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PROLOGO

Aqui estan condensados los borrosos recuerdos de la nifiez, los cuentos de la abuela,
las amenazas del ama, las referencias de viejas conversaciones, las consejas de las
beatas y los, hechos evidentes o fingidos, fruto de la imaginacion, que la tradicién oral y
la historia virtual consagran y perpettan.

El objetivo ulterior del presente ensayo tiende a vivificar y galvanizar una civilizacién
pasada. Pretende introducirse en la momiadel cacique y vivir con él; quiere estar al lado
del sacerdote insular y beber sus primitivas ensefianzas; escuchar las protestas del
gentil y seguirlo; conquistar con el castellano y sufrir con el esclavo. Y asi, entre el mito
y la leyenda, la tradicion y la historia, el cuento y la conseja, quiere ver desfilar una
civilizacion ya vieja ya asistir a la resurreccion de una vida que caduca, para que se
perpetlien en la esperanzay se afiancen en la fé; para que, comouna epopeya gloriosa,
nos devuelvan el perdido calor, el perfume volatilizado, la belleza ida, la felicidad que se
fue.

Hay una profunda filosofia constructiva y una hermosa hondura interior en todas las
primitivas creencias de los pueblos, porque a través de las més diversas vicisitudes de
su existencia aquellas concrecionan, estabilidad y sintetizan la propia civilizacion. Las
maltas virtudes con las mas perversas pasiones hacen presa del alma de los pueblos vy,
de esta manera, sedimentandose su propia seguridad y afianzandose su vida, la
civilizacion se crea.

Aunque es evidente la diferencia que existe entre mito, leyenda, tradicién, historia,
cuento y conseja ella es sélo de forma, de grado de interpretacion y de objetivo, mas no
de esencia, puesto que son ramas de un mismo arbol y productos de una sola matriz
Asi, mientras que el mito y la leyenda requieran el auxilio del simbolo, la tradicién se
basa en el aporte historicoy el cuentoy la conseja generalmente alegéricos, son el fruto
de la propia experiencia.

En el mito intervienen los dioses y los héroes, estableciéndose verdades generalizadas
con un fondo de profundo y puro misticismo. La leyenda, en cambio pretende ser una
verdad historica, no sélo porque puede dar cuenta cabal de los hechos, aunque sean
incompletos, sino también porque actualiza a los pueblos. La tradicion, realmente es
una sucesionde rumoresy un desfile de sombras, que personificay sitia a los hombres.
El cuento y la conseja verifican, en esencia y en objeto una ensefianza moral o
metafisica. De esta manera, pues el mito crea, la leyenda edifica, la tradicion histérica
recuerday el cuento y la conseja educan; pero portando cada uno su chispa de verdad,
su lumbre de romanticismo, su luz de poesia, su fuego creador, que personificado a los
seres y situando los hechos, con detencion del tiempo, se introducen en los pueblos
para latir con su historia viva.

Y como un ideal cadtico que se funda en una nueva esperanza, procuremaos,
romanticamente, volver a vivir.

Lima, 4 de agosto de 1938.

Augusto D.leon Barandiaran.



LA VENGANZA DE LA LUNA

La luna se habia enamorado de un indio mochica noble, que era un hechicero,
para lo cual se convirti6 en mujer, pero fue desdefiada por él, a pesar de los
constantes requerimientos de aquella, debido a que él queria dedicarse por
entero a las actividades de su oficio.

Sin embargo, fue tal la paciencia y la constancia de la Luna, cuya condicion
desconocia el hechicero, que éste para deshacerse de ella y engafiarla, fingio
aceptar sus amores llegando a realizarse la ceremonia matrimonial.

Para sancionar el acto, como era de ritual, se colocé entre ambos novios una
vasija nueva, de barro, conteniendo harina de maiz. En seguida fue encendida
la hoguera, que ambos novios avivaron soplando y una vez que el fuego habia
cocido la torta, el mas anciano de los concurrentes a la ceremonia, que deberia
ser presenciada por todos los habitantes de la comarca, dijo ritualizando el acto:
“Ya estais casados y formais una sola pareja. Estais obligados a | mismo carifio
ya a partir igual las penas y alegrias, tal como habéis atizado los dos juntos, esta
hoguera, que refleja vuestro amor no se holgara el uno cuando el otro no lo haga,
ni se mostrard indiferente el uno cuando el otro se encienda en las llamas del
amor de esta hoguera, porque entre vosotros habra ligadura de un solo afecto”.

Y el ritual matrimonial estaba terminado, esperandose solamente la torta de maiz
se enfriar4 para ser dividida y repartida entre ambos novios y el padrino.

Pero como quiera que el hechicero mochica habia asistido al acto con el
deliberado propdsito de no cumplirlo, hizo que la torta conservara su calor y que
no pudiera ser repartida, por cuyo inconveniente el matrimonio, en realidad, no
tenia legalidad requerida.

Cuando la Luna se dio cuenta del hechizo que sufria la torta de maiz leyo en la
mente de su consorte sus pensamientos mas reconditos, castigé al mochica
como ladrén, por haberle robado su amor y lo coloc6 en el Cielo, en la
constelaciéon de las Tres Marias.

De las tres estrellas que forman esta constelacion la del medio representa la
hechicero mochica, a quien la Luna para castigar, hizo prender por las otras dos
estrellas, las de los extremos, las cuales no lo dejan escapar. Pero previendo
que pudiera evadirse, coloco cuatro guardianes mas, que son las otras cuatro
estrellas, las que se encuentran al sur de dicha constelacion y que en realidad
son cuatro buitres con la mision de devorar al desgraciado hechicero en caso de
gue pudiera evadirse de los guardianes.

Estas siete estrellas fueron colocadas en el firmamento por la Luna que escribio
asi permanentemente, este suceso en el Cielo para que se tuviera constante
recuerdo del hecho, algo asi como un Cdédigo Penal eterno que perpetuara el
robo y simbolizara el castigo.



