1975, vol.IV; p.78

327 ACOSTA, Joseph de. Historia natural y moral de las Indias en que se tratan de las cosas notables del cielo,
g;;:se.ntos, metales, plantas y animales dellas y los ritos y ceremonias, leyes y gobierno de los indios, 1940;

3% Le6n Portilla en TORQUEMADA. De los veinte y un libros rituales y monarquia indiana..., 1975, vol. VII,
p.228

3 Torquemada utilizé el texto original de Mufioz Camargo al tener acceso a los archivos del tlaxcalteca. El texto
de Muifioz Camargo en México (ahora en Paris), es el editado por Chavero y no incluye esta noticia del olli o sea
Torquemada conoci6 el escrito antes de perderse los folios. GIBSON. Tlaxcala in the Sixteenth Century, 1967,
p.239.

30 TORQUEMADA. De los veinte y un libros rituales y monarquia indiana..., 1975, vol.IV; p.429.
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explotacion del ofli y a la manufactura de objetos, sean pelotas, capas o piezas fabricadas con
moldes; esto confirma que los usos originales del material pasaron al olvido pero que se seguia
usando para cumplir otros propositos.

Fray Juan de Torquemada, cronista de la orden de San Francisco empezd a escribir su
Monarquia Indiana’"® en 1605 y a lo largo de sus 21 libros, abordé noticias de la vida indigena
pre-cortesiana, de la Conquista, de los primeros afios de-la evangelizacion e incluy6 noticias
referentes a la Nueva Espafia hasta el afio de 1612, momento en que concluye su obra. Como
explica Miguel Ledn Portilla, la obra "viene a ser una sintesis de lo que hasta el siglo XVII se

319 br lo cual el fraile proporciona una vision de lo que era el

conocia sobre las culturas indigenas
conocimiento y uso del olli a principios del siglo XVII. Pero, como es de suponer, ya que la
informacién en su mayor parte es "de segunda mano" y poca de ella es nueva, las noticias son
conocidas, como se vera enseguida. Torquemada, a lo largo de su obra menciona el o/li en nueve
apartados. Por lo general no son citas textuales y aunque afiade algunos comentarios, claramente
se distingue la fuente de donde proviene la informacion.

En lo que concierne al "dios Tlalocatecuhtli", lo que Torquemada asienta referente al
idolo,*® al parecer proviene de la Relacién de Tezcoco, escrita por Juan Bautista Pomar. Para la
informacion referente a las costumbres totonacas, aprovecho tanto los escritos de fray Geronimo
de Mendieta como aquellos redactados por fray Bartolomé de las Casas. La masa

Toyoliaytlaqual’®' 1a vimos mencionada en la Historia del franciscano; en cuanto a la noticia de

las ceremonias de instauracion del sacerdote totonaca,’ al parecer proviene de la Apologética.

318 TORQUEMADA, Fray Juan de. De los veinte y un libros rituales y monarquia indiana, con el origen y
guerras de los indios occidentales, de sus poblaciones, descubrimientos, conquista, conversién y otras cosas
maravillosas de la mesma tierra, 1975. La obra se dio a conocer a un publico general en 1723, la primera
edicion de 1615 se perdié en naufragio.

319 Miguel Leon Portilla en TORQUEMADA. De los veinte y un libros rituales y monarquia indiana..., 1975,
vol.VII; p.67.

30 TORQUEMADA. De los veinte y un libros rituales y monarquia indiana..., 1975, vol.III; p.77.
321 TORQUEMADA. De los veinte y un libros rituales y monarquia indiana..., 1975, vol.IIT; p.129.

2 TORQUEMADA. De los veinte y un libros rituales y monarquia indiana..., 1975, vol.IIT; p.266.
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En otro apartado, al mencionar el juego de pelota y la cancha, habla de la pelota con que
se practicaba.*** Leon Portilla asienta que estas noticias fueron tomadas por Torquemada, con
variantes, de Motolinia.”** En lo personal,' considero que en este caso no aprovechd directamente
los escritos de Motolinia. Aunque repite la noticia asentada por primera vez por éste, al parecer
tomoé el dato del escrito de Herrera y Tordesillas porque, como el cronista oficial, indica que
Moctezuma llevé a los espafioles al juego de pelota y que no hay que inflar las pelotas.®’

Torquemada hace una referencia muy interesante del chapopotli. Siguiendo a Sahagun, se
refiere a las actividades que transcurrian en la veintena Toxcatl y afiade que "el incienso /usado/ no
era del ordinario que llaman copal blanco, ni de el incienso comin...sino de una goma o betiin
negro, a manera de pez, ¢l cual licor se engendra en la mar, y sus aguas y olas lo echan en algunas
partes a sus riberas y orillas, y le llaman chapopotli, el cual echa de si mal olor ...intenso y
fuerte".*** Ahora bien, dado que Sahagun, al describir esta veintena, no menciona que se utilice
algun incienso en particular, es posible que Torquemada recogio esta noticia de alguna otra
cronica que tuvo a su alcance o bien, la recupero por tradicion oral.

Puedo asegurar que a lo largo de la Monarquia Indiana se reinen fragmentos de muy
diversos textos que mencionan el olli. Pero abunda en las varias caracteristicas y usos del material:
es la leche de un arbol, un licor, una goma correosa y saltadora, un betiin correoso que se usaba
tanto para fabricar la pelota de un juego y un tipo de calzado, como en la medicina. El fraile, como
sus contemporaneos, reconoce que el material era util péra todos, lo usaban "de los nuestros /.../
para encerar capas aguaderas, hechas de cafiamazo, que son buenas para resistir el agua; pero no
para el sol, porque su calor y rayos lo derrite".**’ Por otra parte, Torquemada, fraile mendicante,

menciona algunos usos rituales del olli, datos que enriquecen

33 TORQUEMADA. De los veinte y un libros rituales y monarquia indiana..., 1975, vol.IV; p.342.

334 Leén Portilla en TORQUEMADA. De los veinte y un libros rituales y monarquia indiana..., 1975, vol. VII,
p.222.

5 TORQUEMADA. De los veinte y un libros rituales y monarquia indiana..., 1975, vol.III; p.342-343.
¢ TORQUEMADA. De los veinte y un libros rituales y monarquia indiana..., 1975, voL.III; p.384.

37 TORQUEMADA. De los veinte y un libros rituales y monarquia indiana..., 1975, vol.IV; p.430.
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explicar que el arbol "es alto", como refiere Mufioz Camargo, dice que "no es muy alto" y agrega
una descripcion del exudado del arbol, con lo cual logra rebasar las noticias referentes a la
recoleccion del material que hasta ese momento se conocian. Indica que para sacarlo se pica el
arbol con una hacha o machete y como, por las picaduras, sale el material que "para cogerle ponen
los naturales unos vasos redondos, que éstos llaman jicalli /.../ y esto en la forma y cantidad que
quieren, y en ellas lo dejan cuajar"; explica que del material cuajado, cocido en agua caliente, se
hacian las pelotas y otras cosas.

En el mismo apartado, el fraile asienta una manera muy novedosa de recolectar el material:
"los indios, que no tienen calabazas para coger esta leche, untanse todo el cuerpo conella/../y
después de enjuta o seca levantan las costras que ha hecho, o fraguado, que son a manera de
pellejos y toma la forma de niervo muy liso y del tamafio y grosor que cada uno quiere..." Las dos
maneras de recoleccidn, los datos referentes a la explotacion y el secado del material no aparecen
en ninguno de los escritos de cronistas que he consultado, lo cual me sugiere que esta informacién
es de primera mano, quizas proveniente de Don Luis, un informante totonaca que le dio noticias al
cronista.”*!

Tras explicar como se recolecta el material, retoma el hilo del relato de Mufioz Camargo y
repite informacion referente a los usos medicinales que se le daban al olli, destacando algunas de
sus caracteristicas fisicas pero afiade que "de presente no se olvida de su uso, porque es muy suave
y blando..."**? lo cual es de interés para este estudio, ya que sefiala que el material, en el siglo
XVII, atn se utilizaba en la medicina. Como vimos, Mufioz Camargo menciona unos zapatos con
suela de olli, lo cual da cabida para que el fraile agregue como los reyes y sefiores se los mandaban
calzar a truhanes o chocarreros, enanos y corcavados de palacio, para burlarse de ellos. Esta

noticia no se presenta en los escritos de los cronistas que he consultado y le afiade un aspecto

ladico al olli.

331 1eén Portilla en TORQUEMADA. De los veinte y un libros rituales y monarquia indiana..., 1975, vol. VI,
p.31; HANDBOOK ..., 1965-1984, vol. XIII; p.266-267.

332 TORQUEMADA. De los veinte y un libros rituales y monarquia indiana..., 1975, vol.IV; p.429-430.
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De las opiniones de Torquemada y Vetancourt, en cuanto al olli, se desprende que ambos autores
puntualizaron mas en los usos practicos del material.

Lorenzo Boturini Benaducci, durante su estancia en la Nueva Espafia se intereso, primero,
en el estudio de la imagen de la Virgen de Guadalupe y mas adelante, en toda la historia de la
region. Por ello, antes de ser expulsado de las tierras americanas, habia acumulado un enorme
acervo de documentos, registrados y descritos en su Catdlogo del Museo Indiano.>*® En Espafia,
el italiano fue perdonado por haber entrado a la Nueva Espafia sin autorizacion y se le nombré
Cronista de Indias;*** en 1749 di6 a conocer su obra Historia general de la América
Septentrional **’ Esta obra trata principalmente temas cronolgicos relacionados al calendario y
en ella se menciona una noticia del o/li asentada por vez primera por Sahagun y repetida
por Torquemada. Boturini, en sus notas, indica que la tomo de este ultimo y explica que en la
veintena "Hueipactli" (Tepeiluitl) las cinco victimas del sacrificio, un hombre y cuatro mujeres,
eran llevados "en andas adornados con mantos de papel pintado y salpicado con la preciosa goma
de UlL">* En esta cita lo que se destaca es que Boturini como Torquemada, considera el valor
del material.

Boturini, en sus escritos, no agrega otras noticias del material pero Mariano Fernandez de

Echeverria y Veytia, que para la elaboracion de su Historia antigua de México®’

tuvo acceso a
la coleccion de documentos reunidos por Boturini, se refiere a menudo al olli. Entre los diversos
manuscritos que formaban parte del Catdlogo del Museo Indiano se incluia la "Crénica
mexicana /.../ escrita en lengua castellana por Don Hernando de Alvarado Tetzotzomoc cerca del

afio 1598"3** Al conocer la informacion que Veytia proporciona del olli, se hace patente que

33 Lorenzo, BOTURINI, Benaduci. Idea de una nueva historia general de la América septentrional, 1971.
% HANDBOOK... 1965-1984, vol. IIT; p.86-87.

345 Lorenzo, BOTURINI, Benaduci. Historia general de la América septentrional, 1990.

346 BOTURINI. Historia general.., 1990; p.136.

347 Mariano, FERNANDEZ DE ECHEVERRIA Y VEYTIA. Historia Antigua de México, 1944, vol.I; p.298.

3% BOTURINI. Idea de una nueva historia general de la América septentrional, 1971, folio 17.
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nuestro conocimiento y confirma que percibio el valor que para los nahuas tenia este material
precioso.

Fray Agustin de Vetancourt, quien también pertenencia a la orden franciscana, no se refiere
al uso ritual del olli, debido quiza a que sus razones por registrar noticias del pasado indio, fueron
muy distintas a las de sus compafieros de orden. Publicé su Teatro Mexicano™® en 1698 porque
quiso dar a conocer el pasado indio, de manera digna y heroica.**

A pesar de que conocié varios documentos, codices indigenas y mapas relacionados al
México antiguo, que probablemente aludian al olli, el autor remite pocas noticias del material en
su cronica y en su obra no agreg6 informacién novedosa del material. Aprovecho los escritos de
Cervantes de Salazar en cuanto a la descripcion del juego de pelota y de la cancha. Como él indica
que Moctezuma llevo alli a los castellanos*® y que las pelotas con que solian jugar los indios
saltan mejor que las de viento.3*!

Referente a la descripcion del arbol y su exudado, el fraile mas bien remite a informacion
de Francisco Hernandez. A pesar de que no cita la obra del protomédico en su Catalogo de libros
y manuscritos, al cotejar algunas de sus descripciones de las plantas se hace patente que conoci6é
sus escritos y que los aproveché para su obra. Lo mismo sucede al cotejar lo que escribié referente
al olquahuitl. Repite casi al pie de la letra los usos medicinales que se daban al material, como
asento el protomédico. A estas noticias, Vetancourt suma otra e indica que el "ule" se usaba para
encerar las capas que resisten el agua pero no los rayos del Sol,*** lo que deja ver que para él, el
olli era un material que si bien fue importante para los indios, también lo fue para los espafioles y

los criollos, al utilizarlo en la manufactura de las capas impermeables.

338 VETANCOURT. Teatro Mexicano descripcion breve de los sucesos exemplares de la Nueva Espaiia en el
Nuevo Mundo occidental de las Indias, 1960.

339 Benjamin KEEN. La imagen azteca, 1984; p.199-200.
3% VETANCOURT. Teatro Mexicano..., 1960, vol.I; p.314-315.

341 VETANCOURT. Teatro Mexicano..., 1960, vol.I; p.143.

32 VETANCOURT. Teatro Mexicano..., 1960, vol.I; p.143.
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que significa redondear y asi la goma tom6 el nombre de la figura de la pelota."*s? He de
mencionar que este analisis de la palabra olli se ha repetido hasta nuestros dias y que autores
contemporaneos, han llegado, como se vera, a la misma interpretacion.

Debido a su interés en las antigiiedades mexicanas, Veytia no solo escribi6 la Historia
antigua de México sino también copi6 las imagenes del Codice Ixtlilxéchitl y el fruto de ello es
el llamado Coédice Veytia, en el que repite datos del uso ritual del olli: se le untaba a la
representacion de Tlaloc y se utilizaba en la veintena Tepeilhuitl. *** Es importante mencionar esta
pictografia porque junto con su Historia, presenta el estado del conocimiento del material a
mediados del siglo XVIII. Veytia llama al material de varias maneras: "ulli o olli", "ollin" y
especifica que a "la resina llamada en lengua mexicana holi ... en la castellana /la/ llaman ule"***
adelantando asi el nombre con el cual se conocié mas adelante: hule.

Francisco Javier Clavijero, uno de los jesuitas expulsados de la Nueva Espaiia, concluyo la
Historia antigua de México en 1778. Para realizar sus escritos no s6lo se baso en su experiencia
propia sino que aproveché una vasta gama de documentos, como lo asienta en la "Noticia de los
escritores de la historia antigua de México". >
En cuanto al olli, en la obra se presentan algunos datos ya conocidos y se aportan otras noticias
por primera vez. Adelanta algunas muy interesantes del uso del olli, en un rito mixteco. En una
ceremonia, al primogénito del sefior lo llevaban "al monasterio en donde lo despojaban de sus
vestidos y lo vestian de andrajos untados con ulle o resina elastica, frotandole la cara, el vientre y

la espalda con ciertas hierbas /.../" y después de un afio de abstinencia, unas doncellas le limpiaban

de "las manchas de la resina y de las hierbas con aguas olorosas"**® Aparentemente esta ceremonia

352 ECHEVERRIA Y VEYTIA. Historia antigua de México, 1944, vol.I; p.297.

353 Cédice Veytia. Modos que tenian los indios para celebrar sus fiestas en tiempos de la gentilidad
recopilados a expensas del liedo Mariano Echeverria y Veytia, 1986; folios 23r y 44.

3%4_Cédice Veytia... 1986; folios 21r-23r.
355 CLAVIJERO. Historia antigua de México, 1987.

356, CLAVLIERO. Historia antigua de México, 1987; p.175.
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aproveché la crénica de tradicion indigena en cuanto a lo referente a la migracién mexica y que a
la noticia le sumé datos novedosos referentes al olli. Siguiendo a Tezozémoc, el autor indica que
los mexica, en Coatépec, por orden de Huitzilopochtli, construyeron la cancha del juego de pelota
y afiade que "los historiadores /asientan/ que en esta ocasion y viaje tuvo su origen este juego, y
/que/ toda la idea y método de ejecutarlo se los dio su Dios Huitzilopochtli." Veytia, asimismo,
indica que el dios "mandoéles picar unos arboles que habia alli inmediatos, y que de la goma que
destilasen formasen las pelotas."*** Esta noticia aparentemente proviene de una crénica que Veytia
conocio al elaborar su escrito.

El autor informa de varios aspectos de la goma a la cual "dan el nombre de ulli u olli".
Asienta que proviene de un arbol, que es muy espesa y por el hecho que indica "es necesario
servirse de ella con prontitud”, da a entender que sabia como coagula el material al entrar en
contacto con el aire.

Veytia, como Torquemada y Vetancourt, reconocid el valor utilitario del olli y explica que en sus
tiempos usaban la goma tanto para impermeabilizar ropas de seda, lino o algodon, zapatos y

3% Incluso da a entender que vio las pelotas de olli: son

botines, como para hacer las pelotas.
solidas, duras y pesadas y comenta acerca de su elasticidad.
Al parecer, en la Nueva Espafia del siglo XVIII, aun se fabricaban pelotas de la goma y éstas
fueron incorporadas a los juegos de pelota occidentales, ya que el cronista asienta que las pelotas
que hacian los indios en su antigiiedad eran solo de olli pero explica que "por su dureza no se
pueden manejar sin forro y alguna lana o borra que al mismo tiempo que perfeccione la figura de la
pelota, embote algo su violencia."**!

Veytia es el primer historiador, hasta ahora, en ocuparse por conocer el significado de la
palabra olli. Del nombre de la goma "ulli u olli" explica que "esta voz /.../ significa /.../ bola o

pelota redonda, derivada o del verbo ollinia, que significa moverse alrededor, o del verbo ollala,

3% FERNANDEZ DE ECHEVERRIA Y VEYTIA. Historia antigua de México, 1944, vol.I; p.297-298.
3%0 ECHEVERRIA Y VEYTIA. Historia antigua de México, 1944, vol.I; p.297-298.

31 ECHEVERRIA Y VEYTIA. Historia antigua de México, 1944, vol.I; p.297.
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Al escribir casi a finales del siglo XVIII, Clavijero tuvo acceso a muchos de los escritos

referentes al Nuevo Mundo que se conocian hasta ese momento. En su obra remite a datos
inicialmente asentados por Sahagin y a su vez, repetidos por Torquemada. Como ellos, explica
que vestian de "papel pintado y salpicado de ulle" a los que serian sacrificados en Tepeilhuitl*** Al
parecer, también conoci6 la Relacién de Tezcoco escrita por Pomar. Esto es claro al cotejar lo
referente a la escultura de Tlaloc que se encontraba en la cumbre del Monte Tlaloc; a ésta se le
asociaba un lebrillo que contenia ofli, la goma elastica mezclada con semillas.**’
A lo largo de su obra nombra el material de diversas maneras: olin, oli, ulle y ule y asienta, que "la
resina elastica que los mexicanos llaman olin u oli, ... los espafioles de aquel reino /la llaman/
hule"** El hecho que llame al material "hule" es interesante. Esta palabra, del siglo XVIII,
substituye al término "batey" utilizado a lo largo de los siglos XVI y XVII. Se hace notar que es
en la obra de este autor donde, por una parte, se presenta por vez primera una explicacion en
cuanto a que el aztequismo "hule" viene de la palabra olli, en lengua nahuatl y, por otra, se le dala
importancia debida al material: la "resina condensada es... el cuerpo de mayor estensibilidad y
elasticidad que conocemos."**’

En sus escritos, Torquemada, Vetancourt, Veytia y Clavijero establecen que el olli es el
producto de un arbol y no lo confunden con el chapopotli. Torquemada, por ejemplo, indica que
se quemaba este betiin o goma en la veintena Téxcatl y a su vez, Clavijero repite esta noticia.>*®
Por su parte, Vetancourt aparentemente describe el material siguiendo a Hemnandez.*®

Como se vio, los datos referentes al olli, al juego de pelota y a la cancha que registro

Motolinia, fueron fundamentales para el conocimiento del material. Esto cambia en los escritos

34 CLAVIJERO. Historia antigua de México, 1987; p.189
365 CLAVIJERO. Historia antigua de México, 1987; p.153
36 CLAVIERO. Historia antigua de México, 1987; p.20
37 CLAVIJERO. Historia antigua de México, 1987; p.21
38 CLAVIERO. Historia antigua de México, 1987; p.185

39 VETANCOURT. Teatro Mexicano..., 1960, vol.I; p.144
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era propia de los mixtecos, aunque habria que recordar que al material, se le nombro en nahuatl en
regiones donde se hablaban otras lenguas.