Y desde entonces nunca mas la Luna se convirti6 en mujer; y desde entonces
nunca mas la Luna se volvi6 a enamorar; y desde entonces la Luna se torné en
perseguidora de ladrones y en castigadora de malhechores.

(Segun relato del Sefior Marco A. Cabero)

MITO DE LA PRISION DEL DIABLO Y EL CERRO MULATO

Los angeles en su lucha eterna con el diablo, cuando lo perseguian, lograron
rodearlo y encerrarlo en el cerro Mulato, que se encuentra en los limites de
Lambayeque con Cajamarca. Como el diablo no podia escaparse, los angeles
decidieron hacer guardia para cuestionarlo, y el diablo determind pasar aquel
encierro en la forma mas alegre posible.

Fue entonces que el diablo crio sus gallinas, sembr6 flores y se constituyd una
orquesta. Los animales los sacé de las piedras, el jardin y las flores lo formo de
las nubes vy la orquesta de las tormentas. Por eso en la falda de aquel cerro se
escucha cacarear de las gallinas el ruido que produce el agua al regar el jardin
y se oye la musica del diablo. Aquel que escuchara estos tres ruidos maléficos
debiera convertirse instantaneamente en piedra, a no ser que resolviera
desencantar al diablo, lo cual precisa que se “encompatara “ o se empatara con
él, diciéndole de su alma en venta, porque soélo asi terminara el mito
encantamiento del cerro Mulato y la prision del diablo.

Sin embargo, en la falda el cerro y en algunas de sus piedras se ven signos
misteriosos, caracteres irregulares, propios del ocultismo y de la magia, que no
pueden ser descifrados, sosteniéndose que aquel que pueda interpretarlos
totalmente desencadenara el cerro y aprisionara al diablo.

(Segun relato del Sefior Miguel A. Barandiaran)

MITO DE LOS PECES Y DE LOS HOMBRES

Los peces habian sido seres humanos, como descendientes de una antiquisima
raza de enanos, que poblaba nuestras tierras, en edades pretéritas. Vivian en
ciudades lacustres; sélo se alimentaban de pescado; reverenciaban al mar, sus
tormentas, sus arenas y sus conchas. Mitigaban su sed con la sangre de los
peces y solo salian de sus moradas cuando el Sol desaparecido del horizonte.
Las noches de la Luna eran de duelo para ellos y cuando mas oscuro estaba el
cielo y se tornaba amenazante el mar, solian efectuar sus fiestas y sus ritos.
Consistian unas y otros, especialmente en sacrificios ofrecidos a su Dios
principal “el robalo”, al cual reverenciaban y respetaban , llegando a tal extremo
su temor por ese Dios que bastaba con que alguna lo viera a la distancia, para
gue fuera exterminado inmediatamente, de conformidad con la usanza ancestral
que establecia que mirar a Dios era tomar algo de El y hacerse superior a los
demas hombres.



Y asi pasaron los tiempos y corrieron las edades; se formaron nuevos mundos y
nacieron otras civilizaciones, hasta que el Sol tom6 posesion del Cielo y ordend
a los hombres — peces que se calentaran con el fuego que El ofrecia, que
habitaran las tierras, se alimentaran de sus productos y que bebieran de sus
aguas. El Sol llegé a ellos tomando la apariencia de una ballena, pero los
primitivos hombres — peces no soélo despreciaron sus mandatos, sino hasta lo
persiguieron, negandose a reconocer sus potestad y su fuerza.

Entonces el Padre Sol, el Poderoso Hacedor, el Duefio de los Mundos destruy6
sus viviendas y los convirtié en peces, condenandolos a morir cuando fueran
calentados por su calor o cuando vieran la luz de la Luna o las estrellas, por no
haber querido aceptar la nueva ley de las esferas.

Por eso y desde aquella época los peces mueren al ser sacados de las aguas.

(Relatado por la abuela del autor, sefiora Manuela Paredes)

MITO DE LA COSTILLA DEL DIABLO Y DEL HUESO DE BALLENA

En un antiguo y curioso expediente sobre deslinde de las tierras y salinas de Nan
y de Corfian, que constituyen parte de la actual hacienda de Yéncala, en las
inmediaciones de la ciudad de Lambayeque, existe la prueba documental de esta
historia clasica.

El general don Luis del Castillo y Andraca era Corregidor y Justicia Mayor de la
ciudad de Santa y del partido de Chiclayo, Chimu y Chicaza y a él le correspondio
verificar y presidir la diligencia de deslinde de dichas tierras y salinas, hacia el 20
de octubre de 1624.

El punto de referencia de aquel deslinde correspondia a un hueso de ballena,
colocado en la orilla del mar y alrededor del cual se constituian los diferentes
derechos y las reclamaciones de las diversas parcialidades pretendientes.

La leyenda establece que ese hueso, era en realidad, una costilla del diablo, el
cual habia sido muerto al ser derrotado por el Nifio — Dios, después de larga y
azarosa lucha.

A fin de que el diablo no pudiese resucitar de nuevo, para continuar su reinado
del Mal, el Nifio — Dios fraccion6 y quemoé todo el cuerpo vencido, pero no pudo
hacerlo con una de las costillas del cadaver, porque habiendo recibido el diablo,
un rayo del Cielo en una de sus costillas podia evitar su total destruccion,
cambiandola constantemente de sitio. De aqui explicado por qué ese hueso
aparece, segun referencias del expediente, ubicado en los mas diversos y
apartados sitios y como para simbolizar la lucha eterna, el diablo maldijo las
tierras que ostentaran parte de su cuerpo sosteniendo que en ellas la lucha seria
eterna y en muchos pedazos repartidas, tal como sucedié a su cuerpo, antes de
la incineracion.



Por eso es que en dicho expediente el hueso, materia del deslinde y origen de la
historia, se encuentra repartido en muchos sitios y las tierras y salinas también
fueron fraccionadas entre una gran cantidad de poseedores o comuneros.

Por eso también que donde quiera que se ubique ese hueso, que habia sido
objeto de continuada lucha, el pleito entre los hombres proseguiria, hasta que
todo esqueleto deldiablo fuera juntado y quemado integramente por el vencedor,
simbolizando asi la futura unidad racial y su vuelta al Incanato, aun solo Rey y a
un solo Dios.

(Segun el relato de la sefiora Blaza Izaga)

EL MITO DE LAS ESTRELLAS Y DE LOS HOMBRES

Los antiguos mochicas se creian descendientes de cuatro estrellas primitivas o
sea de dos parejas matrimoniales de astros, que habian procesado a todos los
mundos.

Era cuestion fuera de duda, para los primeros mochicas, que todo lo celestial
tenia un exacto duplicado terreno. El aforismo cabalistico de “Asi como es arriba
es abajo” era, para ellos, un articulo de fe religiosa.

En lo que respecta a sus creencias sobre los astros eran primitivas y restringidas.
Asi, por ejemplo, la Luna era mas poderosa que el Soly también mas util, ya que
se dejaba ver de noche y porque despejaba las nieblas. Y se dejaba ver de noche
especialmente para perseguir a los ladrones y castigarlos, puesto que era el vicio
del robo el que ella mas aborrecia. En segundo lugar veneraban al planeta
Venus, a Sirioy a la constelacion de las Pléyades o Siete Cabrias, que segun
sus creencias era la autora y creadora de todo el ganado cabrio, vigilando y
cuidando del mejor desarrollo y conservacion de los rebafios.

Aguella doble pareja estelar, autora de todos los humanos, parece que estaba
constituida por las estrellas de las constelaciones del Can Mayor y del Pescado
Austral. Las dos estrellas mas grandes vy brillantes dieron origen a los nobles, a
los principales, a los mas inteligentes de los mochicas, mientras que de las otras
dos estrellas, las mas pélidas y pequefias, procedieron los humildes, los tontos
y los plebeyos. Por esto solo los nobles podian desempenfiar las mas elevadas
funciones del Estado, puesto que eran del mejor linaje celeste y estaban
protegidos evidentemente por sus progenitores del Cielo, estandoles reservado,
a los de la clase inferior, de acuerdo también con su origen, los cargos, aficiones
y menesteres de menor importancia.

¢, Como podria desempeniar, por ejemplo, el cargo de divino o sacerdote publico,
un mochica que no tuviera a su favor un origen importante? En ese caso contrario
no existia la garantia nacional, la fe publica, ya que pensando sobre ellos la
responsabilidad del pueblo y la vida propia del Estado, bien fuera en lo que
respecta a las calamidades, a las enfermedades, a las guerras, a los hombres y



a los triunfos, y estando por su propio origen y descendencia, acaparados por
sus padres del Cielo, no debieran equivocarse nunca.

De esta manera los primeros habitantes de las tierras lambayecanas se
aseguraban la bondad de los cielos y adoraban a los astros, las lluvias, los
vientos, el rayo, el reldampago, el trueno y las auroras, porque eran
manifestaciones del amor o de la célera divinas.

(Segun relato del sefior José Isique)

EL SOL PADRE DE LOS BRUJOS

Para esta leyenda el Sol fue un brujo, el mas sabio, el mas poderoso y el mas
completo de todos. Con la ciencia magica de su brujeria cre6 los Mundos y
edifico los Cielos, que por su aspecto redondeado semejan a las piedras
magicas; el mar a la mesa del sacrificio; los astros las diferentes clases de
imanes; las culebras maceradas los cometas; las yerbas del conocimiento y el
sopor que producen representan la noche y la “macana” la vara magica del
poder.

El Sol en su calidad de brujo trabaja siempre de noche, para engafar a los
Dioses, ya que si éstos se dan cuenta de que abandona sus huestes celestiales,
le despojaran de sus atributos reales.

Simbolo de su poder magico es la “macana”, especie de cetro, que por su
semejanza ostentan todos los Dioses de las mas diversas mitologias y todas las
Autoridades,

desfigurandolo o simbolizadndolo, pero siempre bajo el mismo tipo y con idéntico
objeto.

La “macana” es en realidad una especie de calabaza, que representa el poder
magico, la autoridad del taumaturgo, la fuerza invisible; las piedras que dentro
contiene y que al ser agitadas, producen un crepitar especial tienen por objeto
alejar, con su ruido, a los poderes maléficos, llamando a las fuerzas del Bien,
evidenciar “el dafno” de los brujos y hacerlos propicios para el sacrificio sagrado.

Los brujos, para seguir las primitivas ensefianzas del Sol, trabajan sélo de noche,
en reserva; cortan los malos vientos con una espada enmohecida y mocha,
cogen las yerbas del conocimiento a la media noche, en los sitios mas abruptos
de los cerros y para este fin deberan ir solos, descalzos y caminando sobre los
dedos de los pies.

Siendo, pues, la brujeria una verdadera escuela de sabiduria primitiva, que
segun la leyenda establecio el propio Sol, tuvo su maxima representacion en las
costas yungas y continlla existiendo, como lado representativo de la forma
sacerdotal de una religibn y como degeneracién de las primitivas practicas
magicas.



(Segun relato de la sefiora Carolina Mantilla)

MITO DE LA MISHA DE LOS SIETE COLORES, LAS AGUAS BRAVAS, LA
SERPIENTE DE PLATAY LA VOZ DEL SOL

En la hacienda llamada “Palambe”, en el lindero entre Lambayeque y Cajamarca,
existe un cerro aislado y abrupto, célebre por la furia de sus vientos, que casi lo
hacen inaccesible y porque la leyenda lo ha hecho asiento de una laguna
misteriosa, donde habita una serpiente de plata.