La obra de Hernindez, en lo que s refiere a la flora americana, le fue muy util a
Clavijero® ya que al explicar lo referente a la resina elastica llamada "olin u oli", que mana de un
arbol llamado olquduit! remite a los datos que el protomédico proporcioné con respecto a las
caracteristicas fisicas del arbol y a los lugares donde crece. Pero rebaza la noticia de Hernindez al
asentar que el "ule cuando mana del tronco herido es blanco, liquido y viscoso, después toma el
color amarillo y finalmente el de plomo, que conserva después de condensado" e indica como "los
que lo recogen lo hacen tomar en diferentes moldes la figura que quieren segun el uso a que lo
destinan" ***

Como los otros autores que escribieron a lo largo de los siglos XVII y XVIII, Clavijero asienta
que los espaifioles usaron el olli en lugar de la cera para hacer capas, botas y sombreros
impermeables al agua,** y corrobora que los antiguos mexicanos usaban el olli en todos los
aspectos de su vida ritual y cotidiana: con él hacian sus pelotas’® y los palillos con los cuales
golpeaban el feponaztli llevaban "las extremidades cubiertas de ulle para hacer mas suave su
melancolico sonido."®" Asimismo, confirma que del material derretido al fuego se sacaba un aceite
medicinal®® y que los mexica recibian "16,000 pelotas de hule o resina elstica" procedentes de la

region de Tochtépec, Otatitlan, Cozamaloapan, Michapan y de otras regiones.”®® Esta Gltima

noticia proviene de la Coleccion de Mendoza que menciona en su prologo.

37 HANDBOOK .., 1965-1984, vol. XIII; p.290.

358 CLAVUERO. Historia antigua de México, 1987; p.20-21.
359 CLAVIJEROQ. Historia antigua de México, 1987; p.20-21.
360 CLAVLERQ. Historia antigua de México, 1987; p.246

3! CLAVIJERO. Historia antigua de México, 1987; p.243

362 CLAVLJERO. Historia antigua de México, 1987; p.21,262.

363 CLAVIJERO. Historia antigua de México, 1987; p.215.
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Al inicio de las catedras botanicas, Vicente Cervantes, quien introdujo el sistema linneano a la
Nueva Espaiia, alumnos, médicos y farmacéuticos, disertaban sobre la historia de la botanica y
sobre temas especificos’™ y Cervantes, en una conferencia magistral dedicada al estudio de un
género de planta americana, incorporé el olquauitl a esta clasificacion.
El 2 de junio de 1794, inagur6 el curso correspondiente a ese afio diciendo que "/.../ mereci6 /...su/
principal atencion aquella preciosa planta que los antiguos mexicanos llamaron holqudhuitl y los
naturales del dia conocen generalmente con el nombre de arbol de hule, por ser un manantial
copioso de la substancia que /.../ llaman los europeos goma y resina elastica."*”
En su discurso, Cervantes clasifico el arbol dentro de la terminologia cientifica occidental del
momento y di6 reconocimiento a su amistad con Juan Diego del Castillo, explicando que era en
memoria del botanico oficial de la expedicion de 1787, que se nombré al arbol Castilla eldstica.®™

La conferencia de Cervantes se dividio en 3 partes. En la primera, da cuenta de las distintas
plantas que suministran hule -resina elastica- y presenta la descripcion del arbol olqudhuitl como la
registro la expedicion de Sessé, afiadiendo una resefia del método de recoleccion del material tanto
en la Nueva Espafia como en Brasil. En la segunda parte, presenta los experimentos que se
efectuaron con el hule liquido y solido, describiendo sus cualidades fisicas y en la tercera,
especifica los usos a los cuales se destiné el hule en Europa y América, entre ellos los practicos,
por ejemplo, en la fabricacién de instrumentos médicos.””” Referente a esta conferencia, se puede
decir que en ella se hace patente que el hule fue un material de importancia utilitaria en la Nueva
Espafia del siglo XVIIL

A pesar de que Cervantes reconocié sus usos medicinales que registroO Hernandez en la

primera expedicion botanica, en el siglo XVIII el hule se encontraba "desterrado enteramente de la

37 MARTINEZ CORTES, et al. El hule en México, 1986; p.83
375 MORENO DE LOS ARCOS. Linneo en México, 1989; p.156.

376 E] 4rbol posteriormente fué nombrado Castilla eldstica cerv. en honor a ambos hombres, Castillo y Cervantes.
Benjamin WHOREF, et. al. Experiments with rubber in México 1785-1789, 1944; p.41.

7 _MORENO DE LOS ARCOS. Linneo en México, 1989; p.156
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que se remiten a la corona espafiola: en ellos se repite la descripcion de Motolinia en cuanto a la
practica del juego de pelota y la cancha pero en la descripcion del arbol y los lugares donde crece,
siguen los datos de Hernandez.

En cuanto a como es el exudado del arbol y como se recolecta, las noticias de Motolinia y
Hernandez son rebasadas por los autores que acabamos de considerar. Por un lado, dan a conocer
como es el hule cuando mana y por otro, el método utilizado para su recoleccion, destacando una
caracteristica del material: su impermeabilidad. Los autores, ademas, emiten juicios en los cuales
valoran el olli y cuestionan su posible significado. Torquemada y Boturini lo llaman "precioso”;
Vetancourt, incluso, efectiia un analisis filologico de la palabra olli y Clavijero lo considera el
material de mayor extensibilidad y elasticidad.

Durante 'los ultimos afios de siglo XVIII, los botanicos europeos se interesaron en
describir, clasificar y nombrar las plantas americanas dentro del sistema binario sexual linneano.*™
Por lo cual, para complementar la informacion recabada por el protomédico Francisco Hernandez
y establecer en la Nueva Espafia un Jardin Botanico que apoyara la primera catedra de la disciplina
bajo la responsabilidad académica de Vicente Cervantes, tuvo lugar la segunda expedicion
boténica, dirigida por Martin Sessé, con Juan Diego de Castillo como botanico oficial.*”!

En el afio de 1788 se inaguré la primera cétedra de boténica y~el unico Jardin Botanico
virreinal’” y el olquéuitl recuperé en la Nueva Espafia su lugar. En el México prehispanico, los

sefiores nahuas tenian jardines donde reunian diversas plantas.*™

30 Carolus Linnaeus (Carl Von Linné), (1707-1778). Botnico sueco. Primero en enunciar los principios para
definir el género y especie y adherirse a una utilizacion uniforme del sistema de binomios para nombrar plantas y
animales. Para las plantas el sistema se basa en el nimero de pistilos y estambres y en la manera en que se unen.

3" Para la descripcién del 4rbol de olli en la expedicién de Sesse Véase: Roberto MORENO DE LOS ARCOS.
Linneo en México, 1as controversias sobre el sistema sexual binario, 1788-1798, 1989. '

372 MARTINEZ CORTES, et al. El hule en México, 1986, p.82-83.

373 Tenemos noticias de los jardines de Netzahualcoyotl, en Texcoco, los de Moctezuma I en Huastepec y los de
Moctezuma II y Cuitlahuac en Chapultepec e Ixtapalapa, respectivamente. Se desconoce si en ellos se encontraba
el olquduitl, aunque sabemos con certeza que los habia en el jardin de Huastepec como lo asienta las Relacién
geogrifica de este pueblo.
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realizados con la goma medio siglo antes®®

y que el material era impermeabilizante. Por lo cual,
ante el conocimiento de las calidades del hule, consideré que éste podria solucionar un grave
problema para la economia espafiola: el desperdicio de mercurio utilizado en las minas de oro.
Mucho se perdia desperdiciado en la travesia desde la peninsula a territorios americanos.

Branciforte habia recibido propuestas, entre ellas la del mismo monarca Carlos IV, para que se
utilizara hule en la fabricacion de bolsas para transportar mercurio pero no se habian puesto en
practica. Para informarse de la manufactura de las bolsas, entre los documentos a los cuales acudié
el virrey se encontraba un texto anonimo titulado "Instrucciones en la manera de extraer latex de
los arboles y como procesarlo hasta que se hace 1til para impermeabilizar ropa de hombres, asi

como para otros efectos" fechado Orizaba, el 12 de junio de 1785.%

En él se dice que los arboles
productores crecian cerca de Orizaba, por Cordoba y la Antigua, Veracruz y especifica la manera
y las condiciones en las cuales se recolectaba el material para aplicarlo a los textiles. A partir de
este documento, Branciforte aprendi6 que los indios para recolectar el latex, lo ponian en bolsas
de fibra que se impermeabilizaban, lo cual propici6 que ordenara la hechura de las que se requerian
para el mercurio. Después de varios intentos, don Silvestre Diaz de la Vega fabrico bolsas de
gamuza cubiertas con hule para transportar mercurio sin perdida alguna.*® De la fabricacion de
estos objetos, Benjamin Whorf'y sus colaboradores plantean que las bolsas cubiertas del latex son
una aportacion americana, desarrollada por los espaiioles a lo largo de la colonia y al parecer esto
se asocia a la practica de impermeabilizar tela, que se menciona en cronicas mas tempranas.

Los textos escritos a lo largo del los siglos XVII y XVIII presentan el estado del
conocimiento del hule en América y Europa. Son pocos los datos novedosos que aportan y mas

bien proporcionan detalles acerca de diversos aspectos de tipo practico de su uso y sobre el arbol

productor. ;De donde proviene? ;Como es el arbol? ;Dénde crece? ;Como se recolecta? ;Para

32 Benjamin WHORF, et. al. Experiments with rubber in México 1785-1789, 1944; p.42
383, WHOREF, et. al. , Experiments with rubber in México 1785-1789, 1944; p.41-43. Se habia propuesto usar

contenedores de hule en dos ocasiones y el Virrey, sabia de los experimentos de Condamine con el latex de
Hevea Brasilensis, €l arbol de hule nativo de Sudamérica.

334 WHOREF, et. al. Experiments with rubber in México 1785-1789, 1944; p.47-97.
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materia médica de Nueva Espafia",*”® y su consumo era en funcién de impermeabilizante, para

cubrir telas, para hacer tubos y botas, usos que ya habian sefialado Torquemada, Vetancourt,
Veytia y Clavijero en sus escritos. Asi, el material dejé de ser un remedio curativo y se convirtio
en uno de uso totalmente practico. Generalmente se explotaba cuando es liquido antes de coagular
aunqu también se usaba en estado solido. Se vendia en las tlapalerias pero la resina solidificada
"/.../ solo sirve para llenar pelotas de juego, /.../ hallandose toda en masas informes, esponjosas y
llenas de desigualdades /.../",*” lo cual demuestra que alin habia acceso al material, pero que no se
aprovecharon todas sus cualidades como not6 José Longinos Martinez.
El discurso de Cervantes se publico en 1794 en la Gaceta de México y tuvo opositores.
En interés de aclarar los defectos que percibi6 en la propuesta de Cervantes, Longinos Martinez
escribio una replica en la cual expresa su desacuerdo en cuanto al uso de las teorias de Linneo para
-la clasificacion del arbol. Por no ser el tema de este estudio, solo me referiré, brevemente, al
escrito de Longinos y a las respuestas que éste suscitd, ya que a partir de ellos se conocen algunos
aspectos del hule. Cervantes habia enfatizado los usos mecanicos del hule y en cuanto a los
medicinales, repitié lo expresado por Hernandez. Longinos, en su replica, asienta que la leche del
arbol del hule, ademas de ser utilizada en estado sélidc;, en estado liquido "/.../ es purgante, en las
heridas se aplica como vulnerario con feliz éxito y en las relajaciones y roturas."**
Esta polémica duré un par de afios y a lo largo de los documentos que la registran, se destaca que
el hule adqui\ri() un lugar importante en la industria de la Nueva Espafia pero que sus usos
medicinales no fueron explorados, a pesar de las recomendaciones de Longinos.
Un dato curioso es que el Marqués de Branciforte, virrey de la Nueva Espafia en 1797,
sabia del arbol del hule y de las propiedades de la goma que exudaba. Habia asistido a los

ejercicios publicos que tuvieron lugar en el Jardin Botanico,” y sabia de los experimentos

378 MORENO DE LOS ARCOS. Linneo en México, 1989; p.170

3% MORENO DE LOS ARCOS. Linneo en México, 1989; p.176. Quiza explica por qué Veytia dice que se tienen
que forrar las pelotas.

38 MORENO DE LOS ARCOS. Linneo en México, 1989; p.186.

3% MORENO DE LOS ARCOS. Linneo en México, 1989; p.190.
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americanas, también escribieron reconstrucciones historicas del pasado indio: en sus historias, por
un lado, registraron muchas de las noticias del o/li que se han visto a lo largo de este capitulo y
por otro, adelantaron las primeras propuestas en cuanto al posible significado ritual del material
entre los pueblos prehispanicos.

Carlos Maria de Bustamente, en 1829, edit6 la Historia general de las cosas de la Nueva
Espaiia, de fray Bernardino de Sahagiin y en las notas hace un breve comentario de los olmaitl. Al
referirse a los palos con que golpeaban el feponaztli, dice que era "... semejante al que se usa para
tocar la tambora militar.*® Por otra parte, en sus notas, como editor, de la obra Descripcién
histérica y cronolégica de dos piedras, de Antonio Leén y Gama,®’ publicada en 1832,
Bustamante profundiza mucho mas en cuanto al olli. Identifica el material sobre una escultura
descubierta en el terreno donde estaba el Palacio de Axayacatl. Explica que en "la cabeza y pecho
de serpentina colosal...figuraba una diosa de la gentilidad mexicana" y basandose en la descripcion
de Sahagtin de la diosa Temazcaltoci, le parece que la escultura representa a la diosa, "pues tiene
en el rostro como un parche redondo de #/li o goma negra, /y/ en la cabeza &4 manera de una gorra
de manta revuelta y anudada /.../"*® La identificacién, por parte de Bustamante, del olli en el
rostro de la escultura de una deidad, a partir del color y la forma, es al parecer la primera de su
tipo, por lo cual es importante apuntarla. Como se vera, son acercamientos como éste los que han
llevado a los estudiosos modernos a identificar el material de color negro como hule en los rostros
de las esculturas.

José Fernandez Ramirez, a lo largo de su vida, copié manuscritos, codices y otros
documentos de importancia para el estudio del pasado prehispanico, entre ellos la Historia de las
Indias de Nueva Espaiia e Islas de Tierra Firme, escrita por Fray Diego Duran. Al tener
conocimiento.del manuscrito que se encontraba en la Biblioteca Nacional de Madrid, solicité una

paleografia, lo cual hizo Francisco Gonzalez Vera. La obra fue publicada en 1867 y en ella

36 _Carlos Maria de BUSTAMANTE en SAHAGUN. Historia General..., 1985; p.1020.
387 BUSTAMANTE en Antonio LEON Y GAMA. Descripcion histérica y cronolégica de las dos piedras, 1990.

38 BUSTAMANTE en Antonio LEON Y GAMA. Descripcién histérica y cronolégica de las dos piedras, 1990;
p-89.
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qué se utiliza? Estos textos sefialan que el material, a pesar de haber significado algo totalmente
diferente en la América precolombina, fue para los hombres del siglo XVIIT un material apreciado,
por otras de sus caracteristicas. Anteriormente, lo importante fueron los usos del material en
estado solido o quemado en ceremonias magico religiosas y los usos medicinales. En el siglo
XVIII, se reconoce el valor ritual del material pero ante todo, sus aplicaciones practicas fueron

exploradas y se aprovecho en estado liquido, antes de cuajar o sea el latex.

1.7.- LOS PRIMEROS ESTUDIOS DEL OLLI (SIGLO XIX)

Habian pasado mas de 300 afios desde que Cristobal Colén y el hombre europeo habian conocido
el olli. Como se ha visto, a lo largo de estos siglos, se registraron muchas noticias acerca del
material. Construyendo sobre informacion de documentos escritos con anterioridad, cambi el
grado de conocimiento y el interés que se tenia. En el siglo XVIII, al arbol productor se le nombré
Castilla elastica y su exudado, ahora llamado hule, fue incorporado a la vida cotidiana y a la
tecnologia occidental. Por otra parte, no se perdieron totalmente sus usos antiguos, como lo
atestiguan algunas practicas de los indigenas actuales de México.**’

Los rituales con olli de los pueblos precolombinos tampoco dejaron de interesar, ya que
hombres como Carlos Maria de Bustamente, José Fernandez Ramirez, Joaquin Garcia Icazbalceta,
Manuel Orézco y Berra, y Alfredo Chavero, al conocer los usos ceremoniales del material,
primordialmente entre los nahuas, reconocieron y estudiaron su valor simbolico. Estos
historiadores localizaron y publicaron pictografias y manuscritos, entre ellos algunos que
mencionaban los usos del olli. Al adoptar una tendencia analitica ante los documentos que
editaban, explicaron que el o//i se identificaba como el hule, la goma elastica de un arbol. Algunos

de ellos, con base en los documentos que editaban y su conocimiento de las grandes culturas

35 Los Lacandones en 1970s atn usaban el material en rituales y hoy dia atn se juegan modalidades del juego con
una pelota de hule y se sigue usando en la medicina. Véase: Alfred TOZZER. Mayas y Lacandones, Un estudio
comparativo, s.f. Robert BRUCE. Figuras ceremoniales lacandonas de hule" en Boletin del Instituto Nacional
de Antropologia e Historia, nim. 5, 1973; p. 25-34. Interesantemente en la regién donde actualmente crece el
arbol, no persisten usos del material. Véase: Guido, MUNCH. Etnologia del Istmo Veracruzamo, 1983.
Informantes: Sra. Charo Martinez, Los Lirios, Veracruz y Sr. Agustin Pacheco Morga, Ejutla de Crespo,
Oaxaca.
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El estudioso asienta que el "ulli u olli, hule goma elastica es producto del olcuahuitl, arbol de olli"
y proporciona varios de los nombres botanicos que tenia en ese momento, entre ellos Castilla
eldstica.™ Agrega el nombre de la familia botanica de varias plantas que también producen el jugo
lechoso y aclara que la palabra "caucho" es el nombre de la goma elastica en América del Sur.
Pero para describir el arbol y su exudado recurrié a la noticia de Motolinia,” lo cual lleva a
cuestionar el grado de avance que se obtuvo en el conocimiento del olli.

Oroézco y Berra, en la edicion de la Crénica mexicana de Tezozomoc, también se refiere
al material en sus comentarios al texto. Explica que la palabra "ulli u olli, actualmente /se dice/
hule, la goma elastica y que "batey /es/: juego de pelota: la pelota misma".>* Esto es importante
sefialarlo porque como se vio, la palabra batey fue otro término que se utilizo para nombrar el olli
y el historiador distingue entre ambos. Aclara que en los tiempos modernos se usa la palabra
"batey" para nombrar el area que ocupan los patios o plazas de haciendas rurales.”’

Cabe recordar que Tezozémoc, en la Crénica, presenté datos muy sugerentes en cuanto al origen
del olli, lo cual dio lugar a que Ordzco y Berra dedicara sendas notas para contradecir al cronista
indigena. Tezozomoc, al referirse al zeponaztli, explico que los palos con los cuales se golpea
tienen en la punta bolas de "olli", y que "lo sacan de los rios caudalosos 6 de la mar"*® y a ello,
Orodzco y Berra comenta "en cuanto a que el olli o hule se saque de los rios caudalosos o de la mar
es absolutamente falso" > Y destaca, en este caso, que considera que el olli no es chapopote.
Esto se confirma al ver la nota que acompaiia la noticia de Tezozémoc en cuanto a la utilizacion

de "betiin de hule, batel de la mar" para emplumar a las victimas del sacrificio gladiatorio,*”® ya

3 OROZCO Y BERRA. Historia antigua y de Ia conquista de México, 1970, vol.I; p.280.
35 OROZCO Y BERRA. Historia antigua y de la conquista de México, 1970, volL.I; p.281.
3% OROZCO Y BERRA en ALVARADO TEZOZOMOC. Crénica Mexicana, 1980; p.415.
*" OROZCO Y BERRA en ALVARADO TEZOZOMOC. Crénica Mexicana, 1980; p.228.
3% ALVARADO TEZOZOMOC. Crénica Mexicana, 1980; p.297.

% OROZCO Y BERRA en ALVARADO TEZOZOMOC. Crénica Mexicana, 1980; p.297.

1% ALVARADO TEZOZOMOC. Crénica Mexicana, 1980; p.415.
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Fernandez Ramirez explica que el "ulle" que ofrendaban los sacerdotes de Chalco al transportar la

enorme piedra era "goma elastica; en mexicano olli, y vulgarmente, se dice hule"®

y asi repite una
propuesta que Clavijero adelant6 casi cien afios antes.