Antes de que el Sol fuera duefio de las esferas, sefior de los espaciosy amo de
los cielos era un simple mortal, casado con su hermana la Luna , ser humano
como él.

Cuando ambos consortes recorrian los mundos, tratando de encontrar un lugar
que les sirviera de albergue y un sitio que pudieran convertir en hogar
permanente, llegaron a la cima de aquel cerro que era bello, tranquilo, alegre y
accesible y encantados de la paz que se disfrutaba en él se establecieron alli.

La Luna, aun cuando era un ser femenino, no disponia de los lujos ni de las
necesidades de la moda o de la apariencia, y por lo mismo no conocia los
espejos, los collares, las pulseras, los afeites o las pinturas, y el matrimonio vivia
feliz y dichoso. Pero una mafiana en que la Luna se bafiaba en la laguna, que
en lo mas alto de aquel cerro existia un bejuco de color verde palido le rodeé el
cuello y las hojas azules, rojas y violetas de la misha de los siete colores le
cubrieron la cara.

Tranquilizada la superficie de las aguas, la Luna , se mir6 a si misma,
convirtiendo a aquella laguna en el primer espejo de la humanidad, se vio bella,
adornada con el primer collar y las primeras pinturas de la mujer y enamorandose
de si misma se neg6 a abandonar la laguna, a pesar de los requerimientos del
Sol, su esposo.

Ante las constantes negativas de la consorte, el marido, poniendo en practica
sus artes magicas procedio al encantamiento del cerro y de sus contornos e hizo
que sus aguas tranquilas se volvieran bravas, para que no reflejaran mas
ninguna faz en su superficie y para que rompiéndose el encantamiento, su
esposa, volviera a su poder, hizo que el bejuco se convirtiera en serpiente de
plata, a la cual dio el encargo de velar y cuidar del agua de la laguna; hizo que
la planta que adorné los labios y las mejillas de la Luna fuera desde entonces la
hierba de los magos o de los brujos y que tuviera los siete colores, puesto que
se los habia dado a la Luna y por Ultimo, grité estentéreamente, para que los
demas seres no turbaran el reposo de su hogar y para que otros dioses no
pretendieran arrebatarle sus encantos.

Desde entonces las aguas de aquella laguna se volvieron bravas; en sus orillas
y rodeandola naci6 y crecié la misha de los siete colores, como una prueba
palpable de que ese lugar pertenecia a la familia del Sol; fue creada la serpiente



de plata, para que vigilara su hogar, y por dltimo, hizo que sus gritos se
convirtieran en vientos rapidos y aires vertiginosos, probando asi que la voz del
amo de los Cielos se extiende y se oye por todos los ambitos de la Tierra.

Inaccesible es el cerro, porque la voz espanta; el que mire las aguas se
convertira en bejuco; el que toque la misha se volvera una planta y quien vea a
la serpiente de plata morird espantado.

(Segun datos del doctor Rbmulo Paredes)

EL MITO DE NAIMLAP Y LA ESTATUA DE ESMERALDA

Naimlap, fundador de Lambayeque y su primer soberano desembarcd, en época
desconocida, viviendo probablemente de Cerro América, en la desembocadura
del actual rio de Lambayeque, llamado antiguamente Fusquisllanga. A cosa de
una legua de este lugar construyd su primer templo, llamado Chot, que es
actualmente la Huaca Chotuna , situada en las inmediaciones del sitio que es
hoy conocido con el nombre de Lambayeque Viejo, en lo que ahora es terreno
de la hacienda Bodegones.

El gurrero trajo consigo y coloc6 en el mencionado templo un idolo que
representaba la imagen del jefe, hecho de una sola piedra verde, que la leyenda
ve como esmeralda, a la cual llamaban Yampallec, que quiere decir estatua o
efigie de Naimlap, porque en realidad tenia el aspecto, tamafio y atributos de
aquel guerrero.

El mito establece que Naimlap, a fin de que se siguiera creyendo en su existencia
y en su poder divino, se enterré en la Huaca Chotuna , junto con su propia efigie.
Quiso de esta manera, el jefe mochica, que su recuerdo no desapareciera,
suponiendo que la estatua de esmeralda le daria la oportunidad de continuar
gobernando a su pueblo y que por este medio se vivificaria eternamente su
memoria.

Poco después de su muerte, sus numerosos descendientes, para hacer creer a
los subditos que el soberano era inmortal, aparecieron las voces que é€l, por su
propia voluntad, se habia dado alas y elevandose al cielo, continuaba
normalmente su gobierno, convirtiéendose asi, como en todas las mitologias, de
hombre en semi- dios. Con el fin de hacer aun mas real esta creencia, que viene
a ser el primer secreto de Estado en la historia de las tierras yungas, los
familiares de Naimlap se repartieron por todas direcciones, con el objeto, segun
dijeron, de buscar el cuerpo de su jefe desaparecido tan misteriosamente.

La leyenda dice que actualmente, todas las noches, a las doce e punto, se oye
el canto raro estridente de un gallo, se dejar oir una musica especial, como si
fueran trompetas y se ve una deslumbrante fogata de color verde, en la parte
mas alta de la Huaca. Es la leyenda del gallo encantado, la campana de oro y el
cerro que arde, la cual se descompone asi: el gallo llama a los hombres a la
guerra, es el clarin del combate; las trompetas anuncian el final de la batalla, es



el triunfo y el resplandor verde proclama la hazafia del gurrero, puesto que el
propio Naimlap, dentro de la estatua de esmeralda que alumbra, con el poder del
héroe, todos los contornos como tea que simboliza su conquista, para orientarlos
en la lucha y para perpetuar el recuerdo de su gloria.

El hijo mayor de Naimlap, Cium, siguiendo la tradicidén real se encerré en el
subterraneo de la Huaca Chotuna y conservando el idolo de su padre al lado se
dejo morir de hambre, no sélo para ocultar su muerte al pueblo, sino también
para hacer creer que su raza era inmortal.

Entre los sucesores directos de Naimlap llegamos al Ultimo de los de las
dinastias, a Tempellec, en quien termina definitivamente la sucesion debido al
hecho siguiente. Tempellec, siendo el duodécimo descendiente, enlinea directa,
pretendié variar el lugar de ocupacion del idolo, que se venia venerando en la
Huaca Chotuna o templo de Chot y lo trasladé a la Huaca de Sioternic, que se
llama ahora Huaca de la Cruz , y que desempeiiaba las funciones de palacio, ya
gue Naimlap habia separado formalmente la politica de la religion.

Tempellec, al realizar tal hecho, rompi6 la tradicion dinastica y mutil6 la leyenda
heroica. Poco después de su realizacion recibid un insélito aviso, pues se le
aparecio6 el demonio, bajo la forma de una bella mujer, tratando de seducirlo y de
calmar sus temores y recelos, y una vez que se hubo consumado el atentado
sobrevino el castigo y la desgracia. En efecto, comenzé a llover
ininterrumpidamente, por espacio de una Luna, lo que trajo como consecuencia
la inundacion de las ciudades, la destruccion de los caminos, las pérdidas de las
cosechas, la muerte de los animales y la huida de los hombres, a lo que
naturalmente sigui6 un afio de la mas completa esterilidad, sequia y hambruna.
Todo era desolacion, miseria y desgracia y sobre el primitivo Estado mochica
cayo la colera del cielo.

Los sacerdotes del templo de Chot, guardadores de la religiosa, y los gurreros,
habitantes del palacio de sioternic, cuidadores de la tradicion politica,
considerando que el soberano Tempellec, debido a su comercio carnal con el
demonio y al hecho de haber roto la costumbre, quebrantado la fe y
desobedecido la ley, era el responsable directo del desastre que habia caido
sobre el pueblo, se sublevaron contra su autoridad y atandole de pies y manos y
en procesion publica, lo arrojaron al mar.

Y asi tragicamente, termin0 la dinastia de Naimlap, fundador y primer soberano
de Lambayeque, a pesar de los ruegos de Tempellec a Xllang, el Dios — Sol de
la mitologia mochica.

(Segun datos del sefior H. Enrique Bruning)

EL MITO DE LA CAPULLANA DE LAMBAYEQUE Y EL REY DEL MAR



La capullana de Lambayeque Susa Cuinti, viuda de Pucar Taita, tenia dos hijas
cuando Pizarro llegd a sus dominios el 26 de octubre de 1532; la mayor se
llamaba Anya Cusa y la menor, impuber ain Cusi Chunca.

Susa Cunti, la madre, invitd a los esparioles, el cual tuvo lugar en el palacio de
la Capullana , en las inmediaciones de la Huaca Sioternic , conocida hoy con el
nombre de Huaca de la Cruz , lugar en la actualidad pertenece a la hacienda
Bodegones.

En aquel tiempo la ciudad de Lambayeque se encontraba situada mas hacia el
oeste del lugar que hoy ocupa y a distancia de una lengua del actual rio de
nombre.

Entre los participantes hispanos se encontraban, ademas de Pizarro, Alonso de
Molina, Nicolas de Rivera, Francisco de Cuellar, Domingo de Soraluce, uno de
los trece de la Isla del Gallo, Juan Barbaran, que con el tiempo seria
encomendero de Lambayeque, quien tuvo parte en el rescate de Atahualpa,
Bocanegra y Pedro de Alcdn, el mas joven, el mas impetuoso y el de mejor
talante.

La Capullana habia dispuesto que sus mejores bailarinas entretuvieran a sus
huéspedes, contando entre las principales a Nanca Paya, Ini Ranta, Sucha
Maifar, Anta Cocras y Llana suma; que sus mejores hombres les sirvieran,
habiendo designado especialmente a Hurma Cunto, Cuyo Huasi, Punga Tucta,
cusi Rampa y rondo Cupas. Hacia de “ichuri” adivino o confesor, Pacar Anta y
Runa Cumbi, desempefiaba las funciones de escanciador principal.

Pizarro y los suyos ingresaron al palacio de la capullna entre una doble hilera de
parejas, que portaban en sus manos ramas verdes y espigas de maiz, saludando
con gritos entusiastas y ademanes expresivos. La capullana se sentd junto a
Pizarro y cuidé que Alcon, el guerrero preferido, fuese situado entre sus dos
hijas.

Los demas concurrentes, espafioles y nativos se colocaron en forma
desordenada vy libre.

El agasajo consistié en papas, mote, charqui, pescado, chirimoyas, mangos y
chica de quinua y de maiz.

Las mujeres vestian asi: camisa o “‘unca” de algodon, tunica o “amaco” de color
amarilo y manto o “lliclla”, que estaba prendido por delante con un alfiler de oro
o “tupu” y sostenido con una faja o “chumpi” de lana de vicufia, de diversos
colores. La cabeza estaba adornada con una cinta circular de color azul, llamada
“huincha” y el cuello les colgaba la “timpunga” o medallon, que hacia el oficio de
amuleto. Los hombres vestian camiseta y calzon corto, de algodén y poncho de
lana de vicuia. Hombres y mujeres se encontraban sin sombrero y tampoco
llevaban calzado alguno.

Los espafioles se adornaron, para el banquete, con escofion dorado, gorra y
medallas, jubon de terciopelo, calzas negras y espada y pufal al cinto.



Las “chirimias” y las cajas acompafiaban el danzar de las bailarinas y los yaravi
de los cantores.

Tal esla vision de la fiesta, pero escuchemos ahora lo que nos cuenta la leyenda.