Por su parte, Joaquin Garcia. Icazbalceta también se dedico al estudio de las culturas
americanas.*® En su edicion de la Historia eclesidstica indiana, de fray Gerénimo de Mendieta,
al comentar las ceremonias en los sembradios, en honor a Cintéotl, explica en nota que el olli que
goteaban sobre los papeles era "/.../ cierta goma negra de 4rbol medicinal”,*! con lo cual es
patente que tanto Fernandez Ramirez, como Icazbalceta consideraron que el olli es hule y
estimaron que era importante en la vida de los hombres nahuas.

Manuel Ordzco y Berra, al final de su vida, se dedicé a escribir la Historia antigua. Esta
obra, publicada en 1880, basada en manuscritos de archivos de Espafia y México, en pictografias
antiguas y en documentos impresos, recoge muchas de las noticias del olli que hemos visto:
aquéllas asentadas por los frailes Motolinia, Sahagin y Duran, asi como datos provenientes de los
escritos de Torquemada y Vetancourt.*> Destaca que Ordzco y Berra sintetiza el conocimiento
que se tenia del material en el siglo XIX y sistematiza los diversos nombres con los cuales se
nombro el material a lo largo de los documentos que conocid, y opta por llamarlo "ulli u olli".

Al cotejar las noticias que incluye del olli, es posible asentar que la Historia de Orézco y
Berra, en cierta medida, no rebasa aquellas registradas por Torquemada mas de un siglo antes. El
historiador, como el fraile y Boturini, comprende el valor ritual del olli, ya que indica que "era
simbolico chorreado sobre los papeles, en marcas en los carrillos y sienesa de las victimas, y aun

de los dioses" >

39 Jose FERNANDEZ RAMIREZ en DURAN. Historia de las Indias... 1951, volL.I; p.508.

3% Garcia Icazbalceta, como sus colegas historiadores del siglo XIX comentd y edit6 varios documentos histéricos,
entre ellos los Memoriales de Motolinia y la Historia de Tlaxcala de Mufioz Camargo, en los cuales hay
menciones del o/li, pero el historiador en estos casos, no hizo comentarios referentes al material.

%91 Joaquin Garcia ICAZBALCETA en MENDIETA. Historia Eclesidstica Indiana, 1971; p.102.

32 Manuel OROZCO Y BERRA. Historia antigua y de la conquista de México, 1970, vol.I; p.97,211,280,123-
124,280-284.

3% OROZCO Y BERRA. Historia antigua y de la conquista de México, 1970, vol.I; p.124
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un rito maya en honor a la diosa Izamnia, a quien le ofrendaban "3 pelotas de una resina que
lamaban kik y le sacrificaban un perro".*”® Tal parece que este autor comprendi6 que el olli y el

1409

kik eran lo mismo, la resina elastica que provenia de un arbol.”” Indica que "/.../ el kick, resina

elastica /.../ es el mismo cautchouc",*"’ y distingui6 entre el "ulli /... y el/ betiin llamado chap6pot,

ambos materiales que se producen en la region del Usumacinta" *!*

En otro apartado a lo largo de una interpretacion que el historiador hace de la
representacion del sacrificio gladiatorio, registrado en uno de los codices del grupo Magliabechi,
explica que la figura vestida con piel de tigre es Quetzalcoatl y que "la parte descubierta de su
rostro, sus manos y sus pies, estin untados con el negro ulli de los sacerdotes y de los dioses".*"
Aqui cabe subrayar que Chavero identificé el color negro como olli.

A pesar de todo, sus planteamientos, en cuanto al olli, no siempre son acertados, como
destaca al conocerse su explicacion de por qué "a los dioses se les untaba de ulli y los sacerdotes
se pintaban de negro". Explica, defendiendo una tesis difusionista, que esta practica la trajeron
"dos sacerdotes negros...de Libya".*"*

Chavero, por otra parte, indica que donde jugaban se llamaba "batei" y "tlachtli"*'* y adelanta una
de las primeras interpretaciones en cuanto al significado del juego pero no menciona el material del

cual se fabrica la pelota. Explica que el juego "tenia relacion con los mitos simbolicos del sol" y

como apoyo a su planteamiento sefiala que "el 6llin expresa los movimientos del astro".*"® Esta

%’ CHAVERO. "Historia antigua" en México a través de los siglos, 1953, vol.I; p.162-163

“8 CHAVERO. "Historia antigua” en México a través de los siglos, 1953, vol.I; p.338. No he logrado localizar
esta cita, no es Landa

% CHAVERO. "Historia antigua” en México a través de los siglos, 1953, vol.I; p.270

419 CHAVERO. "Historia antigua" en México a través de los siglos, 1953, vol.I; p.236

‘I CHAVERO. "Historia antigua" en México a través de los siglos, 1953, voL.I; p.163

“2_ CHAVERO. "Historia antigua” en México a través de los siglos, 1953, vol.I; p.380

413 CHAVERO."Historia antigua" en México a través de los siglos, 1953, vol.I; p.163

“14_ CHAVERO. "Historia antigua” en México a través de los siglos, 1953, vol.I; p.123,344

5 CHAVERO. "Historia antigua” en México a través de los siglos, 1953, vol.I, p.343
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que Orozco y Berra aclara que el "batel de la mar" es chapopote.”' En cuanto a esta referencia
destacan dos consideraciones: primero, como sefialé, la palabra hule es tardia y es poco probable
que Tezozomoc la haya escrito, por lo que sugiero que esta frase ha de leerse: "bettin de olli, batel
de la mar. Segundo, de estar en lo cierto, indicaria que "betun de ol/i" es otra manera como llamar
el "batel de la mar”, como lo da a entender la puntuacion original de la frase.

Alfredo Chavero también anoté y edit6 varios textos importantes para el estudio del
pasado prehispanico; su principal obra fue el tomo sobre "Historia antigua" que forma parte de
Meéxico a través de los siglos, dirigida por Vicente Riva Palacio y publicada por Ballesca Editores
y como sus contemporaneos, repite muchas de las noticias sobre el o/, a las cuales me he referido
a lo largo de esta revision.

En la introduccién de su "Historia antigua" relaciona los documentos que consult6*” pero es
dificil asentar con precision cuales fueron los utilizados para soportar sus datos, ya que presenta la
informacion de manera muy diluida y no menciona con precision sus fuentes. Segun mi parecer,
los usos del olli que registra provienen primordialmente de los escritos de Duran,‘® de

% asi como de algunas noticias asentadas en el Cédice Ixtlilxéchitl y repetidas por

Sahagtin,
Veytia.*”

Sin embargo, agrega noticias interesantes y plantea algunas interpretaciones en cuanto a
temas relacionados con el material. Por ejemplo, cita a Sahagun diciendo que los padres ofrecian
sus nifios al Calmecac y agrega, posiblemente tomando la noticia de un texto ahora perdido, que al

recibirlos les "tefifan rostro y cuerpo de negro con el ulli sagrado".*® Asimismo, aporta algunas
Ip

noticias de su uso en la zona maya, explica que se produce en la regién del Usumacinta*”’ y refiere

! OROZCO Y BERRA en ALVARADO TEZOZOMOC. Crénica Mexicana, 1980; p.415.
42 Alfredo CHAVERO. "Historia antigua" en México a través de los siglos, 1953, vol.L

“3 CHAVERO. "Historia antigua” en México a través de los siglos, 1953, vol.I; p.123,343-345,798.
04 CHAVERO. "Historia antigua" en México a través de los siglos, 1953, vol.I; p.240,270,579

5 CHAVERO. "Historia antigua" en México a través de los siglos, 1953, vol.I; p.99

4% CHAVERO. "Historia antigua" en México a través de los siglos, 1953, vol.I, p.579
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arqueologicos y etnograficos. El hule es una parte integral de este juego. Ante todo esto, me
pregunto si el simbolismo del material yace en su asociacion con €.

En tiempos modernos, el interés por el juego de pelota ha suscitado varios estudios que se enfocan
a diversos aspectos y plantean variadas interpretaciones en cuanto a su significado®’ y en
ocasiones, se entrelazan. Algunos abordan la tipologia y distribucién de las canchas en diversas
areas de Mesoamérica,*"® asi como la procedencia y la evolucion del juego;*" otros, estudian los
objetos asociados al él, v.gr.: hachas, yugos, palmas y tlachtemalacatl - aros:42° El estudio

etnografico del juego y su practica actual han sido considerados por los estudiosos; en tanto que

otros trabajos proporcionan datos de la elaboracion de las pelotas utilizadas en el juego.*”!

‘7 _En lo que respecta a la reseiia de los estudios, en un principio consideré utilizar fundamentalmente aquellos que
tratan el simbolismo del juego en el Altiplano central durante el postcldsico tardio, pero esto fue imposible, ya
que la mayor parte de los trabajos que abordan este tema incorporan datos de diversas culturas mesoamericanas a
través del tiempo para llegar a planteamientos.

‘1% pierre AGRINIER. "The ballcourts of southern Chiapas, México", en The mesoamerican ballgame, 1991;
p.175-194. Jurgen, BRUGGEMANN. "Los juegos de pelota de El Tajin" en El juego de pelota en
Mesoamerica, 1992; p.91-96; Marvin COHODAS. "Diverse architectural styles and the ball game cult: the late
middle classic period in Yucatin" en Middle Classic Mesoamerica: a.d. 400-700, 1978; p.86-107; Teresa
FEDERICO ARREOLA. "Algunos aspectos del desarrollo histérico mesoamericano y el juego de pelota” en
Religién en Mesoamérica, 1972; p.435-437; Jeff KOWALSK], et al. "Prehispanic balicourts from the valley of
Oaxaca, México" en The Mesoamerican Ballgame. p.25-44; Edward KURJACK et al. "Ballcourts of the
northern maya lowlands" en The Mesoamerican Ballgame, 1991; p.145-160; Lee PARSONS. "The ballgame in
the southern pacific coast cotzumahualpa region and its impact on Kaminaljuyu during the middle classic" en
The Mesoamerican Ballgame, 1991; p.17-42; Robert SANTLEY, ef al. "The politization of the mesoamerican
ballgame and its implications for the interpretation of the distribution of ballcourts in central México" en The
Mesoamerican Ballgame, 1991, p. 43-55; Vernon, SCARBOROUGH. "Courting in the southern maya
lowlands: a study in prehispénic ballgame architecture” en The Mesoamerican Ballgame, 1991; p.129-144;
Eric TALADOIRE. Les terraines de Jeu de Balle (Mesoamerique et Sud Ouest des Etats Unis), 1981; Phil
WEIGAND. "El juego de pelota prehispanico y las canchas de pelota de Jalisco y Nayarit: la tradicién de
Teuchitlan" en El juego de pelota en Mesoamerica 1992; p.237-263; David WILCOX. "La expresién mas
septentrional del juego de pelota de Hohokan y la prehistoria del Nuevo Mundo" en El juego de pelota en
Mesoamerica, 1992; p.265-303.

419 BLOM. "The Maya ballgame 'pok-ta-pok’ called 'tlachtli’ by the Aztecs” en Middle American Papers, nim.4,
1932; p.485-530; Stephan BORHEGYI. "The precolumbian ballgame. A pan Mesoamerican tradition" en
Verhandlungen des XXXVII Internatiolen Amerikanistenkongresses, 1969; Theodore STERN. The
Rubber-ball Games of the Americas, 1966.

‘0 Stephan BORHEGYT, "Ball-game handstones and ball-game gloves" en Essays in pre-columbian art and
archaeology, 1961; p.126-151; "Hoops, yokes, and rubber Balls" en Pacific Discovery, volumen 21, nam. 3,
1968; p.10-15. Frederick DOCKSTADER. "Minature ballgame objects from Mesoamerica” en American
Antiquity, volumen 33 (2), 1968, p.251-253; Wolfgang HABERLAND. "Ballcourts and Paraphernalia in El
Salvador and Beyond" en The Mesoamerican Ballgame, 1991; p.43-58. John, SCOTT. "The evolution of
Yugos and Hachas in Central Veracruz" en The Mesoamerican Ballgame, 1991; p.203-214; Felipe SOLIS. "El
sagrat joc de pilota a la capital dels mexiques" en El joc di pilota al Méxic precolombi, la seva supervivencia a
1 actualitat, 1992; p.134-147.



propuesta, en cuanto al significado del juego de pelota, ha sido referida por estudiosos posteriores
y aun sigue valida, como veremos.

A lo largo del tiempo, la vision de lo que fue el olli en la vida de los hombres nahuas ha
cambiado. Primero, hubo interés en el olli, primordialmente, por ser el material del cual estaba
fabricada la pelota del juego hoy conocido como wlama. Después, el material interes6 mas por sus
usos rituales y medicinales. Transcurrido el tiempo, sus usos practicos fueron de sumo interés y
posteriormente el material se incorporo al conocimiento occidental y sus usos originales pasaron al
olvido pero hombres estudiosos se interesaron por €l, cuestionando su significado.

En nuestro siglo el circulo se ha cerrado. Como se vera enseguida, 500 afios después de la llegada
de Cristobal Colon, los estudiosos siguen interesados en el olli, fundamentalmente porque se
asocia al juego de pelota. Debido a este especifico interés, se ha dejado de lado el estudio,
realizado con la debida profundidad, de otros aspectos y usos de este material. De ahi mi
preocupacion por conocer sus diversas manifestaciones, que nos han llegado a través de los

codices y de los objetos arqueoldgicos de los nahuas de los siglos XV y XVI.

1.8.- EL OLLI ;ES HULE? (siglo XX)
En el siglo XX, los estudios que tratan el tema del juego de pelota son los que han adelantado mas
interpretaciones en torno al significado del hule. Destacan su elasticidad en estado solido y lo
esférico de la pelota. Otros trabajos, basindose en las caracteristicas intrinsecas del material, en
estudios lingiiisticos y en la informacion que vimos en los escritos de los cronistas, también
plantean interpretaciones de su significado. En todos los casos, han llegado a ciertas conjeturas,
algunas muy sugerentes, otras menos afortunadas.*'®

El juego de pelota es uno de los rasgos culturales que utilizé6 Paul Kirchoff para definir
Mesoamerica, aunque habria que sefialar que habia varios tipos de juegos. En el Altiplano central,

el lamado ulamaliztli, era el que mas se practicaba en el siglo XVI, como lo atestiguan los datos

416 Existen diversos trabajos botinicos que se refieren al hule, pero lo estudian en torno a las plantas productoras.
Antes de 1912, las Ilantas eran fabricadas de hule natural y dada la escasez ocasionada por la 12 guerra mundial,
los cientificos buscaron plantas productoras alternas y maneras de fabricar hule sintético. MARTINEZ CORTES
et al., El hule en México, 1986.

95



fronteras y lo relacionan con aspectos bélicos. Este tltimo tipo de interpretacion adelanta pocas
propuestas en cuanto al significado de la pelota de hule en el juego pero la menciono porque soy
de la opinion de que las interpretaciones no se excluyen sino que mas bien se sobreponen y
complementan, como demuestran algunos autores que analizaremos.

Eduard Seler fue uno de los primeros en abordar el significado y simbolismo del juego de
pelota mesoamericano. Propone una interpretacion astral para el juego™* y llega a la conclusion
que la pelota simboliza un astro. El juego era una contienda entre las fuerzas del dia y la noche, el
verano y el invierno. Baséndose en los relatos de juegos miticos registrados en las fuentes escritas
y en la orientacion de las canchas de juego, testimonio arqueoldgico, que conocid, indicé que en
las canchas giraban los astros diurnos y nocturnos, como la pelota de hule sobrevolando la cancha.
Para el estudioso, la pelota en vuelo significaba el curso del Sol en su desplazamiento anual de
norte a sur.*” Por su parte, Theodore Preuss consider6, en un escrito de 1936, que el juego de
pelota era un acto magico, necesario para poner en movimiento los astros, pero la pelota para él
no sélo imitaba el movimiento del Sol sino de todos los astros.”?® Afios més tarde, en 1948, Walter
Krickeberg, basandose primordialmente en el estudio de los codices, presento interpretaciones en
torno al significado del juego de pelota y de la pelota misma, llegando a conclusiones similares a
las de Seler y Preuss. El autor planteé que la victoria y la derrota en el juego expresaba el
antagonismo entre la luz y la oscuridad, equiparando la cancha con el cielo y la pelota en el aire

con los cuerpos celestes, el Sol saliente o los astros nocturnos. *”’

“24_Referente a lo que el autor considera el "significado mistico" del juego de pelota explica que "son las peripecias
de 1a Luna, que alternativamente pierde y gana en el juego: pierde cuando se va acercando a la maiiana, al Sol, y,
ya muerta, acaba por volverse novilunio; gana cuando aparece en el Cielo occidental convertida en un dios joven
con el esplendor del plenilunio." Eduard SELER. Comentarios al Cédice Borgia, 1980, vol.II; p.30.

25 Eduard SELER. Collected Works, 1991-1993; vol.I; p.130-131.

“25 Este autor relacionaba la pelota con los crineos tanto como con los astros, particularmente Ia Luna. Los crineos
relacionados a los juegos de pelota eran estrellas muertas y a la cabeza decapitada de la diosa lunar Coyolxauqui.
Theodore PREUSS apud. KRICKEBERG. "El juego de pelota mesoamericano y su simbolismo" en
Traducciones mesoamericanistas, 1966, vol.I; p.221,224.

21 Consider6 que el movimiento de la pelota representaba el Sol, pero también enfatiz6 la naturaleza lunar de la
pelota. KRICKEBERG. "El juego de pelota mesoamericano y su simbolismo" en Traducciones
mesoamericanistas, 1966, vol.I; p.225,241,251,290.
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Son de gran relevancia los estudios que abordan el significado y simbolismo del juego
como ritual, como también los iconogréficos de los objetos artisticos vinculados a él,“ por lo cual
esta revision incluye una breve relacion de los que abordan el juego de pelota y hace hincapié en
aquéllos que proponen un significado preciso para el hule, en su papel de pelota para el juego.

En referencia al significado - simbolismo del juego de pelota contamos con tres tipos de
interpretaciones: las que confieren al juego un simbolismo astrondmico, las que proponen un
simbolismo relacionado a la fertilidad agricola y la tercera, mas reciente,"” que considera que el

juego se practicaba para resolver conflictos internos y externos entre élites y pueblos, para marcar

‘2! Isabel KELLEY. "Notes on a West Coast survival of the Ancient Mexican Ball Game" en Notes on Middle
American Archaeology, 1942; Ted LEYENAAR. "Los tres ulamas del siglo XX. Sobrevivencias del
Ullamaliztli, el juego de pelota prehispanico mesoamericano" en El juego de pelota en Mesoamerica, 1992,
p.369-389; Armando PADILLA y Alida ZURITA. "Los juegos de pelota actuales Tradicidn, recreacion,
identidad y memoria histérica". en El juego de pelota en Mesoamerica, 1992; p. 357-368; Lilian SCHEFFLER,
Regina REYNOSO y Victor INZUA C. El juego de pelota prehispinico y supervivencias actuales, 1985.

*22, Marcia CASTRO LEAL. "La decapitacién y el juego de pelota” en Religion en Mesoamérica, XII Mesa
Redonda de la Sociedad Mexicana de Antropologia, 1972; p.457-462; Marvin COHODAS. "The symbolism and
ritual function of the middle classic ball game in Mesoamerica" en American indian quarterly, nim. (2)2,
1975; p.99-130; "Ballgame imagery of the Maya lowlands: history and iconography” en The Mesoamerican
Ballgame 1991; p.251-288; John FOX. "The lords of light versus the Lords of dark: the postclassic highland
maya ballgame" en The Mesoamerican Ballgame, 1991; p.213-239; Mercedes de la GARZA y Ana Luisa
IZQUIERDO. "El juego de los dioses y el juego de los hombres. Simbolismo y caricter ritual del juego de pelota
entre los mayas" en Kl juego de pelota en Mesoamerica, 1992; p.335-353; Susan GILLESPIE. "Ballgames and
boundaries" en The Mesoamerican Ballgame, 1991; p.317-346; Lothar KNAUTH. "El juego de pelota y el rito
de decapitacion” en Estudios de Cultura Maya, volumen I, 1961; p. 183-198; Jeff KOWALSKI. "Las deidades
astrales y la fertilidad agricola: temas fundamentales en el simbolismo del juego de pelota en Copan, Chichén
Itz y Tenochtitldn" en El juego de pelota en Mesoamerica, 1992; p.305-333; KRICKEBERG. "El juego de
pelota mesoamericano y su simbolismo religioso” en Traducciones Mesoamericanistas, volumen I, 1966; p.
191-313; Cesar MACAZAGA ORDONO. El juego de pelota, 1982. Mary Ellen MILLER y Stephen
HOUSTON. "The Classic Maya Ballgame" en RES Magazine, volumen XIV, otofio 1987, p.46-65; Henry
NICHOLSON y Eloiss QUINONES KEBER. "Ballcourt images in Pictorial Manuscripts" en The
Mesoamerican Ballgame, 1991, p.119-134; Esther PASZTORY, Esther. "The Historical and Religous
Significance of the Middle Classic Ball Game" en Religién en Mesoamérica, XII Mesa Redonda de la Sociedad
mexicana de Antropologia 1972; p.441-455; Linda SCHELE y David FRIEDEL. "The courts of creation,
ballcourts, ballgames and portals to the maya otherworld” en The Mesoamerican Ballgame, 1991;p. 289-316;
URIARTE, Teresa. "El juego de pelota en los murales de Tepantitla en Teotihuacan" en El juego de pelota en
Mesoamerica, 1992; p.113-142.