Susa Cunti, la capullana madre, sabia que la virgen Cavallaca habia sido
fecundada, impuber aun, de una manera misteriosa, por el Dios Cuniraya, segun
una vieja leyenda de los indios caribes, quienes por haber sido antiguos
navegantes dieron a ese Dios las prerrogativas del Sefior del Mar. Susa Cunti,
crey6 que habiendo llegado los castellanos por el mar, deberian tener estrechas
relaciones con el Dios Coniraya, y como Cusi Chunca era nifia aun concibio la
idea de hacerle ese agasajo al nuevo Dios, en quien veia al apuesto castellano
Alcon, para que se efectuara la fecundacion portentosa.

Sin embargo, Alcdn puso los ojos y los deseos en Anya Cusa, la mayor, en vez
de cumplir con la leyenda de Dios del Mar, que ignoraba en absoluto, y resolvié
guedarse en Lambayeque, que habiendo perdido el juicio cuando Pizarro se lo
prohibid, llegando hasta insultar y pelear con sus compafieros y su propio jefe,
considerandose sefior y duefio de aquellas nuevas tierras, aunque en realida su
locura se debia a las diferentes composiciones que a base de “ornamo”, “datura”
y “huanarpo” le habia hecho dar la capullana, a fin de hacer efectivo e

impostergable el milagro.

Pero como quiera que aquel milagro de la fecundacién misteriosa, tan esperado,
se realizd, no en Cusi Chunca, la pequefia, sino en Anya Cusa, la mayor, la
capullana madre hizo que el “huatac” o adivino consultara con los “sonopas” o
idolos particulares; que fueran realizados los ritos de estilo, como era la
interpretacion de los ensuefios; arrojar hojas de coca al aire y estudiar su caida;
examinar el andar de las arafas; la situacion de Venus y el sonar de los granos
de maiz al ser cocidos. La conclusion fue desastrosas: el Dios blanco no era
dios, puesto que habia fecundado a la mayor y no a la impuber y por lo tanto no
merecia ni consideracion, ni respeto, ni temor.

Y el veredicto fue terrible; cuando nacio el primer mestizo del Perq, la madre y el
fruto fueron enterrados vivos en la cAmara secreta del templo de Chot.

Y una vez al afio, en el aniversario de la muerte, se escuchaban chillidos y
gemidos, interpretdndose éstos como los dolores del alumbramiento de la madre
y aquellos como el llanto de hombre del pequerio.

(Conforme a datos proporcionados por el sefior José Fiestas)

LA CONFESION DE NAIMLAP

Naimlap estaba enfermo. Enfermo de tristeza, porque la lluvia benéfica se habia
retirado de los cielos y hombres, animales y sementeras se morian de sed.

El jefe mochica ordend que todos los habitantes pidieran a las huacas su ayuda
y que lloraran impetrando el favor de las estrellas, que ofrecieran a aquellas
sacrificios de sebo, coca, harina de maiz y chicha, privandose hombres, mujeres
y nifios de comer sal y aji, y a las estrellas que les dieran el sacrificio de sus
lagrimas.



El mismo jefe mandd poder sus ropas repartidas por todos los caminos que
conducian a las dos huacas principales, su templo y su palacio, que eran las
huacas Chotuna y Sioternic, para que esparciéndose el mal entre los caminantes
y los vientos, desapareciera su enfermedad. Luego se bafié en un pozo artificial,
que contenia chicha en lugar de agua, contrariando la formula del ritual que
ordenaba hacerlo en los rios y lagunas, para que el agua se llevara la
enfermedad o el pecado y en el lugar de la abstinencia de sal y aji, decretada
por él mismo, consumié ambos condimentos.

Por lo tanto, el permanecié mudo ante suplicas de sacrificios, las tierras entecas
y los hombres y los animales siempre sedientos.

Para mayor castigo y sarcasmo, en el propio momento de la realizacion de estos
actos, aparecio en el lejano horizonte un arco- iris y Naimlap, contrariando la
tradicion, que establecia que aquel se sefialara al arco- iris moriria de sed,
llevado por la esperanza e impulsado por su autoridad sefialé hacia aquel lado.

Honda fue la conmocidn interna que experimento6 la concurrencia por aquel acto
inusitado de su jefe, que faltaba el respeto al Cielo, contrariaba las leyes eternas
y truncaba las tradiciones de la raza, todo lo cual podia considerarse como un
pecado de muerte.

Solo habia una manera de evitar el fin inmediato del héroe y la desgracia del
pueblo, y era el de la confesién publica que debiera hacer el mismo soberano,
dentro del agua de un rio. A falta de este, el jefe mochica y todo su pueblo se
dirigen hacia el mar de San José, y en la propia orilla, levantando los brazos y
bajando la cabeza confes6 sus pecados, e introduciéndose en el mar dijo: “ya he
dicho mis pecados al Cielo, recibelos tu mar y llévalos para que nunca mas
aparezcan’.

Y sOlo asi por la propia confesion publica se aplaco la colera divina y llovid y
brotaron las simientes y los animales, los hombres, las mujeres y los nifios
apagaron a sed.

Contodo, el quebrantamiento de algunas formulas rituales conllevaba la muerte.
Por eso al poco tiempo, Naimlap, se enterraba vivo, con su propia efigie, hecha
de una sola piedra de esmeralda, ene el fondo de la Huaca Chotuna , y en ella
se dejé morir de hambre y de sed, para aplacar la célera del Cielo y hacer justicia
a las tradiciones propias de su raza.

(Segun relato hacho por el sefior H. Enrique Bruning)

EL MITO DEL GRANO DE MAIZ

Guerreros valerosos y fuertes habian sido los que lucharon contra los Dioses de
la Tinieblas , ayudando a las fuerza de la Luz , para que triunfaran en los cielos.



Una vez terminada la lucha pidieron permiso a los Dioses para labrar sus tierras,
reparar su hacienda, procurar su adelanto y resarcirse de las pérdidas
ocasionadas por una lucha tan larga; pero el Dios de la Guerra consider6 ese
pedido egoista como signo de debilidad y como prueba de cansancio, y
maldiciendo a la tribu de los guerreros les dijo: “Nunca mas seréis mis guerreros;
0s convertiréis en plantas fijas en la Tierra , para que sufrais eternamente los
rigores de los tiempos; pero en recuerdo a vuestro pasado valor, ,a vuestras
hojas terminaran en punta cual si fuesen flechas; wvuestros tallos semejaran
arcos, por lo largos, y vuestros frutos apareceran pequefios y abundantes como
piedras, cuando estén separados, y, cuando juntos semejaran maza. El tallo y
las hojas serviran de alimento a los animales y el fruto a los hombres. No
merecéis ser Dioses”.

Pero Dios, hombre también, el mas sabio, el mas grande y el mas perfecto de
todos, tuvo hambre. En aquellos tiempos el tallo, las hojas, las raices y el fruto
del maiz eran totalmente verdes y nadie hasta entonces, animales u hombres,
habian probado sus productos, porque era una planta maldita y necesitaba, para
purificarse, que un Dios la redimiera del pecado.

Y el Sol baj6 ala Tierra en busca de alimentos y cogié una mazorca de maiz a
cuyo contacto el fruto y todo el &rbol tomaron el color del Sol.

Y el padre Sol comié del grano de maiz y lo bendijo, diciendo: "Planta sagrada
gue me alimentase, yo te otorgo el derecho de ostentar mi propio color y de servir
de alimento a otros diosesy a los hombres. Aquellos a quienes sirvas de sustento
se comeran a su Dios y se sentiran como EI".

Desde entonces el grano de maiz, cuando madura se vuelve amarillo, porque
toma el cuerpo del propio Sol; en El vive Diosy con El se alimenta, y los hombres
al comerlos saben que se sustentan con el propio cuerpo de su Dios, por cuyo
hecho El les dara la vida eterna. Por eso la chicha de maiz se consideré como el
licor sagrado, siendo usada en las ceremonias religiosas y politicas de mayor
importancia.

(Relatado por el ingeniero sefior Julio C. Rivadeneyra)

VIDA'Y ALMA DE LOS CERROS

El cerro es un almacén de calor, que se contrapone al fri6 de la muerte. Por sus
taludes desciende el agua que Rupay, el Sol, envia y que alimenta a las plantas,
a los alimentos y a los hombres. Ademas, el suelo es hijo del cerro, porque no
es sino el fruto de su descomposicion, que se disgrega por el calor y por los
vientos. Silos cerros dan vida, también la tienen. Por eso cuando Rupay, el Sol,
tiene suefio, penetra en los cerros y en ellos se duerme: es el hogar del Sol, del
calor y de la Luz. Dormirse es morir por etapas; dormirse es desaparecer un
poco; despertarse es trabajar; despertarse es también alegrarse.



Si Rupay, el Sol, penetra en los cerros para dormir y sale de ellos para wvivir, y
siempre es imperecedero, para procurar ser igual a El, hay que enterrar a los
muertos, es decir a los hombre que suefian con El, debajo de las arcadas, que
son las puertas de los cerros para la vida junto al Sol sea eterna dentro de la
propia serenidad de la muerte, y después del largo viaje, siguiendo el mismo
sendero por donde va Rupay, el Sol, convertirse en nubes blanquisimas que lo
reflejen a El, por como El son generaciones imperecederas de vidas sucesivas y
continuadas, ya que se trasmutaran en lluvia y luego nuevamente en nubes; y
asi retornaran y vivirdn eternamente. Ser nube blanca, es la mas grande
aspiracion y el mayor beneficio, porque la nube blanca no siente frio ni hambre,
no sufre ni padecey es el simbolo de la serenidad constante y de la paz perpetua
y de la felicidad eterna.

Sélo los malos se vuelven nubes negras que reflejan a Supay, el demonio y de
la lucha entre Rupay, el Sol, la nube blanca y Supay, el demonio, la nube negra
se enciende el rayo, que es el reflejo de la célera de ambos, cuyo fuego se apaga
porque las nubes blancas se transforman en lluvia. Si no fuera, pues por las
nubes blancas, el demonio, el rayo quemaria al Mundo.

Por eso precisa enterrar a los muertos en las arcadas de los cerros, con
abundantes alimentos, para que estén junto al Sol y para que puedan seguir el
largo viaje con el Soly por su mismo camino.

Cada cerro tiene una alma propia y otra colectiva o grupal. La primera esta
formada por la vida oculta del mismo cerro y la segunda la constituyen todas las
almas de los que han sido sepultados en el cerro y que han encontrado el
descanso eterno en su seno.

El alma propia del cerro cuida de las almas de que es guardadora; las defiende
y se personifica con ellas. Es tal su decisidény su poder que aquel que pretendiera
arrancarle sus secretos o sus tesoros, seria atacado del “mal del cerro” o en
cambio “se le comeria el cerro”. Aquel mal consiste en una tristeza completa y
constante, que conduce irremisiblemente ala muerte y el segundo castigo estriba
en que la victima no volvera a ser vista jamas, porqué el cerro la tomara para si
y la depositara en sus entrafias.

Pero como el propio espiritu del cerro y su alma colectiva necesitan
personificarse para vivir, y, como solamente la culebra penetra libremente en las
entrafias de los cerros, estos se convierten en culebras de oro, lo que encierra
un doble simbolo, ya que el ofidio representa a la tierra, al cerro y al hombre y el
metal al Sol, a Dios y al tesoro.

Aqguel ser humano que coja o mate a la culebra de oro, poseyendo con ello la
cable del enigma, se hara duefio del tesoro, del alma del cerro y de las almas de
aguellos que tienen en él su sepultura y que tan avaramente se guardan.

Y ese hombre, duefio del secreto, podria producir a voluntad el “mal del cerro” o
hacer que los hombres sean “comidos por los cerros”. Seria, pues el creador de
la enfermedad, el duefio del mal y el dador de la muerte.