“B Antes de los mediados de los 80's la mayoria de las interpretaciones otorgadas al juego de pelota
mesoamericano le atribuian un simbolismo astral y de fertilidad, como destaca en las memorias de la XTI Mesa
Redonda de la Sociedad Mexicana de Antropologia del afio 1972. Afios mas tarde en 1985 en la ciudad de
Tucson, Arizona (The mesoamerican ballgame, 1991) y posteriormente en el afio de 1990 en Leiden, Holanda
(The mesoamerican ballgame, 1991), en Sinaloa, México (El juego de pelota en mesoamerica, 1992), asi
como en 1992 en Barcelona, Espafia (El joc de pilota al Mexic precolombi...), al congregarse diversos
especialistas: arquedlogos, historiadores del arte, antropélogos e historiadores, estudian los diversos aspectos del
juego de pelota y logran construir sobre una tradicién establecida hace casi 100 aiios, y plantear interpretaciones
que al parecer son mas integrales ya que parten de el estudio interregional del juego.
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Con un acercamiento parecido, Lothar Knauth consideré que la pelota de hule "representa
ofrenda y movimiento". Sostiene que el juego expresaba "la posibilidad humana de intervenir
magicamente en el proceso cosmico” y que tenia como funcién el mantenimiento de la fertilidad
agricola lo cual demostro, at relacionar la diosa lunar, el culto a la fertilidad y la decapitacion, con
el juego de pelota, basandose principalmente en los mitos de los uitoto, en Colombia y las
representaciones de juego de pelota asociadas con la decapitacion en el corpus iconografico

mesoamericano.**?

Marcia Castro Leal, por otro camino, llegé a conclusiones similares a las
planteadas por Knauth. A partir del estudio de los juegos de pelota mexica asociados a las 18
fiestas fijas, encuentra varios rasgos que ligan el juego con la decapitacion femenina, el 1zzompantli,
los elementos de fertilidad, las relaciones sexuales, el bafio y los elementos lunares.***

Vemos asi que muchos de los estudiosos encuentran una fuerte asociacion entre el juego
de pelota, los ciclos agricolas, los astros y el sacrificio, generalmente por decapitacion. Susan
Gillespie, en un estudio reciente, retine las interpretaciones. Ella encuentra que la cabeza
decapitada es, simbolicamente, equivalente a la pelota de hule® y al estudiar las escenas de
decapitacion, asociadas al juego de pelota, considera los mitos de "cabezas rodantes" y plantea
que la decapitacion es una forma de desmembramiento, separacion del cuerpo en partes. Sefiala
que el juego de pelota se encuentra intimamente ligado a todos los aspeétos de la vida del hombre
nahua ya que, ademas de ser un deporte, sobre todo es un ritual. Ritual asociado al movimiento de
los astros, quizd como un instrumento de adivinacion; a los ciclos agricolas, al intentar influir en el
movimiento de los astros en la llegada de las estaciones y relacionado a lo sociopolitico, para

controlar y cohesionar una sociedad.**

2 KNAUTH. "El juego de pelota y el rito de decapitacién” en Estudios de Cultura Maya, volumen I, 1961;
p.192.

3 CASTRO LEAL. "La decapitacién y el juego de pelota” en Religién en Mesoamérica, XII Mesa Redonda de la
Sociedad Mexicana de Antropologia, 1972; p.457.

4. GILLESPIE. "Ballgames and boundaries” en The Mesoamerican Ballgame, 1991; p.326.

“33_ Ello lo liga con la separacion del tiempo, 1a periodicidad celestial y agricola, asociadas a juegos porque estos
implican la separacién de una sociedad en grupos. Como conclusion final indica que el juego de pelota es un
mecanismo para establecer y mantener las fronteras que marcan divisiones temporales, espaciales y
sociopoliticas. GILLESPIE. "Ballgames and boundaries” en The Mesoamerican Ballgame, 1991; p.317-318.
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El juego de pelota ligado a la fertilidad agricola lo estudi6, en primer término Theodore
Stern, en 1949, al hacer un detallado analisis comparativo de los juegos de pelota en el continente
americano, desde Sudamérica hasta el Suroeste de los Estados Unidos de América basandose
fundamentalmente en datos etnohistoricos. Sostuvo que el juego se ligaba, para garantizar la
fecundidad, con la iconografia de crecimiento y ceremonialismo.

Considero que los simbolismos astral y de fertilidad, atribuidos al juego de pelota, no se
excluyen sino que se complementan, porque los ciclos agricolas y la fertilidad estin ligados a las
estaciones, regidas por el movimiento de los astros. Con esto en mente, es posible entender como
algunos estudiosos lograron vincular los aspectos astrales del juego de pelota con otros aspectos,
tanto sociales como agricolas. Por ejemplo, Marvin Cohodas, retomando los planteamientos de
Krickeberg, precis6 que el juego se practicaba ritualmente en los equinoccios y solsticios,
planteando una interpretacion simbdlica distinta para el juego entre los mayas y los mexicas.
Adelant6 que su funcion ritual cambio en el Clasico, de estar relacionada a un culto agricola a
vincularse, en el Postclasico entre los mexica, a un culto marcial- guerrero*” y asienta que la
pelota en juego representaba al Sol.“® Por su parte Esther Pasztory, al encontrar grandes
asociaciones astrales entre el juego, el comercio y la fertilidad, llegé a nuevas interpretaciones para
el juego durante el Clasico. La estudiosa explica que el juego podria haber sido un ritual
practicado para propiciar la llegada de la época de lluvias, por medio de la representacion de los
eventos cosmicos en los cuales un jugador de pelota, representando al Sol, era sacrificado en la

cancha.®*!

28 STERN. The Rubber-ball Games of the Americas, 1966; p.70.

2 COHODAS. "The symbolism and ritual function of the middle classic ballgame in Mesoamerica" en American
Indian Quarterly; (2)2, 1975; p.100.

430 COHODAS. "Ballgame imagery of the Maya lowlands: history and iconography” en The Mesoamerican
Ballgame 1991; p.259.

31 Basandose en la iconografia de Chichén Itz4, Bilbao y Tajin, que el sacrificio humano asociado al juego de
pelota era para el rejuvenecimiento de la fertilidad agricola y propuso asi incorparando la iconografia asociada a
las canchas de pelota y los cantos mexica del Altiplano Central. PASZTORY. "The historical and religious
significance of the middle classic ballgame" en Religién en Mesoamerica, XII Mesa Redonda de la Sociedad
Mexicana de Antropologia, 1972; p.444-446.
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quemarse, es un incienso y su residuo se puede usar como pintura. Es esta la razon por la cual se
justifica el estudio de este producto de la naturaleza.

Las caracteristicas y propiedades fisico quimicas*®

del hule son las que ultimadamente
definen su significacion en el ritual mexica. Por lo tanto, para adelantar interpretaciones en cuanto
al significado del hule, hay que considerar algunas datos referentes a €l y a su arbol productor. El
arbol del hule, Castilloa eldstica cerv., pertenece a la familia de las moraceas. El arbol -tronco y
hojas- mana el latex, un material acuoso blanco que se conserva bajo gran presion en células
tubulares llamadas vasos lactiferos. Coagulado es lo que llamamos hule o caucho.®”’ Esta
substancia, al entrar en contacto con la atmésfera, obscurece a un color café claro para
posteriormente, coagular y obtener un color negro. El material destaca por su sabor y olor cuando
esta crudo, forma costras y encoge al secar; es insoluble en agua e impermeable y con el frio (0-
109C) se endurece y opaca. El producto sélido es un material elastico que presenta baja
resistencia a la tension pero se deforma al recibir presion continua;**® tiene al tacto una textura
esponjosa y por su elasticidad, tiene facilidad de rebote y emite un sonido hueco al golpearse. Con
el calor (arriba de 50°C), se vuelve pegajoso y entra en fase liquida entre los 1900 y 2000C. Al
quemarse, arde con flama, exuda humo negro y caen gotas de un aceite viscoso de color negro.***
Con esta breve revision de lo que es el hule, considero que es patente que el material,
como cualquier elemento natural, se manifiesta por medio de un conjunto de propiedades que

definen su uso practico y ritual, por lo cual es importante considerar ahora las interpretaciones de

otros estudiosos. Como se vera, ellos al aceptar que el olli es hule y al considerar solo algunas de

“36_Color, elasticidad, forma, aroma, composicién y metamorfosis
7 El hule ha sido muy estudiado en laboratorio y se sabe que el latex tiene aproximadamente 35% hule y el
restante se constituye por otros elementos es suspencién acuosa. Véase: ARREGUIN. "Rubber and latex" en
Handbuch der pflanzenphysiologie, 1958; Harry L. FISHER. Chemistry of natural and synthetic rubbers,
1957.

“®_El hule es una molécula gigante formada por miles de moléculas de isopreno enredadas.

 Berta PENA y Emilie CARREON. "Conservacién en objetos de hule prehispanico. Revisién y perspectivas de
tratamiento” en conferencia presentada en XXIII Mesa Redonda de la Sociedad Mexicana de Antropologia,
1994,
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La modalidad de interpretacion mas reciente otorgada al significado y funcién del juego de
pelota deja de lado las asociaciones astrales y agricolas. Propone que el juego se practicaba para
resolver conflictos internos y externos entre élites y pueblos, para marcar fronteras y lo relaciona
con un aspecto bélico-militarista. En este caso, las canchas eran edificaciones construidas por la
elite y la practica del juego era una manera alterna de adquirir riqueza y territorio, mantener
cohesion social, establecer autoridad politica y religiosa. Notan que el juego usualmente culminaba
en el sacrificio, normalmente por decapitacion y que era utilizado como substituto de guerra y lo
consignan como un simbolo de ella. En torno a este ultimo tipo de formulacion, vemos que le
otorga fuertes caracteristicas sociopoliticas a la practica y que no le atribuye mucha importancia a
la pelota; por lo general, no plantea significados simbélicos para la pelota en juego como lo hacen
los otros dos tipos de interpretaciones, la astral y la agricola.

Vemos asi que los trabajos que estudian el juego de pelota adelantan los tres tipos de

significados ya dichos, los que se entrecruzan y por lo general plantean que la pelota es un astro en
movimiento o una cabeza decapitada, no llegando a considerar el material del cual se fabrican las
pelotas.
Ahora bien, el olli, como todo elemento, posee una serie de caracteristicas que lo definen. Estimo
que para conocer su significado ritual fue necesario conocer a la pelota -su esfericidad, su
movimiento y su elasticidad-, asi como los ritos asociados al juego pero también otras de sus
propiedades deben ser tomadas en consideracion.

Por mi parte, adelanto algunas observaciones: al castellanizar la palabra olli por hule y al
estudiar primordialmente el uso del material en el juego de pelota se destacaron algunas de sus
propiedades y caracteristicas, dejando otras de lado. Esta falta de conocimiento nos ha dado una
vision parcial de lo que era el olli para los nahuas del siglo XVI. Ahora sabemos que no solo era el
material del cual fabricaban pelotas sino que era importante en otros aspectos de su vida ritual y
cotidiana. Como tal, poseia uno o varios significados que se suman a aquéllos que asientan que el
olli (hule) es significante por su elasticidad y la forma circular que adopta al convertirlo en pelota
para el juego ullamaliztli. Considero que su importancia no sélo se desprende de su uso como

pelota, sino que yace en su uso como objeto destinado a ser ofrenda y en el hecho de que, al
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propuestas, en cuanto al significado del olli. Consideran que es sangre simbolica y plantean que el
latex del arbol y la sangre, son una misma cosa. Al conocer la practica ritual de untar con olli a los
idolos y dejar que forme costras y la manera similar en que eran untados con sangre, ciertos
estudiosos sugieren simbolismos iguales para ambos.**® Estos autores, asimismo, apoyan su
propuesta en el hecho de que el arbol de hule, cuando es lacerado, sangra y en que el hule, como
la sangre fluye, se hace pegajoso, coagula y forma costras al secar.*’

Estoy de acuerdo con el planteamiento de que el o/li es la sangre pero es sangre vegetal *®
Esto es patente al considerar los eventos que tuvieron lugar durante la inauguracion del
acueducto, donde se usaron en conjunto tres tipos de sangre: humana, animal y vegetal *** Otros
ejemplos son la mezcla yoliaimtlaqualoz hecha de sangre humana y vegetal* y el del uso ritual
simultaneo de sangre y hule que se presenta en una de las ceremonias de los mercaderes, en el que
tras, cortar papeles de diversas maneras y pintarlos con olli, los salpicaban con sangre de
autosacrificio.*’!

En la linea de la lingiiistica, Walter Krickeberg indica que, en maya quiché, la palabra quic
es la pelota de hule pero su significado es propiamente sangre y en sentido figurado se refiere a
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toda la savia segregada por un arbol.”” Franz Blom y Carmen Aguilera, a partir de sus trabajos

dentro de esta disciplina, llegaron a propuestas semejantes: plantean que el hule y la sangre estan

“6 MACAZAGA ORDONO.EI juego de pelota, 1982; p.19; MARTINEZ et al. El hule en México, 1986; p.41.

“7AGUILERA. Flora y fauna mexicana, 1985; p.138; MARTINEZ et al. El hule en México, 1986; p.41;
MACAZAGA ORDONO. El juego de pelota, 1982; p.19.

“8_Bruce al estudiar el simbolismo de los suefios entre los Lacandones modernos. En este trabajo el autor nota que
la sangre humana en los suefios se representa por el achiote. Y que la sangre animal se representa por medio de
la savia o la resina de casi cualquier drbol. Robert BRUCE. Lacandon dream symbeolism, 1975; vol.II;
p.290,319.

“® TEZOZOMOC. Crénica mexicana..., 1980; p.561-566.
50 CASAS. Apologética..., 1967, v.2. p.201.

“1 SAHAGUN. Historia..., 1985, p.493-494; Florentine..., 1950-1982, v.IX, p.9-10; Cédice Florentino, 1979,
libro IX, cap.2.

“2 KRICKEBERG. "El juego de pelota mesoamericano y su simbolismo” en Traducciones mesoamericanistas,
1966, vol.I; p.192
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sus caracteristicas, proporcionan interpretaciones que no dan a conocer que era el olli para los
nahuas del siglo XVI.

Un tipo de interpretacion plantea que el hule es agua simbolica y propone que su
utilizacién y por lo tanto, su significado en el uso ritual se debia al humo que exuda al quemarse,
simulando nubes de lluvia. Sobre este tema se presentan dos propuestas, la primera variante de la
segunda. Eric Thompson indic6 que el hule se utilizaba como un incienso, ya que entre los mayas
se quemaba porque su humo negro simbolizaba las nubes de agua.**® Carmen Aguilera propone
una interpretacion similar; explica que entre los hombres precolombinos del Altiplano se quemaba,
porque el humo ascendente atraia las nubes cargadas de lluvia.**! Ambas interpretaciones se
fundamentan en el concepto de "magia simpatica” desarrollada por Marcel Mauss. *?
Efectivamente, el hule se quemaba, como indica Alfred Tozzer, era "otra forma de incienso...que
frecuentemente se combina con el copal como regalo a los dioses". “?

Cesar Macazaga Ordofio ‘adelanta otro tipo de interpretacion. Explica que el hule y la
sangre tienen la significacion méagico-mitica de generar agua y movimiento.** Agua, porque en la
inauguracion del acueducto se roci6 el agua con sangre de codorniées, sangre humana y hule y el
agua crecio, y movimiento, porque, al parecer del autor, el hule y la sangre son "movimiento
palpitante”, ya que equipara el movimiento del corazén con el movimiento de la pelota de hule.***
Cabe recordar que el material también se ofrend6 para aplacar el agua, lo cual en cierta medida
contradice la propuesta del estudioso.

Dada la manera en que se comporta el material -el sangrado del arbol y la formacién de

costras- o bien a partir de trabajos filologicos, otros estudiosos han llegado a diferentes

#0 Eric THOMPSON. Rubber in America before 1492, 1952; p.7.
“1 Carmen AGUILERA. Flora y fauna mexicana, 1985; p.139.
2 Marcel MAUSS. Sociologia y Antropologia, 1979; p.97.

43 Alfred TOZZER. Chichen Itza and its Cenote of Sacrifice: a Comparative Study of Contemporaneous
Maya and Toltec. Cambridge, Massachusetts, Peabody Museum, 1957, vol.XT; p.144.

#4_Cesar MACAZAGA ORDONO. El juego de pelota, 1982; p.24.

#5 MACAZAGA ORDONO. El juego de pelota, 1982; p.19.
103



sea ligado 0 como sinénimo con la etimologia del hule.*” En el caso de la lengua nahuatl, a
primera vista, esto se sostiene, como han confirmado algunos autores.

Franz Blom, para explicar el nombre del material en nahuatl, considera que cuando los
mercaderes mayas, quienes a un objeto circular llamaban uollic, llevaron el hule en forma redonda
a los tolteca-azteca, lo denominaban de manera similar a como ellos lo denominaban, ololtic,
palabra de la cual derivaron la palabra olli para indicar hule.® También Christian Duverger*s'
opina que la palabra ollin, en su primer sentido, es la goma elastica que mana del arbol del hule y
que el hecho de que las pelotas de juego se hacian de este material sefiala por extension que la
palabra ollin se aplica al género "bola" y finalmente, que designa la forma geométrica esfera.*

Es importante distinguir entre las palabras olli-hule y olin- movimiento y aclarar que en las
pictografias nahuas se representan de distinta manera: en los toponimos de Olintépec y Olinalan,
laminas 26 y 42, respectivamente, del Cédice Mendocino, el término olin se representa diferente
al del olli, que se registra en el topénimo de Molanco, en la lamina 12 entre otras, del mismo
Codice (FIGURA 3).

La interpretacion de que olli significa movimiento, terremoto, es la mas aceptada entre los
estudiosos y por ello, a menudo, relacionan al movimiento de la pelota de hule, al del Sol y al de la
Luna, al movimiento cosmico y al movimiento de la tierra.*® Esta propuesta enfatiza las
cualidades del hule en cuanto a su estado solido -elasticidad y esfericidad- y no permite

profundizar en cuanto al significado del ol/i cuando lo encontramos representado en la plastica

*°_ STERN. The Rubber-ball Games of the Americas, 1966; p.3.
{

40, BLOM. "The Maya ballgame ‘pok-ta-pok' called 'tlachtli' by the Aztecs" en Middle american papers, nim.4,
1932; p.495-496; Aguilera propone de igual manera que Blom que 1a palabra o/lin deriva del vocablo maya uol o
uolol. En maya yucateco a una cosa circular se le llama uollic. Carmen AGUILERA. Flora y fauna mexicana,
1985; p.137-139 también adelanta esta propuesta.

%!, Christian DUVERGER. L'esprit jeu du chez les azteques, 1978; p.89-90.

%2 Victor Castillo Farreras, en comunicacién personal, Noviembre 1995, explica que ambas propuestas son
totalmente incorrectas.

‘3 SELER. Collected..., 1991-1993, voL[; p.130-131. Herman BEYER apud KRICKEBERG. "El juego de pelota
mesoamiericano y su ’ simbolismo” en Traducciones mesoamericanistas, 1966, volI p.255; DUVERGER.
L'esprit jeu du chez les azteques, 1978; p.90; AGUILERA. Flora y fauna mexlcana, 1985; p.137-139;
MARTINEZ et al. El hule en México, 1986 p.32-41; MACAZAGA ORDONO. El juego de pelota, 1982; p.19.
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3. Top6nimos

a. Olintepec Cddice Mendocino lam.XXVI
b. Olinalan Cédice Mendocino 1am. XLII
¢. Molanco Coddice Mendocino, lam. XII



4. Objetos con hule

a. mazorca

b. papel

c. hule quemando






simbélicamente relacionados debido a que, en la lengua maya quiché, a la sangre se le llama kik y
al arbol de hule kik che y porque en el relato del Popol Vuh, a la pelota se le llama guic.*”
Efectivamente, en esa lengua, como lo explica Robert Bruce, 'k el es sangre y k'ik es hule,***
pero el término tiene varias acepciones.
Un breve andlisis de los diccionarios de algunas lenguas indigenas, descubre la multiplicidad de
significados que se dan del término hule. En algunas lenguas mayas*>® y en la otomi** la palabra
que designa al hule connota también savia y esperma pero las palabras que nombran la sangre, la
savia y el esperma, en otras lenguas indigenas, no siempre son equivalentes lingiiisticos de la
palabra utilizada para nombrar al hule.*”” En cuanto a la lengua nahuatl, la palabra olli no alude a
la sangre (ezthi), a la saliva (chichit]) o a la esperma (achtli).**®

Otros estudios, también con un acercamiento lingiistico, dan a entender que las
caracteristicas del hule en estado solido y la forma esférica que se le da, son las que le otorgan su

significado. Theodore Stern escribe que en la mayoria de los casos en que la etimologia del

nombre nativo del juego de, pelota es conocida, se encontré que contenia el elemento "balon", ya

43 BLOM. "The Maya ballgame 'pok-ta-pok’ called 'tlachtli’ by the Aztecs" en Middle American Papers, nim.4,
1932; p.495; AGUILERA. Flora y fauna mexicana, 1985; p.137-139.

4 BRUCE. "Figuras ceremoniales lacandonas de hule" en Boletin del Instituto Nacional de Antropologia e
Historia, num.5, 1973; p.25-34.

%55 Los diccionarios en lengua maya indican lo siguiente: el Diccionario de Motul, s.f. de maya yucateco define la
palabra kik como sangre y a la palabra kike! como semen viril. En tanto que la obra de Juan PIO PEREZ.
Diccionario de la lengua Maya, 1866-1877, también de maya yucateco explica que las palabras kiik y kiikel o
kiikelil son sangre. Referente al arbol que produce la goma elastica éste se llama kiikché, y tanto la goma, resina
y la leche de las plantas, como la leche que arrojan los animales se llama yitz. Asimismo el Diccionario Espaiiol
Maya, de Emilio SOLIS ALCALA, 1949, indica que al hule-goma elastica se le dice zadz y al arbol que la
produce kiik che, en tanto que a la sangre se le 1lama kik.

456 Taladoire indica que en la lengua otomi la palabra gise'f designa el hule y se asemeja al termino se'f que
significa savia, esperma. TALADOIRE. Les terraines de Jeu de Balle (Mesoamerique et Sud Ouest des Etats
Unis), 1981; p.546,548.

‘" En la lengua matlazinga a la sangre se le llama inchihabi, a la pelota de hule intzitzihui, a 1a pelota nibahatzi y
a la resina inchihegthi. Fray Diego BASALENQUE. Arte y vocabulario de la lengua matlazinga vuelto a la
castellana, 1975.

48 LOPEZ AUSTIN. Cuerpo humano..., 1989, vol.IT; p.143, 157,160.
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CAPITULO 2
LAS FUENTES PICTOGRAFICAS

2.1.- LAS FORMAS DEL OLLI EN LAS FUENTES PICTOGRAFICAS
Es necesaria una revision de lo que se ha registrado del olli en los codices prehispanicos y
coloniales de tradicion nahua del Altiplano Central, para mejor conocer los usos del material. Se
sabe que algunos de los cronistas, cuyos escritos vimos en el capitulo anterior, se valieron de ellos
para la elaboracion de sus textos. A religiosos, como Sahagun por ejemplo, sus informantes le
describierm} aspectos de lo que decian los codices. De la informacion que obtuvieron, los cronistas
dieron a conocer el uso del o/li en la vida ritual de los nahuas del siglo XVI. Generalmente
coinciden en indicar que el material, en las ceremonias, se aplicaba a objetos que se utilizaban en el
ritual: papeles, mazorcas de maiz, ollas de barro, esculturas de piedra y remos de madera asi como
a los cuerpos, rostros ¢ indumentaria de las figuras que representaban a las deidades.

Es posible identificar como aplicaciones de olli, en el contexto ritual, a variadas formas de
color negro. Las primeras muestras de ello las vemos en los estudi;s de codices que hicieron, a
finales del siglo XIX y en el siglo XX. Eduard Seler, Francisco del Paso y Troncoso, y Theodore
Hamy identifican como olli a ciertas formas de color negro aplicadas a los elementos asociados al
ritual, a la indumentaria y a los rostros de deidades.! Afios mas tarde, Wigberto Jiménez Moreno y
José Corona Nuiiez, también encuentran que ciertas formas de color negro presentes en las
pictografias, son una aplicacion del material.> Lo mismo sucede en los estudios de autores como
Joseph Anders, José Tudela de la Orden, José Alcina Franch, Cristopher Couch y Eloise

Quifiones.

!. Eduard SELER. Collected Works in Mesoamerican Linguistics and Archaeology, 1991-1993; Comentarios al
Cédice Borgia, 1980; "The mexican picture writings of Alexander Von Humboldt" en Mexican and Central
American Ethnology, 1904; Francisco del PASO Y TRONCOSO. Descripcién, historia y exposicién del
Cédice Borboénico, 1985; Theodore HAMY. "Comentario explicativo” en Descripcion, historia y exposicién del
Cédice Borbénico, 1985.

2, Wigberto IMENEZ MORENO. Primeros memoriales, 1974; Jose CORONA NUNEZ. Cédice Vaticano Rios y
Codice Telleriano Remensis en Antiguedades de México, 1964-1967, vols. Iy II.

108



mexica. El vocablo -o/ sefiala lo circular, lo esférico y también el movimiento pero como se vera
adelante, posiblemente remite al color negro, por lo cual las interpretaciones que consideran sélo
algunas de las caracteristicas intrinsecas del hule, son insuficientes para cabalmente entender por
qué los-hombres nahuas incorporaban el olli en su vida ritual, ya que para ellos, ademas de ser el
material del cual fabricaban las pelotas, era un incienso y una pintura.

He de sefialar que en las cronicas, al mencionar el uso del olli en los rituales y en la medicina, se
enfatiza mucho mas el hecho de que quemado, gotea, que el hecho de que desprende humo. Al
efectuar personalmente algunas pruebas con el material observé que el hule, al quemarse, hace
flama y desprende un denso humo de color negro que tiene un aroma, que aunque quiza
desagradable para algunos, tal vez no lo era para el hombre prehispanico. Ademas, al quemarlo, el
material se transforma en un liquido de color negro que se puede aplicar y/o pintar sobre
diferentes objetos: mazorcas de maiz, papel y ollas de barro, (FIGURA 4) como lo atestiguan los
cronistas, por lo cual considero que, en el ritual mexica, el olli era utilizado como un incienso***
pero también, por su color negro y por la posibilidad de ser aplicado sobre diversos objetos

rituales.

464 Como incienso los maya utilizaban copal, hule, chicle y una resina llamada puk ak, y que los mexica ademas
utilizaban la cera y el chapopote con la misma finalidad. TOZZER. Mayas y Lacandones, Un estudio
comparativo, s.f., traduccién de la edicién de 1907; p.122.
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Remensis'’ y su copia el Vaticano Rios, el Cédice Mendocino y la Matricula de Tributos,'! el
Cédice Xolotl”’, el Codice Osuna,” el Cédice Azcatitlin,' el Cédice Borgia y el Cédice
Vaticano 3773," es pertinente identificar, a ciertas formas de color negro, como representaciones
de olli. Esta tarea se facilita al considerar que la estructura de los fonaldmatl es semejante en los
codices y que cada deidad, generalmente, lleva un atuendo que le es caracteristico, aunque

también comparten insignias. '

®_ Utilizo la edicién facsimile del Cédice Tudela, 1980; Cédice Magliabechi, 1970; Cédice Ixtlilxdchitl, 1976;
Cédice Veytia, 1986. La relacién entre los codices del grupo Magliabechi ha sido estudiada por Elizabeth
BOONE. The codex Magliabechano, 1983; p. 5-8,80-81,128. En resumen explica lo siguiente: entre 1529 y
1553 por orden de un fraile se elaboro el prototipo del grupo. Este fue copiado en varias ocasiones y ahora est4
perdido. Una de las copias fue el Libro de las figuras de 1529-1533 (ahora perdido) del cual se elaboré el Cédice
Magliabechi a mediados del S.XVI. Otras copias del prototipo son el Cédice Tudela (1553) y el Cédice
Ixtlilx6chitl (1600). A su vez el Cédice Veitia es una copia tardia (1755) del Cédice Ixtlilxéchitl y Costumbres
es copia del texto del Cédice Tudela. Los cuatro cédices incorporan la representacion del ciclo de 18 fiestas fijas
y solo el Cédice Magliabechi y el Cédice Tudela incluyen otra serie de imagenes de los dioses del pulque y
comparten las representaciones de otras deidades, ritos y de las mantas rituales. Por lo general las imdgenes de
ambas pictografias concuerdan aunque hay algunas diferencias que iré sefialando. Para los fines de éste estudio
considero las imagenes de ¢l Cédice Magliabechi y del Tudela principalmente.

19 Utilizo las ediciones facsimiles de los cdices Telleriano Remensis, 1995 y Vaticano Rios, 1964-1967. La
relacion entre estos codices ha sido estudiada por Robert Barlow. Se considera que ambos son copia de un
prototipo perdido llamado el Cédice Huitzilopochtli aunque también existe la propuesta que el Cédice
Telleriano Remensis, pintado por varios artistas indios, fue copiado por un italiano y esta copia es el Cédice
Vaticano Rios. HANDBOOK ..., 1965-1984, vol. XIV; p.136-137,186,202.

11 Utilizo la edicién facsimile de la Matricula de tributes, 1991, y del Cédice Mendocino, 1964-1967. El
primero, de posible factura precortesiana, sirvié de modelo para la segunda seccién del Cédice Mendocino. Los
estudiosos explican que el Cédice Mendocino fue comisionado por el virrey Antonio de Mendoza para ser
enviado al rey Carlos V. Victor CASTILLO FARRERAS. Matricula de tributos, 1991; p.21-22.

12 Utilizo el facsimile de el Cédice Xolotl, 1951. Relata la historia tezcocana desde la llegada de Xolotl al Valle de
Meéxico a la guerra tepaneca. HANDBOOK ..., 1965-1984, vvol. XIV; p.241.

13 Utilizo la edicién facsimile del Cédice Osuna, 1978. El documento asienta los hechos registrados por el
visitador Valderrama de la ciudad de México en 1565. En €l se da a conocer 1a conducta de los espailoles e indios
durante esta época, me interesan las ldminas que tratan temas de la mano de obra en construcciones.
HANDBOOK..., 1965-1984 X1V, p.178.

1 Utilizo el facsimile del Cédice Azcatitldn, 1995. Este documento de manufactura post conquista, trata la
historia de la migracién mexica. HANDBOOK..., 1965-1984, vol. XIV; p.92.

15 Utilizo el facsimile del Cédice Borgia, 1963, y el del Cédice Vaticanus 3773, 1972. Ambos pertenecen al
Grupo Borgia y se considera que son de manufactura precolombina. Estos documentos los utilizo a lo largo de
este capitulo para confrontar las distintas maneras en las cuales se representa el o/li en los cédices posteriores a la
conquista.

16, SELER. Comentarios... 1980, voL.IT; p.173; George KUBLER. The collected essays of George Kubler, 1985;
p.52-53; Henry NICHOLSON. "Religion in prehispanic central Mexico” en HANDBOOK .., 1964-1984, vol. X;
p.408.
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Es importante sefialar que los primeros estudiosos llamaron al material ule o wlli,
respetando como se le denominaba en nahuatl y explicaron que éste era hule. Los posteriores, sin
cuestionar el término, identifican el material utilizado en los codices como hule. Como expliqué en
el primer capitulo, la palabra olli no necesariamente remite al hule sino también a materiales de
color negro. En el caso particular de los codices, cuando las formas se pintaban, se usaba
pigmento de color negro;* es poco probable que se pintara en los codices con hule, debido a sus
propias caracteristicas quimicas.

Las marcas que evocan el olli o sea las que traian a la memoria o a la imaginacién de los
nahuas la substancia que conocian como olli,’ no han sido nombradas ni estudiadas de manera
sistematica. Tras un estudio comparativo de los foraldmatl y del ciclo de fiestas y de otras
ceremonias en los cddices nahuas: Primeros memoriales y el Cédice Florentino,’ ¢l Cédice

Borbénico’ y el Tonalimatl Aubin,® los codices del grupo Magliabechi,’ el codice Telleriano

3, Joseph ANDERS. Cédice Ixtlilxéchitl, 1976; José TUDELA DE LA ORDEN, Cédice Tudela, 1980; José Alcina
FRANCH. Cédice Veytia, 1986; Cristopher COUCH. The Festival Cycle of the Aztec Codex Borbonicus,
1985; Eloise QUINONES. Codex Telleriano Remensis, 1995.

*_ Los nahuas del siglo XVI utilizaban diversos materiales para pintar de color negro. El negro lo hacian de tierra
mineral que llamaban tlilhiyac, del tetilli o del hollin que forma el humo del ocote recibido en vasos de barro.
CLAVLERO. Historia Antigua..., 1987; p.249; Asimismo utilizaban el humo de la madera del pino mezclado
con agua para ennegrecer, teilir y trazar lineas y el nacazcolot!, un color negro utilizado para teiiir las cosas de
negro o para pintar y para escribir. SAHAGUN. Florentine 1950-1982, vol. XT; p.241-242.

w

. El olli en los rituales era aplicado de diferentes maneras, por medio de diferentes gestos o sea acciones. Cada
modo de aplicacién repercute en una forma particular y cada una de estas formas tiene un significado. En el
ritual, al ejercer la aplicacién, el sujeto que efectia la accion lo hace para que el material tome una forma
particular. A su vez, en las pictografias el pintor recrea una marca estilizada de la forma, producto del gesto con
el cual se aplicéd el olli en el ritual. Estilizacién-convencion para representar la forma de manera mas clara,
registra la idea. Forma-figura o aspecto exterior de los cuerpos materiales. Marca- accién de marcar, sefial hecha
en una persona, animal o cosa, para distinguirla de otra, denotar calidad o pertenencia.

6, Utilizo la edicién facsimile de los Primeros memoriales, 1993 y el Cédice Florentino..., 1979. Ambos
documentos presentan imagenes de influencia europea.

7. Utilizo la edicién facsimile del Cédice Borbénico, 1974. La fecha de la elaboracién del Cédice ha sido muy
discutida. Algunos estudiosos, Alfonso Caso por ejemplo, consideran que fue fabricado antes de 1a conquista, en
tanto que Donald Robertson lo data a la época de la Colonia. Se representan los eventos del ciclo de fiestas fijas.
COUCH. The Festival Cycle..., 1985; p.2-4; HANDBOOK .., 1965-1984, vol. XIV; p.97.

8 Utilizo la edicién facsimile del Tonaldmatl Aubin, 1981. El cédice fue elaborado pasada la conquista y proviene

de la regién de Tlaxcala. HANDBOOK... , 1965-1984, vol. XIV; p.91. En la pictografia se representan los dioses
del Tonaldmatl.
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pictografias, han utilizado este acercamiento e identificado el material en otras, como en el Cédice
Borboénico, fundamentalmente.

A la luz de los textos sahaguntinos en particular y de otras cronicas escritas -que describen
los eventos que tenian lugar a lo largo del ciclo de fiestas fijas y los atuendos de las deidades a las
cuales estaban dedicadas las ceremonias-, s¢ complementa la informacion de las imagenes, con lo
que es posible adelantar que el olli se representa con diferentes marcas en cada cddice y plantear
que cada una de ellas tiene un significado preciso, vinculado a deidades y rituales especificos.

Las imagenes en las pictografias no son una ilustracion de los eventos que tenian lugar en
el ritual vivo; por ello, un estudio comparativo de las figuras de las deidades en las pictografias
nahuas con las descripciones de su atuendo, registradas por los cronistas, permite profundizar en
cuanto al uso del o/l en la vida ritual mexica, ya que proporciona informacion complementaria. Al
realizar este estudio comparativo, se pudieron reconocer mas deidades que llevan el olli en su
indumentaria y asimismo, se distinguen otros rituales que incorporaban el material y que las

fuentes escritas no dan a conocer.

2.2.-LOS AMATETEUITL Y LOS TETEUITL. LOS PAPELES RITUALES.
Las cronicas mencionan el olli que se aplicaba a papeles. Estos servian de indumentaria -falda,
pectoral, dorsal y tocado-, como elemento asociado -el baston, yztopil- y como papel ritual -
amatetéuitl y tetéuitl- en los ritos ligados a los dioses del panteon nahua. En sus escritos, los
cronistas no dan a conocer que formas tenia el o/li sobre estos objetos.

Los papeles rituales pintados con olli generalmente son denominados amatetéuitl y
tetéuitl”® Al referirse a ellos, los estudiosos han adelantado varias propuestas pero no han
profundizado en cuanto al tema, por lo cual considero que es necesario abordar el asunto antes de

analizar las formas que sobre ellos y otros papeles estan pintadas con olli.

'° Eduard SELER. "The mexican picture writings of Alexander Von Humboldt" en Mexican and Central
American Ethnology, 1904; p.129,175; DEL PASO Y TRONCOSO. Descripcién, historia y exposicién del
Cédice Borbénico, 1985; p.116,264, HAMY. "Comentario explicativo" en Descripcién..., 1985; p.422;
COUCH. The Festival Cycle of the Aztec Codex Borbonicus, 1985; 50-51; IMENEZ MORENO. Primeros
memoriales, 1974; p.21,29.

112



Al realizar mi investigacion y al distinguir las representaciones del olli en las pictografias,

fue posible plantear que las diferentes formas en que se representa, tienen significaciones distintas
y por ésta razoén procederé a separarlas, nombrandolas. Identifico 4 formas: a) el asterisco y sus
variantes, cruz y equis; b) el circunflejo o herradura; c) la "S"o xonecuilli, y d) la barra o barras
paralelas, siempre verticales. Ademas estan la pintura corporal de cuerpo total y algunos tipos de
pintura facial que cubren la totalidad o partes del rostro.
Desde un principio me llamo la atencion el uso reiterado de estas marcas en las pictografias. Las
inquietudes que me surgieron me han llevado a hacer una serie de cuestionamientos que me han
permitido proponer mis anélisis para adelantar interpretaciones. Por lo tanto, muchas de mis
proposiciones podran ser solidas pero otras, pueden quedar como preguntas para futuras
investigaciones. Veamos por ejemplo: la misma forma, la barra paralela, es pintura facial de unas
deidades pero también se presenta aplicada a elementos asociados al ritual como una vasija, una
canoa, una coa o una mazorca de maiz, es decir, sobre distintos soportes materiales. Me pregunto
si una forma siempre tiene la misma significacion o si ésta varia segiin su soporte material y el
lugar preciso de aplicacion.

En aquellas pictografias que conjugan imagen y texto en nahuatl, fundamentalmente las
sahaguntinas, es posible reconocer, en cierta medida, las formas especificas que evocan el o/li. La
manera en la cual Jiménez Moreno llega a la identificacion de una forma, la cruz, como una gota
de olli, en su estudio de los Primeros memoriales, ejemplifica el acercamiento que se puede tener
para reconocer el material. El estudioso, al leer en el texto que en la fiesta fija Cuautleua o
Atlcahualo pintaban amatetéuitl con olli, en la imagen correspondiente identifica como hule las
pequefias equis pintadas sobre los papeles rituales.'” Con el conocimiento de que la equis, en éste
codice, es una representacion del material, en las imagenes que corresponden a otras veintenas,
Ochpaniztli y Huey tozoztli, Jiménez Moreno indica que con las cruces o equis "...se significaba

papel goteado de hule...".!® Otros autores, aunque no se dedicaron al estudio del olli en las

17 JIMENEZ MORENO. Primeros memoriales, 1974; p.19

18 IMENEZ MORENO. Primeros memoriales, 1974; p.29
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Referente a estas propuestas, destaca que los estudiosos generalmente consideran que
estos papeles rituales tienen gotas de ol/li. En cuanto a Miguel Leon Portilla, traduce fetéuit! como
"tiras de papel salpicado de hule",” y Charles Dibble y Arthur Anderson ocasionalmente traducen
tetéuit] como "papeles salpicados con olli", a pesar de que el texto en nahuatl no indica que dichos
papeles lleven el material. *® Estos dos wltimos autores también traducen fetéuit! como "banderas
sacrificiales”,”’ y amatetéuit! como tiras de papel.”® Una excepcion es la expuesta por Primo
Feliciano Velazquez, quien traduce el término feféuitl como "papeles de ofrenda".”

Esta breve revision hace evidente la confusion en cuanto a qué son los feféuitl y los
amatetetéuit]. Y surgen algunas dudas. ;Todo papel con olli se llama de esta manera? ;Todo
amatetéuitl y tetéuitl lleva olli? ;Los amatetéuitl y tetéuitl son los mismos papeles? ;Son
especificos a los dioses del agua? Estas dudas son posibles de aclarar de manera general.

En cuanto a la primera pregunta, todo indica que no todo papel con olli se llama asi. Por
ejemplo, los papeles con los cuales visten a los nifios en la veintena Atlcahualo; los papeles con los
cuales cubren a las victimas de Tlacaxipehualiztli y aquéllos con que visten a las cuatro personas
sacrificadas en Tepeilhuitl, tienen gotas o manchas de olli. También las llevan los papeles en los
cuales envuelven las mazorcas en Huey Tozoztontli y en Ochpaniztli, y los papeles pintados que
queman los mercaderes antes de partir y los que el astrologo utiliza en el ritual nextlatializtli. En
todas estas ceremonias se usan papeles que tienen olli pero en los textos no se les denomina
amatetéuit] ni tetéuitl, por lo cual no es posible considerar que todo papel con aplicacion de olli es

uno de éllos.

5 Miguel LEON PORTILLA. Ritos, sacerdotes y atavios de los dioses..., 1958; p.89.
%8 Dibble y Anderson en SAHAGUN. Florentine... , 1950-1982, vol.I; p.26,47; vol.II; p.42,89,132,152,199.

7 Dibble y Anderson en SAHAGUN. Florentine... , 1950-1982, voL.II; p. 42,89,132,147; voL.IV-V; p.41; vol. VI,
p.242. "sacrificial banners".

3 Dibble y Anderson en SAHAGUN. Florentine... , 1950-1982, vol.I; p.47; vol. II; p.43,58; vol.IV-V; p.41 "paper
streamers".

% Primo Feliciano Veldzquez en Anales de Cuautitlin 1975; p.97.
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Referente a la pregunta jtodo amatetéuitl y tetéuitl lleva olli?, a pesar de que los textos

generalmente no especifican que los tetéuit! llevan olli, por el contexto en el cual se utilizan
algunos estudiosos concuerdan en que estos papeles si llevan olfi*® Sin embargo, algunos
llamados asi, son enteramente blancos.
Como indica Sahagiin, para la veintena Panquetzaliztli, el sacerdote cargaba en las manos "un
volumen grande de papeles blancos que llaman tefepoalli, o por otro nombre tetéuitl"*' y en el
signo "Uno Lluvia", a las Cihuapipiltin las cubrian con tetéuit! y amatetéuitl, de papel blanco.*
Por otra parte, en los Anales de Cuautitlan, se indica que cuando Tlatelolco conquist6 a
Cuautitlan, éstos tributaban fetéuitP* pero es poco probable que éstos se tributaran con el olli ya
aplicado debido, como ya se dijo, a sus propiedades quimicas. Por lo tanto, no se puede asegurar
que todo papel asi llamado lleve olli y si, que cada referencia debe ser vista individualmente.

Estos papeles rituales estaban cortados de una manera particular. Lo vemos claramente en
la veintena Atemoztli cuando Sahagin escribe que la gente, toda la noche, cortaba papeles de
diversas maneras y "estos papeles asi cortados llamaban zeféuitl" Y asimismo, en honor a los
cerros la gente hacia amatetéuitl. A un pliego de papel le echaban muchas gotas de olli y el
"remate de abajo lo arpaban” o sea, razgaban la parte inferior del papel.**

En cuanto a la diferencia entre los amatetéuitl y tetéuitl, los primeros se mencionan
escasamente. Cuando tienen aplicacion de olli los vemos generalmente a manera de banderas. Los
tetéuit], ya sea con o sin olli, son utilizados con mas frecuencia; sirven como indumentaria de las
figuras antropomorfas, son ofrendados o bien, enhiestos en cafias, se usan como banderas y se

cuelgan de cuerdas. Los datos que nos proporcionan las fuentes escritas y pictograficas no

% Dibble y Anderson en SAHAGUN. Florentine..., 1950-1982, vol. I, p.26; vol. II; p.88. LEON PORTILLA.
Ritos..., 1958; p.89.

31 SAHAGUN. Florentine..., 1950-1982, vol. IT; p.147.
32 Ibid., Florentine..., 1950-1982, vol. II; p.37; vol. IV-V; p.41.
33 Anales de Cuautitldn, 1975; p.43,97.

3 En las pictografias en los tetéuit! se representa el arpado o rasgado con una serie de pequefias lineas en pares en
la parte inferior del papel.
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permiten distinguir con facilidad entre ambos y posiblemente, como indica Seler, son lo mismo:
papeles goteados de olli** pero pueden no llevar marca alguna.
Al parecer, los papeles no tienen que llevar el material para llamarse fetéuitl o amatetéuitl. Me
explico. Lopez Austin y Quintana traducen el término feféuitl como el apedreado, lo cual refiere a
la palabra zet! - piedra y huitl, de huia - hacer como, llenar. Asi bien, el tetéuitl, se puede entender
como aquel objeto que recibe la pedrada, el que recibe el golpe. Entonces el amatetéuitl seria el
papel para golpear, en este caso con olli pero no lleva el olli; es papel destinado a este uso.*® Hay
tetéuitl blancos asi como fetéuitl con manchas de olli, lo cual se distingue al considerar los
topénimos que tienen un fetéuitl’’ En el Cédice Mendocino®® (liminas VII, XLVI), los
toponimos de Teteutépec y Teteutlan (FIGURA 1) incorporan un papel ritual con las marcas en la
parte inferior, que denotan el arpado. En el primer caso, el papel colocado sobre el glifo "fepetl”
(cerro), lleva pintados asteriscos de color negro y en el segundo, sobre el locativo -tian, el tetéuitl
no tiene marca alguna de olli. Aparentemente, el papel blanco o con marcas de olli es un tetéuitl;”
por lo tanto, considero que el papel no necesita olli para ser un amatetéuitl o tetéuitl.
Respondiendo a mi dltima interrogante, si los fetéuitl y amatetéuitl son de uso exclusivo de
Tléaloc, hago ciertas observaciones. Los papeles rituales, en este caso con marcas de asteriscos se

presentan frecuentemente en los ritos de los dioses del agua y del pulque asi como en aquellas

%, SELER. Collected Works..., 1991-1993, vol.1; p.47.

3 Se puede traducir amatetéuit! como papel especial para recibir golpes, en este caso de ol/i. O sea un papel con un
uso particular, v.gr, papel de computadora, papel de maquina de escribir. Victor Castillo, comunicacion
personal. También cabe mencionar la manera prehispanica de fabricar papel: las tiras de la corteza del arbol se
golpean. Hans LENZ. Historia del papel en México y cosas relacionadas, 1525-1950, 1990.

37 Seler demuestra que la forma de color blanco se llama fetéuit! y que representa la silaba fefeu- en los top6nimos.
SELER. "The mexican picture writings of Alexander Von Humboldt", 1904; p.175; "Die achtzehn Jahresfeste der
Mexikaner". Veroffentlichungen aus dem Museum fur Volkerkunde, 6 (2-4):67-209). Berlin, 1899, apud.,
COUCH. The Festival Cycle of the Aztec Codex Borbonicus, 1985; p.51.

3 No todas las ldminas se incluyen en la Matricula de Tributos. La l4mina VII es de la primera parie del Cédice
Mendocino (parte histérica) y 1a 1dmina XL VI esta perdida en la Matricula.

% En el topénimo de Tequemecan, fet! - piedra y quemit! - manta, como indica Seler, el quemit! de papel tiene
marcas de hule. SELER. "The mexican picture writings of Alexander Von Humboldt", 1904; p.175. En la ldmina
XX1 del Cédice Mendocino el quemit! es blanco, en tanto que en la l4mina correspondiente de la Matricula de
tributos (lamina IV) este lleva las marcas de asterisco (FIGURA 1).
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1. Topbnimos - feteuit]

a. Teteutlan Coddice Mendocino lam. 46

b. Teteutepec Cédice Mendocino 1am. 7

c. Tequemecan Matricula de Tributos lam. 4

2. Teteuit] con circunflejos
a. Eduard SELER. "The mexican picture writings of Alexander
Von Humboldt", 1904; p.129.



ceremonias ligadas a la agricultura. Pero asimismo, es sumamente importante sefialar que los
papeles que llevan las formas de circunflejo (FIGURA 2), también se llaman fetéuitl, como ya
habia notado Seler en su estudio del Fragmento 1 de la Coleccién Humboldt.® Estos forman
parte de las ceremonias dedicadas a otros cultos, algunos relacionados a la diosa madre y sus
advocaciones, otros a los bultos mortuorios o bien, a las ollas del pulque.

A partir de la revision que se ha hecho de los amatetéuitl y tetéuitl y de los otros papeles rituales,
considero que su significado puede verse afectado por la figura dibujada con el olli.

(Es posible que cada una de las marcas se refiera a deidades y cultos especificos? Seler ya
habia sefialado esta posibilidad: indica que el disefio de cada papel corresponde a la localidad
donde se ofrendaba y expone que los sacerdotes, en ciertas situaciones, hacian con olli los dibujos
o emblemas de los dioses. En otras palabras, a estos papeles se les pintaba con olli la imagen del
dios o bien, su simbolo.*' Esta propuesta, en cierta medida, se apoya en datos que nos proporciona
Sahagtin, ya que apuntan hacia que diferentes formas pintadas con olli sobre. papeles rituales, se
referian a cultos especificos. El fraile indica que el agorero pintaba con olli, sobre papeles, las
imagenes de los dioses que le habian ayudado a curar el mal. Por otra parte, asienta la manera en
la cual los mercaderes, en sus ceremonias, pintaban las caras de sus dioses.

Como se vera a lo largo de las siguientes paginas, en las pictografias se reconocen dos
grandes divisiones entre los dioses del pantedn nahua y en cada una, las deidades llevan diferentes
formas que evocan el o/li. Por un lado, contamos con deidades como Xiuhtecutli, Teteu Innan -
Tlazoltéotl y algunas de sus advocaciones, Ayopechtli, Tzapotlatenan y Cihuacdatl. Estas deidades
comparten la pintura facial de medio rostro y por lo general, con excepcidn de Xiuhtecutli, en su

indumentaria y en los elemetos asociados a las ceremonias dedicadas a ellas, llevan las figuras de

“ SELER. "The mexican picture writings of Alexander Von Humboldt", 1904; p.129-130; Comentarios..., 1980,
vol. I; p.89. El estudioso indica que es un tetéuitl el "papel en que aparecen ganchitos pintados, figuritas en forma
de 4dngulos agudos".

41 SELER. Collected Works..., 1991-1993, vol, IV; p.184; "The mexican picture writings of Alexander Von
Humboldt", 1904, p.129. Existen algunos datos en cuanto a quicn tenia acceso al olli: se sabe de su uso medicinal
y que los sacerdotes del Templo Mayor lo obtenian para determinados rituales y asi también los mercaderes.
Aparentemente no hay un uso restringido del material y 1a gente lo compraba, aunque el material era aplicado a
los papeles un sacerdote.
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circunflejo aunque estas formas también se relacionan a los bultos mortuorios y a las ollas de
pulque. Por otra parte, Tlaloc y los Tlalogues, Chalchiutlicue, Chicomecoatl y Mayahuel y su
séquito, los cuatrocientos conejos, pueden llevar la cara y el cuerpo completamente cubiertos de
olli o bien, pintura facial de una o dos barras en la mejilla y en su indumentaria y elementos
asociados, se distinguen las marcas de asterisco, cruz y equis. Esta division es algo tajante y en
algunos ejemplos no se sostiene*” pero por lo general, al identificar las formas que representan el
olli, en las pictografias se distingue uno u otro de estos grupos de deidades.

Analizaré con mas detalle a estos dos grupos. Primero, me referiré a las deidades que
llevan las figuras de circunflejo y que por lo general comparten la pintura facial de medio rostro;
en segundo término, a los dioses que tienen la cara y el cuerpo completamente cubiertos de olli o
bien, pintura facial de una o dos barras en la mejilla y formas de asterisco, cruz o equis, barra y en

ocasiones la "S" en su indumentaria o elementos asociados.

2.3.- LAPINTURA FACIAL DE MEDIO ROSTRO Y LOS PAPELES CON CIRCUNFLEJO

Las deidades que llevan las figuras de circunflejo en su indumentaria y en sus elementos asociados,
por lo general comparten la pintura facial que cubre la parte inferior del rostro. Esta pintura es
nombrada motenolcopi® - sus labios hechos de olli*! y a las formas -de circunflejo pintadas en

papeles se les llama tlaitzcbpinth“ - reproduccién de punta de obsidiana. *®

nY
v

2 Por ejemplo, las Cihuapipiltin tienen el o/li aplicado de manera xahua y en los Primeros memoriales y en el
Cédice Florentino Tlaloc, Tzapotlatenan y Opuchtli tienen en sus ropas las formas de circunflejo. Por ahora es
no es posible profundizar mas ya que hace falta un estudio especifico de los rituales que incluyen ol/i que estn
mencionados en las pictografias y en los textos que refieren a la cultura de los nahuas para llegar a
planteamientos mas concretos.

. SELER. Collected Works..., 1991-1993, vol, II; p.240-241.
. copina - "Hacer una cosa de otra, o por otra o sacar algo de molde." MOLINA. Vocabulario..., 1977.

“_SELER. Comentarios..., 1980, vol I; p.89; Collected Works..., 1991-1993, vol, II; p.261; Dibble y Anderson en
Florentine..., 1953-1981, vol.I; p.27; LEON PORTILLA. Ritos..., 1958; p.145.

“_itztli - obsidiana o cuchillo y el verbo copina. MOLINA. Vocabulario..., 1977.
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2.3.1.- LA PINTURA FACIAL DE MEDIO ROSTRO

El motenolcopi.

La pintura facial que cubre la parte inferior. del rostro con olli es llamada motenolcopi. Es un
atributo que, con los papeles rituales pintados con tlaitzcopintli, frecuentemente comparten varias
deidades, como se asienta, principalmente, en los textos e imagenes de la obra de Sahagiin: Teteu
Innan,*’ Tlazoltéotl,”® Ayopechtli,** Cihuacéatl,®® Chalmecacihuatl,®® Chantico,” Xiuhtecutli e
Ixcoxauqui.” Esta pintura facial se representa al menos de dos maneras: en torno a la boca y
cubriendo totalmente la parte inferior del rostro, y han sido reconocidas como aplicaciones de olli
por algunos estudiosos pero por lo general, no han profundizado en cuanto al tema.** En lo
personal, he notado que esta pintura tiene una tercera forma, cubriendo la nariz y el mentén, a
manera de triangulo, que visto de lado parece diagonal, muy semejante a aquélla que presenta la

diosa madre en el Cédice Borgia.” El olli, aplicado a la nariz y la boca de una deidad, es

47 "Uno de los varios nombres del aspecto femenino de la divinidad suprema®. LEON PORTILLA. Ritos..., 1958;
p.129.

8 SAHAGUN. Cédice Florentino, 1979; vol. L, libro 1, fo.11r, el texto no mencionz; la pintura facial de la diosa.

“ "La que tiene su sede sobre las tortugas, Protectora de las parteras nahuas". LEON PORTILLA. Ritos..., 1958;
p.145. Aspecto de partera de Xochiquetzal. NICHOLSON. "Religion in prehispanic central México" en
Handbook..., 1965-1984, vol. X; p.421.

%0 La mujer serpiente, designaciones de la diosa madre". LEON PORTILLA. Ritos..., 1958; p.135.

51 La Sefiora de Chalman, sus atavios recuerdan a aquellos de la diosa madre.” LEON PORTILLA. Ritos..., 1958;
p.151.

52 "La que esta en casa Diosa del fuego de Xochimilco”. LEON PORTILLA. Ritos..., 1958; p.149.

53 “E] de rostro amarillo. Un titulo de Xiuhtecutli, Sefior del fuego, identificado como Huehuetéotl: el dios viejo".
LEON PORTILLA. Ritos..., 1958; p.127.

54 Thelma SULLIVAN. "Tlazoltéotl-Ixcuina: the great spinner and weaver" en The art and iconography of late
postclassic central México, 1982; p.8; DEL PASO Y TRONCOSO. Descripcién..., 1985; p.56.

55, Bodo SPRANZ. Los dioses de los cidices mexicanos del Grupo Borgia, 1973; p. 208-209. Spranz sefiala que
la pintura facial negra rodeando la boca es caracteristico de la diosa en los codices del grupo Borgia, pero indica
que en otros ejemplos lleva el mentén y la nariz de color negro. En las mejillas puede Ilevar un circulo o barras
horizontales.
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equivalente al olli rodeando sélo la boca, posiblemente una variante del motenolcopi, lo cual
apuntaria hacia que el olli es una pintura facial que puede, también, llegar a cubrir la nariz.*

La pintura facial de motenolcopi es una caracteristica que presentan varias deidades
nahuas. Ellas, a menudo, compartian insignias simbélicas que estaban investidas de considerable
significado,”” por lo cual es importante destacar la relacién entre los dioses que portan el mismo
tipo de pintura. Por un lado, contamos con las llamadas diosas terrestres,”® clasificadas como
manifestaciones de la diosa madre® y por otro, con las deidades del fuego.®
Seler, en su estudio del Cédice Borgia, indica que la pintura de olli, alrededor de la boca de
Tlazoltéotl,”! "tiene objeto de designarla como taelcuani, la comedora de inmundicias", pero no
elabora este planteamiento.? En lo personal, considero que por el frecuente uso de este tipo de
pintura -que en ocasiones va articulado con una mancha circular en la mejilla-, la podemos
relacionar a la pareja creadora,” y es una caracteristica que se liga a diosas terrestres muy
antiguas: Teteu Innan- Tlazoltéotl, Ayopechtli, Chalmecacihuatl y Cihuacdatl. Pero, jpor qué

comparten el motenolcopi las deidades del fuego como Chantico, Xiuhtecutli e Ixcozauqui?

5. Durdica SEGOTA. Valores pldsticos del arte mexica, 1995; p.54-55.
57 NICHOLSON. "Religion in prehispanic central México" en Handbook..., 1965-1984, vol. X; p.408.
%8, Henry NICHOLSON. "Los principales dioses mesoamericanos” en Esplendor del México Antiguo, 1988; p.167.

59 Alfredo LOPEZ AUSTIN. Temoanchan y Tlalocan, 1994; p.194; NICHOLSON. "Religion in prehispanic
central México" en HANDBOOK..., 1965-1984, vol. X; p.420; SELER. Comentarios..., 1980; p.46,118,141-
142.

% NICHOLSON. "Religion in prehispanic central México" en Handbook..., 1965-1984, vol. X; p.413; "Los
principales dioses mesoamericanos" en Esplendor del México Antiguo, 1988; p.172,173; SELER.
Comentarios..., 1980, vol.II; p.224.

6! Seler considera Teteu Innan, Toci, Tlazoltéotl y Cihuacéatl son la misma diosa. Comentarios..., 1980 vol.I;
p.64,118; vol.Il; p.46. Véase: NICHOLSON. "Religion in prehispanic central México" en HANDBOOK...,
1965-1984, vol.X; p.420.

62 SELER. Comentarios..., 1980, vol.II; p.67. Seler asimismo se refiere al gesto de la diosa, apunta a su boca.

3 LOPEZ AUSTIN. Temoanchan y Tlalocan, 1994; p.194; Cartwright BRUNDAGE. The fifth sun, 1979; p.153-
154; SELER. Comentarios..., 1980, vol.I, p.118; NICHOLSON. "Religion in prehispanic central México" en
HANDBOOK..., 1965-1984, vol. X; p.411;
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En el Cédice Borbénico (lamina 18) y en los Primeros memoriales (fo.266v.), Chantico
lleva pintadas de negro la boca y barba, y el resto de su rostro es de color rojo. En el codice
sahaguntino, ademas de la pintura facial, en la mano carga un ramillete de plumas envuelto en un
papel, que tiene dos hileras de circunflejos (FIGURA 3). Posiblemente estos elementos son
atributos que la vinculan con la diosa madre ya que, como sefialo Seler, las diosas claramente
comparten otras insignias de su indumentaria,** aunque es notable que en las pictografias nahuas,
Chantico, por lo general, no lleva papeles con taitzcopintli y al parecer el motenolcopi no siempre
es su pintura facial. En el Cédice Telleriano Remensis (lamina 21v), el motenolcopi es de color
10jo y en el Tonaldmatl Aubin (lamina 18) su rostro es completamente rojo, lo cual dificulta
precisar, en los codices nahuas,” cuél es el atuendo caracteristico de esta diosa.

En cuanto al hecho de que el dios del fuego lleva el motenolcopi, Seler ya habia sefialado
que él y la diosa madre y sus advocaciones, comparten esta caracteristica pero tampoco
profundiz6 en el tema,” aunque indica que también es una deidad muy antigua,®’ lo cual explicaria
por qué comparten este elemento. En la mayoria de sus representaciones, el dios lleva la parte
inferior del rostro de color negro e incluso el xiuhcoatl, a su espalda, tiene la misma caracteristica,
por ejemplo (FIGURA 4), en los Primeros memoriales (f0.253r y 262v), en el Cédice
Florentino (cap.1, 11v), en el Cédice Borbénico (laminas 9,20,23) y en el Tonalimatl Aubin
(laminas 9,20).%

Sin embargo, su pintura facial varia (FIGURA 5). En la lamina 46 del Cédice Magliabechi tiene
el motenolcopi de color negro pero en la lamina 89 del mismo Cédice y en la lamina 6v del

Cédice Telleriano Remensis, el motenolcopi es diferente: negro en la quijada y en torno a los

¢ SELER. Comentarios..., 1980, vol.I; p.93; vol. II; p.224-225; NICHOLSON. "Religion in prehispanic central
Meéxico" en Handbook..., 1965-1984, vol. X; p.413.

%5 En los codices del Grupo Borgia, la diosa lleva una pintura facial muy semejante a la de Chalchiutlicue, una
barra en la quijada. SPRANZ. Los dioses..., 1973; p.50-51.

+ % SELER. Collected..., 1993, vol.IT; p.240-241; Comentarios, 1980, vol.I; p.29,93.
¢ SELER. "The mexican picture writings of Alexander Von Humboldt", 1904; p.186.

¢ En el Cédice Borgia esta es la pintura facial caracteristica de Xiuhtecutli. SPRANZ. Los dioses de los codices
mexicanos del Grupo Borgia, 1973; p.364; SELER: Comentarios..., 1980, vol.I; p.164.
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labios el color rojo. En este ultimo Cédice, el dios cuando funge como signo calendarico, presenta
ambos tipos de pintura facial.

Con esta revision, es posible establecer que el dios del fuego, ademas del motenolcopi, en
la parte superior del rostro puede llevar dos formas: una franja horizontal a la altura de los
ojos o unas pequefias lineas, también horizontales, debajo del ojo; asimismo, se da una
combinacién de ambas.*® En las descripciones que Sahagin proporciona del dios no menciona
estos elementos pintados en la parte superior de su rostro pero por el
hecho de que en un mismo codice se encuentran los distintos tipos de pintura facial, considero que
posiblemente son insignias que sefialan sus diferentes advocaciones.” Sabemos, por ejemplo, que
al dios del fuego se le representaba, al menos, de dos maneras: como Xiuhtecutli, llevaba una
mascara de piedra verde con franjas horizontales de turquesa y como Milintoc, una méscara cuya
parte inferior estaba enegrecida, con piedras negras llamadas teoter/ y tenia el rostro rayado
horizontalmente con fezcapoctli.”

Lo anterior nos permite suponer que el material que se usaba para enegrecer la parte
inferior del rostro no necesariamente era olli y que en ocasiones se utilizaban piedras de color
negro o bien #illi - material negro.” Este hecho abre cabida para mencionar uno de los problemas
que enfrento en este trabajo. ;Como determinar cuales marcas negras, en la pintura facial de las
deidades, son aplicaciones de olli? Si bien la pintura facial de color negro que cubre la parte

inferior del rostro es la llamada motenolcopi y ésta, en conjunto con una franja horizontal a la

% Las pequeiias lineas las encontramos con més frecuencia asociadas a la pintura facial que cubre la parte inferior
del rostro totalmente de negro. La franja a 14 altura de los ojos, aunque puede apreciarse como pintura facial sola,
se ve ligada tanto a la aplicacién de negro en la parte inferior al rostro, aunque también se relaciona a la de negro
y rojo en torno a los labios. En algunos ejemplos, ademas de llevar la franja sobre el ojo, lleva una pequeiia cruz
en la mejilla y una segunda franja horizontal arriba de 1a quijada que le atraviesa el rostro.

7 Ixcoxauqui, el cariamarillo, Cuezaltzin, que quiere decir llama de fuego, Milintoc y Huehuetéotl. NICHOLSON.
"Religion in prehispanic central México" en HANDBOOK..., 1965-1984, vol. X; p.413. Silvia Limoén,
comunicacion personal, encuentra que el dios del fuego tiene al menos 28 nombres.

™. SAHAGUN. Florentine..., 1950-1982, vol.II; p.159-161.

2. SAHAGUN. Historia..., 1985; p- 40; Florentine..., 1950-1982, v. I, p. 29; Cédice Florentine, 1979, libro I,
cap.13.
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altura del ojo la encontramos en el rostro de algunas de las representaciones de Mictlantecutli,”

jacaso el dios de la muerte también llevaba olli en el rostro?

El motenolcopi con tlaxapochtli

La pintura facial de motenolcopi en ocasiones va acompafiada de otras formas. En la diosa madre
y sus advocaciones encontramos que ademas del motenolcopi, en la mejilla presentan una forma
circular a la que se llama taxapochtli.”* Considero que el significado de ambas formas de pintura
son independientes y que no necesariamente éste reside en su articulacion. Esta opinion se
ejemplifica en la imagen de Chalmecacihuatl en los Primeros memoriales (fo.266v) quien lleva el
motenolcopi pero no el tlaxapochtli (FIGURA 6). Es patente que a menudo las mismas diosas
solo llevan la pintura facial que cubre la parte inferior de su rostro sin la marca en la mejilla o bien,
solo la mancha en la mejilla.

El tlaxapochtli puede ser de olli negro pero también la hemos encontrado como una
aplicacion de otros materiales y de otros colores; por lo tanto, el significado de esta aplicacion
facial no radica en el hecho de que se pintara con olli. Como indica Seler al referirse a él
Haxapochtli en el rostro de la diosa Itzpapalotl, la mariposa de navajas, en la lamina 18v del
Cadice Telleriano Remensis, la forma puede ser de color azul” o bien blanca, como se distingue
en la 1amina 15 del Cédice Borbonico (FIGURA 7).

El tlaxapochtli, asimismo puede ser una aplicacion de olli en forma de anillo o disco,”
como en el caso de Cihuacdatl. Esta diosa, en las pictografias sahaguntinas, lleva el motenolcopi
como indica el texto y se representa el #laxapochtli. En el Cédice Fl;)rentino (cap.1,10v) y en los
Primeros memoriales (fo.253r y 264r), junto con el motenolcopi, 1a diosa, en la quijada, lleva dos

circulos concéntricos de color claro. A su vez, en el Cédice Magiiabechi (lamina 45), a pesar de

73 Véase: Cédice Telleriano Remensis, ldmina XV; Cédice Vaticano Rios, 1dminas XXXIV, X VII; XXII; XLII.
™ SELER. Comentarios..., 1980, voL.L; p.137.
. SELER. Collected works..., 1991-1993, voL.I; p.246-247; vol.IIL; p.124.

. Ferdinand ANDERS. Cédice Ixtlilxéchitl, 1976; p.23; SELER. Collected works..., 1991-1993, vol.III;
p.124,137,145,150; Comentarios..., 1980, vol.I; p.205.
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que tiene la quijada descarnada, est4 pintada de negro y en la mejilla se distingue un disco de color
azul. En este ultimo codice, la diosa carga una banderola de papel con los circunflejos pintados en
hilera, cosa que no se menciona o ilustra en las pictografias sahaguntinas (FIGURA 8). En cuanto
a la imagen de la diosa en el Codice Telleriano Remensis, su pintura facial varia y no siempre
incorpora los papeles con circunflejos. En la lamina 6r tiene la quijada de color negro y blanco en
torno a la boca, en tanto que en la lamina 2, la diosa luce el motenolcopi y el tlaxapochtli, y en la
espalda lleva largos papeles pintados con hileras de tlaitzcopintli, asociadas a dos barras de color
negro (FIGURA 9).

En resumen, determinar cual es la pintura facial y la indumentaria de Cihuacdatl, es
complejo. Estas caracteristicas varian en las pictografias y en ocasiones no retine ninguna de ellas,
como por ejemplo, en la 1amina 23 del Cédice Borbénico.

En los Primeros memoriales (lamina 265v.) se menciona que Ayopechtli también lleva
motenolcopi y tlaxapochtli pero no especifica de qué esta hecho este altimo y su imagen no tiene
marca alguna en la mejilla. Esta diosa presenta una variante del motenolcopi ya que en lugar de ser
de olli de color negro, la parte inferior de su rostro, es azul. En cuanto a su indumentaria, carga en
la mano un ramillete envuelto en un papel que presenta dos hileras de circunflejos y dos pequefias
barras de color negro. El texto sahaguntino indica que el baston tiene Haitzcopintli, refiriéndose
asi a la hilera de circunﬂejos pero no indica con qué material estan aplicadas las formas ni se
refiere a las barras (FIGURA 10).

Seler considera que Teteu Innan y Tlazoltéotl son la misma diosa,” pero destaca que, en
los codices sahaguntinos, sus representaciones son distintas. Ambas diosas tienen la parte inferior
de su rostro pintada de negro o sea, llevan la pintura facial tradicionalmente identificada como la
de motenolcopi y en sus mejillas se distingue el tlaxapochtli pero su indumentaria es diferente. En
sus textos, Sahagin no describe la indumentaria de Tlazoltéotl pero en el Cédice Florentino

(cap.1, 11r), los vestidos de la diosa estan cubiertos de las formas que se han identificado como

"7 Seler considera Teteu Innan, Toci, Tlazoltéotl y Cihuacéatl son la misma diosa. Comentarios..., 1980 vol.I;
p.64,118; vol.Il, p.46. Véase: NICHOLSON. "Religion in prehispanic central México" en HANDBOOK...,
1965-1984, vol.X; p.420.
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tlaitzcopintli.™ A su vez, referente al atuendo de Teteu Innan, Sahagun especifica que en el rostro
lleva el motenolcopi y que su tlaxapochtli esta pintado con olli, un aspecto que no se determina al
describir esta particular pintura facial de las otras diosas. En el Cédice Florentino (cap.1, 10v) y
en los Primeros memoriales (263v y 251r), la diosa madre puede llevar ambos tipos de pintura
facial o sé6lo el Hlaxapochtli y en un ejemplo su atado de hierbas esta envuelto en un papel pintado
con circunflejos (FIGURA 11).

En el Atlas de Durdn (voll, fig.24 y 45), Teteu Innan, en sus ropas, no lleva las formas de
circunflejo y en cuanto a su pintura facial, solo lleva el motenolcopi el cual, en una imagen es de
color negro y en otra, de color rojo (FIGURA 12). En el Cédice Magliabechi (lamina 39), la
diosa lleva la pintura facial de #laxapochtli en conjunto con el motenolcopi y los papeles rituales
pintados con tlaitzcopintli, tanto en su atado de hierbas como en la banderola que carga (FIGURA
13).

La pintura facial y la indumentaria de la diosa varian en el Cédice Telleriano Remensis.
En una de sus representaciones lleva el motenolcopi asi como los papeles con tlaitzcopintli y barra
en su tocado (lamina 12r) y en otra, a pesar de que se omiten los papeles, su pintura facial reune
tanto el motenolcopi como el tlaxapochtli (lamina 3r). En una tercera representacion, su pintura
facial es completamente distinta (17v): tiene la pintui'a facial de motenolcopi en diagonal
(FIGURA 14). Con esto destaca que, a pesar de que la indumentaria de esta diosa es facilmente
reconocible,” ésta presenta variantes en el mismo codice y en pictografias pertenecientes al mismo
grupo. Por ejemplo, en el Cédice Borbénico, su imagen varia. En la lamina 13 del fonaldmati, la
diosa que aparece de frente, tiene pintados de color negro el menton y la nariz; es el motenolcopi
semejante a aquel que encontramos en una de sus imagenes en el Cédice Telleriano Remensis y a
pesar de que en esta lamina la diosa, en su indumentaria, no ostenta las hileras de circunflejos, uno
de los elementos asociados a ella es un atado de hierba envuelto en un papel pintado con las

formas de circunflejo. Asimismo, la diosa, en esta lamina, tiene en su tocado una bola de color

"8 Dibble y Anderson en SAHAGUN. Florentine..., 1953-1981, vol.I; p.27.

™ SELER. Comentarios..., 1980; vol.I; p.124.
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negro que Seler identifica como de hule.* Por el hecho que éste es un uso aislado, propio del
tonaldmatl del Cédice Borbénico, es dificil saber, aunque es una idea muy sugerente que exploro
mas adelante.

En la parte ritual de la misma pictografia, a la diosa madre se le representa en tres
ocasiones;, siempre estd vestida con papeles con tlaitzcopintli pero su pintura facial varia
(FIGURA 15). Puede no llevar pintura facial alguna (lamina 36), sélo el motenolcopi (lamina 30)
o bien, esta pintura junto con cuatro pequefias lineas verticales debajo del ojo (lamina 34). Al
parecer, unos personajes identificados, en el mismo cédice, como huastecos®! comparten la pintura
facial de la diosa, aunque en este caso no estd pintada con negro sino en un color gris claro
(FIGURA 16).

Sobre la pintura facial de pequefias barras que acompafia el motenolcopi no tengo ningin
registro. En el caso de la diosa madre, por lo general su pintura facial es el motenolcopi y el
Haxapochtli. Sin embargo, encontré que en el Cédice Borbénico, el motenolcopi se acompafia de
cuatro lineas verticales debajo del ojo, en lugar del tlaxapochtli y por el uso aislado de este tipo de
pintura facial, considero que posiblemente es una variante de ella; es otra manera de representarlo,
propia de esta pictografia.**

(Cual es la pintura facial y la indumentaria caracteristica de la diosa madre? El circulo en la
mejilla (Hlaxapochtli) aplicado con olli y la pintura de medio rostro (motenolcopi), son su pintura
facial; su indumentaria y elementos asociados llevan los circunflejos (¢aitzcopintli). Esto se
distingue claramente en la lamina 77 del Cédice Magliabechi. El idolo de la diosa y posiblemente,
la edificacion misma (temazcalli) llevan sus insignias, en este caso en su advocacion de

Temazcaltoci, la diosa de los bafios de vapor. Asimismo, en el toponimo de Temazcalapa, en la

% SELER. Collected..., 1991-1993, vol.II; p.247.

8 En la l4mina 30 del Cédice Borbénico a los personajes con sombreros conicos, grandes falos y barras
horizontales de color negro pintadas en el cuerpo se les ha llamado huastecos. No los considero en este estudio ya
que un traje, semejante a aquellos representados en la Matricula de Tributos, 14mina 21.

82 La diosa como portadora de los dias en las Iiminas 1 a la 9 lleva un circulo en la mejilla y en las 14minas 10 a la
19 lleva pequefias lineas verticales.
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lamina 5 de la Matricula de Tributos, el femazcalli, en cada lado de Ia entrada, tiene circulos de
color negro, los taxapochtli, 1o cual claramente vincula esta edificacion con la diosa (FIGURA
17).

Seler, referente al tlaxapochtli, escribe que es "un determinativo femenino de significado

n83

palmario"™ y en otro apartado asienta que la forma es "simbolo de lo femenino y del pecado y del

castigo provocado por ello"®

pero no profundiza. Por su parte, Thelma Sullivan, de la pintura
facial de Teteu Innan-Tlazoltéotl, solo menciona la que cubre la parte inferior del rostro y sefiala
que en las pictografias sahaguntinas, el parche circular de color negro en la mejilla, es simbolo del
sexo de la diosa.** Estas son de las pocas interpretaciones que se han adelantado en cuanto al
significado de esta pintura facial y a pesar que los estudiosos no las desarrollan, son muy
sugerentes.

Retomando el planteamiento de Seler y Sullivan, es posible que la pintura facial de circulo
en las mejillas, taxapochtli, efectivamente sea simbolo del sexo femenino. Me explico: Fray
Alonso de Molina y Remi Sime6n escriben que la palabra taxapochtli es "hoyo", "fosa, hueco,
agujero”. El término, al parecer, viene de la raiz xapotla, nitla palabra que indica Molina en su
Vocabulario y que significa "horadar o romper pared /.../", y xapotla, nite "desflorar o corromper
virgen". Segiin Simeon, la palabra quiere decir "desflorar, seducir una muchacha".*® Con base en
estas definiciones, considero pertinente sugerir que la pintura facial llamada #laxapochtli hace
referencia a la calidad de no ser virgen la diosa madre en sus diversas advocaciones. Teteu Innan,
Ayopechtli, Cihuacdatl, diosas que no son ichpuchtli, generalmente llevan los discos o anillos en
las mejillas, junto con el motenolcopi. Este planteamiento puede parecer aventurado pero lo

87w

soporto y considero significativo por el hecho de que Xochiquetzal, quien era ichpuchtli,”" "virgen

¥ SELER. Comentarios..., 1980, vol. I; p.124.
8 SELER. Comentarios..., 1980, vol. I; p.40.

8 SULLIVAN. "Tlazoltéotl - Ixcuina: the great spinner and weaver” en The art and iconography of late
postclassic central México, 1982; p.8.

8 MOLINA. Vocabulario..., 1977; SIMEON. Diccionario..., 1988. También ver tlaxapotlalli - cosa agujerada, o
horadada, o virgen corrompida.
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o doncella”, generalmente no lleva esta pintura facial®® como se distingue en los codices
Borboénico (lamina 19), Aubin (lamina 19), Telleriano Remensis (lamina 22), asi como en el
Atlas de Duran (tomo I, fig.25). Por ahora no cuento con mas datos que apoyen mi propuesta,
por lo cual debe quedar como una sugerencia en cuanto al posible significado de la pintura facial
de la diosa madre y sus advocaciones, deidades que en los papeles rituales que son indumentaria y

elementos asociados, llevan pintados las formas de taitzcopintli.

2.3.2.- EL CIRCUNFLEJO
La forma de circunflejo,” el tlaitzcopintli, no se presenta aislada sino siempre en hilera, apuntando
hacia arriba, aunque en ocasiones est4 invertida. Esta pintada en color negro sobre la indumentaria
y los papeles rituales de color blanco. Generalmente la hilera de circunflejos no aparece con otras
formas; no obstante, en algunas ocasiones se asocia a dos pequefias barras de color negro. A ello
me referiré al final del apartado.

La hilera de circunflejos ha sido identificada en los codices como olli pintado.”® A pesar de
que los estudiosos no fundamentan esta propuesta, en los textos sahaguntinos hay datos que

sustentan sus consideraciones.

% “This goddess, one of whose appellations was Ixpuchtli, Maiden, was the epitome of attractive, nubile
femininity..." NICHOLSON. "Religion in prehispanic central México" en HANDBOOK..., 1965-1984, vol. X;
p.421; SELER. Comentarios..., 1980 I; p.157.

% Brundage indica que la diosa en lugar del hule tiene flores, quiz4 como simbolo de su virginidad. BRUNDAGE.
The fifth sun, 1979; p.160.

% La forma que denomino circunflejo ha sido nombrada de varias maneras: "Ganchos y 4ngulos agudos” por
SELER. Collected Works..., 1991-1993, vol.IV, p.116-117, "The mexican picture writings of Alexander Von
Humboldt", 1904, p. 129. "Angulos agudos” por DEL PASO Y TRONCOSO. Cédice Borbénico, 1985; p.
107,135. "Circunflejos” por CORONA NUNEZ. Cédice Vaticano Rios y Cédice Telleriano Remensis en
Antiguedades de México, 1964-1967, vol.I; p.134,156,194; vol.Ill; p.64,146. Figuras puntiagudas por Dibble y
Anderson en SAHAGUN. Florentine..., 1950-1982, vol.I; p.27.

% JIMENEZ MORENO. Primeros memoriales, 1974; p.32-33; CORONA NUNEZ. Cédice Vaticano Rios y
Cédice Telleriano Remensis en Antiguedades..., vol.I; p.134,156, 1994; vol.Ill; p. 64,146; DEL PASO Y
TRONCOSO. Cédice Borbénico, 1985; p.107,135,295; QUINONES KEBER. Cédice Telleriano Remensis,
1995; p.170; SELER. "The mexican picture writings of Alexander Von Humboldt", 1904; p.129.
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Por otra parte, dado que en ciertas pictografias aparece la forma de gancho en lugar del
circunflejo, es importante establecer la diferencia entre ambos, antes de referirme a este Gltimo o
sea, el tlaitzcopintli.

Theodore Preuss y Eduard Seler han contemplado el significado de las formas de gancho y
circunflejo al referirse a ellas en trabajos mas amplios. Preuss considera el disefio de gancho ("U")
como una forma reducida de la nariguera de media luna (yacameztli) y de la mariposa. Vincula la
forma a la obscuridad, a la suciedad y al desecho, por lo cual interpreta los ganchos como
simbolos de pecado sexual y de pecado por embriaguez. Asimismo, indica que son tazolli -
basura, inmundicias, pecado.”" Por su parte Seler, quien considera que la "suposicién /de Preuss/
no es nada descabellada, pues #azolli significa lo deshilado, palabra que podria aplicarse al
caracter de la tela misma y al dibujo que lleva,"” adelanta otras propuestas. Sefiala que en otros
ejemplos tomados de las pictografias, en lugar de los ganchos se presentan angulos agudos, lineas
y puntos y explica que estas formas designan las partes sueltas y los chorros de sangre. Considera
que cuando el gancho se relaciona a ollas de pulque y tiene la apertura hacia arriba ("U"), se
vincula con la nariguera de media luna de los dioses del pulque™ pero indica que el circunflejo y el
gancho con la apertura hacia abajo, designan a algo suelto y esponjoso, como algodon sin hilar, a
algo terroso y deleznable, como tierra cultivada o bien, a algo enchinado y encogido, como la piel
desollada. Localiza las formas enlas representaciones de los vasos de pulque, en los campos de
cultivo, en el cielo nocturno, en las pieles desolladas y en el tocado de la diosa madre.**

Por mi parte, considero que es diferente la forma de circunflejo y la de gancho. La primera
termina en punta y la segunda es una forma redondeada, por lo cual la propuesta de Seler-de que

los mexicanos, en sus pinturas, representaban el algodon sin hilar por medio de figuras de angulos

%! Preuss apud SELER. Collected works..., 1991-1993, voL.IV; p.111,115.

%2 SELER. Comentarios..., 1980, volL.I; p.16,124-125.

% Ibid., Collected works..., 1991-1993, voL.IV; p.115-117.

4 Ibid,, "The mexican picture writings of Alexander Von Humboldt", 1904, p.129-130; Seler explica que

Tlazoltéotl-Ixcuina es Teteu Innan en las pictografias nahuas. Comentarios..., 1980, volLI; p.16,118,123-124;
Collected..., 1991-1993, vol.I; p.47; vol.IL; p.247.
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agudos o grupos de lineas paralelas, es muy general® y no permite precisar qué formas son las que
representan el olli. El gancho es el que se distingue mas frecuentemente cuando se representa algo
esponjoso y suelto, como la tierra y el algodén. Lo vemos a menudo incorporado a varios
toponimos del Codice Mendocino, cuyos nombres llevan la palabra tlalli-tierra, milli-sementera,
ixtlahuaca-llanura, ichcatl-algodon y en un caso, zozoli-basura. Por ejemplo, los topénimos de
Acamilixtlahuacan (lamina 38) y de Ichcateopan (lamina 41). En ellos, la hilera de ganchos corre
en una misma direccion, aunque las formas van dispersas cuando se representa el capullo de
algodon (FIGURA 18).

La forma de gancho no debe confundirse con la llamada tlaitzcopintli. Esta, posiblemente
pintada con olli, es fcil diferenciarla de la de gancho. En el Cédice Magliabechi (lamina 67), en
la imagen de un rito funerario, la tierra se reconoce por las formas de gancho y los papeles
colocados sobre la fosa, por las hileras de circunflejos (FIGURA 24b). Asimismo, en varias
imagenes de Teteu Innan, se distinguen ambas formas. En su tocado y en la orejera de algodon sin
hilar, unos de sus atributos,” encontramos la serie de ganchos que corren hacia un lado o
pequeiias lineas horizontales. A su vez, en su vestido y en los elementos asociados que carga,
hechos de papel, vemos hileras de circunflejos que apuntan hacia arriba (FIGURAS 11,13,14,15),
por lo cual no comparto la opinion de Seler, quien observa en la lamina 12r del Cédice Telleriano
Remensis, que son las mismas formas las que se presentan tanto en el tocado y como en los
papeles que cuelgan de la espalda de la diosa’” (FIGURA 14a). En otras palabras, las formas en el
tocado de la diosa representan el algodén y los circunflejos son las manchas de olli, los

taitzcopintli,

% Alfredo Lépez Austin a su vez indica que los signos semejantes a herraduras son un simbolo caliente. LOPEZ
AUSTIN. Cuerpo humano e ideologia. Concepciones de los antiguos nahuas, 1989, vol.I; p.67.

%_SELER. Collected works..., 1991-1993, voL.IV; p.116-117. Seler hace una scric de propuestas en cuanto al
algodon: sin hilar, en el tocado y orejera de la diosa, lo vincula con los dioses de la muerte quienes llevan orejeras
de algodon. El algodén sin hilar indica que es diosa de la tierra del algoddn y por ser un material para labores de
mujer, era uno de los atributos principales de ésta diosa.

%7 SELER. "The mexican picture writings of Alexander Von Humboldt*, 1904, p.129-130. En los ¢jemplos que el
estudioso adelanta las formas en el tocado y en los papeles en la espalda de 1a diosa son diferentes.
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Al establecer la diferencia entre el circunflejo y el gancho, es posible determinar qué
deidades incorporan papeles con taitzcopintli en su indumentaria y en sus ceremonias. En las
pictografias nahuas destaca que la figura de tlaitzcopintli se pintaba en diferentes tipos de objetos:
en papeles rituales, en papeles que envuelven los ramilletes que llevan en las manos las deidades,”
en vestidos y tocados, y con menos frecuencia, en una pequefia banderola asociada a un escudo
circular.

Con esta revision, es posible hacer dos afirmaciones: el taitzcopintli, a menudo, se
presenta en los vestidos y en los elementos asociados de diosas que, por lo general, llevan la
pintura facial de motenolcopi (FIGURAS 3b, 8d,9b,10,11,13,14 y 15), y los papeles rituales con
las formas de circunflejo se vinculan no sélo a la diosa madre y sus advocaciones sino también a

otras deidades y sus cultos.

El daitzcopintli

En el folio 250v de los Primeros memoriales, el texto indica que en la veintena Toéxcatl, las
mujeres cargan papeles pintados con olli y en la imagen que lo acompafia se observa que en los
papeles que cargan cuatro mujeres, estan pintados con circunflejos en hilera (FIGURA 19) por lo
cual, en primera instancia, es posible identificar estas formas como representaciones de olli.

Al cotejar la informacion de esta veintena en esta fuente con las versiones en nahuatl y
castellano del Coédice Florentino, me permito hacer algunas observaciones. La version en
castellano indica que los papeles son fetéuitl y que estan pintados con tinta en forma de virgulas,
"de alto a bajo"*° y la escrita en nahuatl aclara que los eféuit! estan pintados con color negro.'®
Ahora bien, ;qué forma tienen pintados los feféuitl, enhiestos en cafias, que cargan las mujeres?

Dibble y Anderson explican que los papeles tienen pintado un disefio de "scroll",”®' o sea, una

% Este mismo atado de ramilletes envuelto en papel con circunflejos, también se presenta como ofrenda a la diosa.
% SAHAGUN. Historia..., 1985; p.110.
10 SAHAGUN. Florentine..., 1950-1982, vol.IL; p.74.

1! Dibble y Anderson en SAHAGUN. Florentine..., 1950-1982, vol.I; p.74, traducen acaxilqui como "scroll
design". La palabra acaxilqui no se est4 refiriendo a la forma pintada en los papeles, se nombra asi a la hendidura
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forma curvilinea, una voluta; pero en la imagen de los Primeros memoriales, los papeles tienen
pintados los circunflejos, por lo cual surge mi inquietud para determinar las formas que llevan
estos papeles rituales.

Dado que el término virgula no necesariamente se remite a una forma curvilinea'* sino a una vara
pequefia, una rayita o linea muy delgada, es patente que Sahagun, al decribir la forma pintada en el
papel, no se esta refiriendo a una forma curva sino tal vez a las formas de circunflejo. Es por ello
que considero que los papeles llevaban pintados circunflejos, y esta afirmacion la apoyo en que en

n103 0 sea, la

esta veintena, las doncellas llevaban "puesto en el circuito de la boca un cerco negro
pintura facial llamada motenolcopi, que generalmente se asocia a los t/aitzcopintli.
Sahagiin, al describir la indumentaria de las Cihuapipiltin, indica que sus vestidos llevan la
forma taitzcopintli y que en el rostro tienen olli pintado sobre una capa de tiza.'® Estas diosas, en
sus representaciones en el Cédice Florentino (cap.1, 11r) y en los Primeros memoriales (fo.
266v) efectivamente llevan las formas de circunflejo en su indumentaria pero. no tienen pintura
facial alguna (FIGURA 20). El tlaitzcopintli pintado sobre papeles rituales, también se asocia a las
ceremonias dedicadas a las Cihuapipiptin. En el dia ce quautli 1a gente, en sus templos, ofrecian
papeles pintados con olli y en el de Cihuacdatl, vestian a los idolos con papeles rayados del
material. A su vez, en el Cédice Borboénico (lamina 23) y en el Cédice Mendocino (lamina 65) se

105

identifica un Cihuateocalli™” y las estructuras tienen papeles rituales pintados con hileras de

circunflejos, al parecer con olli'®® (FIGURA 21).

en la caiia en la cual se coloca el fetéuitl. Como indica Jimenéz Moreno en los Primeros memoriales, 1974, p.33,
citando a Seler, la palabra se traduce como "-modelo de la cafia rajada (esto es, con largas rayas), traduccién no
comprobada.” Lo cual es acertado. ixili. nite. hincarle alguna pua o espina.

192 por lo general, en los estudios de los codices, una forma curvilinea es identificada como una virgula o una
voluta, vgr., la virgula o voluta de la palabra, lo cual me lleva a cuestionar el uso de los términos. El Diccionario
ideoldgico de la lengua espailola define la palabra virgula como vara pequefia. Rayita o linea muy delgada y
virgulilla como cualquier signo ortografico de figura de coma, rasguillo o trazo y voluta como adorno en figura de
espira que se coloca en los capiteles de los ordenes jonico y compuesto; hélice, humo.

1% DURAN. Historia de las Indias..., 1984, vol.I; p.43.
1% SAHAGUN. Florentine..., 1950-1982, v.IV-V, p.41.

1% DEL PASO Y TRONCOSO. Cédice Borbénico, 1985; p.107,135, 295; CORONA NUNEZ. Cédice
Mendocino en Antiguedades..., 1964-67, vol.1, p.134.
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Por lo general, los estudiosos concuerdan en que los circunflejos, pintados con olli en la
indumentaria y elementos asociados, son insignia caracteristica de Toci o Teteo Innan y
encuentran que es un elemento compartido con las Cihuapipiltin'”’ pero no profundizan en el tema.
Explican que el papel que envuelve un ramillete asi como los papeles en la espalda, ambos

pintados con circunflejos en hilera, son simbolo de la diosa madre, un atributo que hace referencia

108 109

asu culto ™ y a la veintena Ochpaniztli "~ pero como se vio, los objetos rituales de papel pintado
con circunflejos tienen una multiplicidad de asociaciones en las pictografias nahuas.

Claramente, son un atributo que comparten varias deidades: Teteu Innan-Tlazoltéotl, Ayopechtli,
Cihuacdatl, las Cihuapipiltin, Chalmecacihuatl y Chantico. Estas diosas llevan la pintura facial de
motenolcopi y tlaxapochtli e incorporan la forma de taitzcopintli ya sea en sus vestidos y
tocados, en los papeles que envuelven los ramilletes que cargan y con menos frecuencia, en una
pequeiia banderola asociada a un escudo circular.

No todas las diosas que llevan t/aitzcopintli en su indumentaria comparten la pintura facial
de motenolcopi. Por ejemplo, las Cihuapipiltin tenian el rostro cubierto de blanco con gis y sobre
esto tenian la cara untada con olli (xahualli), lo cual apunta hacia que las diosas no llevaban la
pintura facial de motenolcopi y cabe la posibilidad que llevaban la pintura facial de o/li en forma de

barra.'® Por ahora no contamos con una representacién de las diosas donde lleven pintura facial

alguna, por lo cual esto debe quedar como una duda.

1% CORONA NUNEZ. Cédice Mendocino en Antiguedades...; 1964-1967, vol. 1; p.134. Explica que los papeles
estan "adornados con chapopote o hule derretido formando dos hileras de 4ngulos.” El estudioso es hasta ahora el
iinico que ha propuesto que las formas se pintaban con hule o chapopote. Me refiero a este problema mas
adelante. Es importante sefialar que el estudioso al referirse a las mismas formas en la indumentaria de unas
diosas en otro apartado indica que se pintaron con hule. Véase: CORONA NUNEZ. Cédice Telleriano Remensis
en Antiguedades...; 1964-1967, vol.I; p.156,194.

19 SELER. Collected works..., 1991-1993, vol.II; p.261,265; Comentarios..., 1980, vol.I; p.149; CORONA
NUNEZ. Cédice Vaticano Rios en Antiguedades...; 1964-1967, vol. ITI; p. 64;146.

1% SELER. Collected works..., 1991-1993, vol.IV; p.116-117; DEL PASO Y TRONCOSO. Cédice Borbénico,
1985; p.135; Dibble y Anderson en Florentine..., 1950-1982, vol.I; p.27.

1% SELER. "The mexican picture writings of Alexander Von Humboldt", 1904, p.129-130. KUBLER. The
collected essays of George Kubler, 1985; p.53.

110 SAHAGUN. Florentine..., 1950-1982, v.IV-V, p.41. "...Haolxaolti, moolxauhque..."
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Asi también, Tzapotlatenan, la madre de Tzapotlan,'"" en el Cédice Florentino (cap.1, 11r) y en
los Primeros memoriales (fo.264r), en su tocado tiene pintados circunflejos, cruces y unas
pequefias rayas (FIGURA 22), aparentemente representaciones de olli, ya que asi lo asienta
Sahagiin en ambos documentos.''

A pesar de que los papeles con aitzcopintli se asocian con mucha frecuencia a la diosa

madre y sus advocaciones, estos objetos, de igual manera, se asocian a los rituales de otros dioses
y cultos.
Otontecutli, el alma del guerrero muerto en batalla,'” en la ldmina 38 del Cédice Magliabechi,
lleva en una mano el escudo circular y un papel con la hilera de circunflejos (FIGURA 23). A
pesar de que éste es un ejemplo aislado,'™ cabe preguntarse si estas formas, cuando asociadas al
dios, también representan el olli. A pesar de que existen vinculos entre esta deidad y las
Cihuapipiltin,'" es dificil determinarlo, en especial al considerar la diversidad de contextos rituales
a los cuales se asocian los papeles con taitzcopintli. ’

En el enterramiento de los nobles y de la gente baja, "los ancianos y oficiales de tajar
papeles cortaban y aderezaban y ataban los papeles" para el difunto. Lo vestian con ellos y le
colocaban otros. Asimismo, a los sefiores les ponian "un pend6n de cuatro brazas de largura hecho

nllé

de papeles y diversos plumajes." " ;Acaso estos papeles son feréuitl? Es probable, ya que son

"1 L EON PORTILLA. Ritos..., 1958; p.135

12 SAHAGUN. Florentine..., 1950-1982, vol. I; p.17; Primeros..., 1993; fo. 264r. En el Cédice Florentino
(cap.1, fo.6), la diosa no incorpora en su atuendo ninguna de las marcas que evocan el olli.

113 SELER. Comentarios..., 1980 voL.; p.141.

114, Enp 1a 14mina correspondiente del Cédice Tudela el papel es completamente blanco y Sahagin indica que los
papeles en los cuales vestian al dios eran blancos.. SAHAGUN. Historia..., 1985; p.128-129.

15 SELER. Comentarios..., 1980, vol.IT; p.70-71. Las Cihuapipiltin son las almas de las mujeres muertas en parto,
las contrapartes de los guerreros muertos en batalla.

116 SAHAGUN. Historia..., 1985; p.206-207; Florentine..., 1950-1982, vol.II; p.42-43.
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sefial de que el ser se despide de este mundo'” y los papeles rituales con Haitzcopintli eran un
elemento asociado a los ritos relacionados a la muerte y al sacrificio.'™®

En los codices Magliabechi y Tudela, los bultos mortuorios a menudo incorporan papeles
pintados con las hileras de taitzcopintli. En el segundo, lamina 55, frente a un bulto mortuorio de
un cacique, esta colocado un atado de hierbas envuelto en papeles pintados con circunflejos y lleva
las formas pintadas pero en rojo, en los largos papeles que cuelgan a su espalda. Por otra parte, en
el Cédice Magliabechi (lamina 67), en la representacione de la sepultura de un sefior, los papeles
en torno a la fosa llevan las formas de tlaitzcopintli y en la imagen de la sepultura de un sefior
comun (lamina 66), encontramos una bandera con las mismas formas. Por lo que toca al bulto
mortuorio de un mancebo, registrado en el Codice Tudela (lamina 60), se distinguen dos
circunflejos pintados sobre los papeles rituales pero en la imagen correspondiente del Cédice
Magliabechi (lamina 69) tienen pintadas otras formas (FIGURA 24).

A pesar de que no siempre hay concordancia entre cada detalle de las laminas
correspondientes de ambos codices, es patente que la hilera de circunflejos aplicada sobre papeles
es frecuente encontrarla asociada a los bultos mortuorios, lo cual complementa la informacion que
conocemos en las fuentes escritas, ya que no mencionan este elemento de los ritos funerarios.

La variedad de asociaciones que tienen los papeles rituales con #aitzcopintli dificulta el
saber si los taitzcopintli, cuando relacionados a bultos mortuorios, también evocan el olli.
Aunque es patente que es un elemento que no solo se representa para hacer referencia al culto a la
diosa madre.

Los papeles con taitzcopintli los encontramos asociados a otras deidades: en la 1amina 118 del
Cédice Tudela son ofrenda para Malinaltéotl y en el Cédice Borbénico, tanto Tlaltecutli, cuando
signo calendarico, lleva las formas de taitzcopintli en su maxtlatl como Itztlacoliuqui, en el papel
que envuelve el atado de hierba que carga (FIGURA 25). Dada la diversidad de contextos a los

cuales se asocian los papeles rituales y los fetéuitl con tlaitzcopintli, es dificil llegar a propuestas.

W Ibid, Historia..., 1985; p.415; Florentine..., 1950-1982, vol. VI, p.242. En una metifora en que se avisa a un
amigo para que se guarde de algin vicio en que anda.

118 SELER. Comentarios..., 1980, vol.I; p.111,172,231; Collected works..., 1991-1993, voL.III, p.218.
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El tlaitzcopintli y 1a barra

Los papeles con la forma de circunflejo en hilera, en ocasiones contadas también llevan dos
pequefias barras de color negro, una variante que a primera vista quiza los relaciona con aquellos
objetos con barras. Sin embargo, considero que tienen otro significado, debido a los diferentes
ceremonias a las cuales se asocian: las barras paralelas aisladas, como se vera, se vinculan a
deidades de la fertilidad y a sus correspondientes cultos.

Los objetos rituales con ambos tipos de formas, barras paralelas e hileras de taitzcopintli,
son escasos. Se distinguen en el tocado de Teteu Innan (FIGURA 14a) y en el de Cihuacdatl
(FIGURA 9b);'" en el baston de Ayopechtli (FIGURA 10)'? y en un papel asociado a Tlaloc
(FIGURA 34)."2! En otro caso, en la lamina 71 del Cédice Tudela, el papel se asocia a un ritual
de sacrificio (FIGURA 26).'%

Las barras paralelas no creo signifiquen lo mismo cuando estan asociadas a los tlaitzcopintli, son
ejemplos aislados que se presentan con més frecuencia en el Cédice Telleriano Remensis pero
también en el Cédice Borbénico, en los Primeros memoriales y en el Cédice Tudela.

A pesar de que en el Cédice Borgia (lamina 68) las ollas de pulque a menudo llevan
papeles rituales pintados con circunflejos y barras,'> en las pictografias nahuas aparecen en ellas

los papeles con #laitzcopintli pero sin las barras. Aun siendo escasos estos ejemplos, encontramos

119 Cédice Telleriano Remensis, ldminas 2r y 12r.

120 Primeros memoriales, fo.265v.

121 Cédice Borbénico, lamina 7.

12 Cédice Tudela, limina 71.

123 Adelantar una propuesta en cuanto al significado de 1a hilera de taitzcopintli en combinacién con las barras es
complicado. La forma de barra es la pintura facial caracteristica de diosas de la fertilidad pero articulada con los
taitzcopintli, no es posible saber si significa lo mismo. Aparentemente los papeles con circunflejo tienen un

significado diferente en los codices nahuas del siglo XVI y en el Cédice Borgia, ya que los encontramos
asociados a d<ns1:XMLFault xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat"><ns1:faultstring xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat">java.lang.OutOfMemoryError: Java heap space</ns1:faultstring></ns1:XMLFault>