(Segun datos del ingeniero sefior Julio C. Rivadeneyra)

HISTORIA DEL MITO CELESTE

El Soly la Luna constituyen un matrimonio de estirpe real: Las estrellas, cometas,
nebulosas y demas elementos estelares forma la corte: Todas las mafianas los
€SpOos0s se separan para juntarse nuevamente en las noches, a excepcion hecha
de las noches de Luna llena, en que el ayuntamiento es impropio.

No sélo la Tierra y los seres que la habitan se aprovechan del Sol, también el
agua, cuando lo refleja, se convierte en nube, donde se cobijan los espiritus
buenos; mientras que el viento huracanado, el viento frio, que no se detiene
nunca, lo nubla ocultando, por lo mismo, a los espiritus malos, los cuales
embisten furiosamente y en son de guerra a los demas elementos, para
destruirlos; pero el Sol ha colocado sus defensas y fortalezas, que son los cerros
y montafias, para desviarlos, detenerlos y convertirlos nuevamente en lluvia y
granizo, haciéndoles sentir asi que se encuentran sujetos a su poder y a su
arbitrio. Asi también son los hombres, nubes y aguas, aguas y nubes, seguin sea
Sus propio progreso y su natural, evolucion. Hombres buenos: nubes blancas,
lluvia fecundante, paz, serenidad y produccion; hombres malos: nubes negras,
tormenta, desorden y ruina. De aqui explicado porque se le rendia culto al Sol
siempre con alabanzas, nunca con ruegos y se le hacian ofrendas de flores y de
frutos, que eran los productos de las tierras, vivificadas por las aguas.

Cuando se produjo el primer eclipse solar, los hombres creyendo que era la
muerte definitiva del Sol, su padre, se prepararon a morir también con Elya que
sabian que dormia o descansaba cada noche como ellos, y que como ellos
también tendria que descansar eternamente; pero cuando la ocultacion temporal
paso y el Sol dio nuevamente su calor y su luz aumenté preponderantemente su
gloria, ya que los hombres comprendieron que era inmortal o que habia triunfado
sobre la muerte.

Y para darle mayor certidumbre a esta creencia el Sol, les dijo:

“Concentrad vuestros pensamientos en las aguas tranquilas, para que os volvais
mejores y me reflejen en vuestros cuerpos, que por este sélo hecho se volveran
iluminantes. Vuestros 0jos se tomaran en lagunas tranquilas y quietas que yo
calentaré, viviendo en el seno de vosotros, y, sin que lo sepais se os dara el
privilegio, al fin, de tener mil ojos para ver lo invisible. Si no me veis a veces no
es culpa mia, sino que vosotros que no abria los ojos del espiritu, ya que lustra
oscuridad mental me oculta. Todos los seres son iguales al Sol, en lo fisico,
siendo sanos y en lo espiritual, siendo buenos.

(Segun datos del ingeniero sefior Julio C. Rivadeneyra)

EL MITO DEL ORO, LA PLATAY EL COBRE



El Soly la Luna no habian tomado estado. Se conservaban célibes y, porlo tanto,
no habian producido fecundacién ninguna. Los cielos y la tierra, las aguas y los
cerros tampoco habian sido fecundados jamas. Los colores no existian y el arco-
iris, capa magica que atomado ellos los condensa, o lucia con cortina de belleza,
en el hogar universal como bandera de triunfo que exhibiria la multiplicidad de la
belleza creadora.

Y se produce el primer eclipse entre el Sol, la Luna y la Tierra , y de esta
oposicién, que es una conjuncién y por lo mismo un matrimonio, entre el sol, el
padre y la luna, la madre, se produce el hijo, la tierra, el fruto, la fecundacion. El
vientre de la tierra, ya gravida, lo forman los cerros; las aguas constituyen el
liguido en que flota el nuevo ser; los celos que los cubren y rodean, forman la
entidad planetaria; las fuerzas cosmicas el corddn de la vida; as vetas de los
diferentes, metales es los huesos, los nervioso y los vasos y las diversas clases
de rocas las visceras. Por eso es que los cerros son la representacién corpérea
de los hombres y nacen, sufren, se enferman, duermen y mueren, se alimentan
de granos de maisy se deben de las lluvias.

El Sol al fecundar y la Luna al ser fecundada perdieron algo de su propio ser,
desintegrandose, por medio de sus rayos luminosos, porque en realidad, algo
muere en toda fecundacion y algo se puede en toda concepciony asi, los rayos
del Sol, por su color anaranjado se tornan en el oro; los rayos blancos de la Luna
se vuelven plata y se cuajaron en las entrafias de la Tierra , en el vientre de la
Tierra , en los cerros de la Tierra , en forma de vetas o de rayos, de los mismos
colores, oro y plata, enterrandose, para no perder a su madre y para que en su
seno los cobije siempre por su parte la tierra, juntando el oro y la plata, el
anaranjado y el blanco, produce el color intermedio, el del cobre.

Y de esta manera el oro e hijo del sol, la plata de la luna y el cobre de la tierra,
representando cada uno de los metales los colores de esos mismos planetas.
Son ademas la representacion de la trinidad peruana. Inti, el sol, el oro, el espiritu
intuitivo; Rupay, la Luna , la plata, es el alma pasional y Kon, el cobre, la tierra,
es el cuerpo; sabiduria, voluntad y actividad; el bien, la bondad vy le belleza; el
que piensa, el que ordena y el que; hace la ley, la justicia y la autoridad; el
hombre, la mujer y el hijo.

Los hombres, sin embargo, permanecian ignorantes de aquellas maravillosa
creaciones basta el dia en que el Sol, personificandose, se vuelve antropomorfo
y visita la Tierra. Es entonces que ensefia a sus hijos predilectos, los hombres,
el secreto de los cerros, los conduce a sus entrafias y les muestra las diferentes
clases y calidades de metales producido, y les dice:

“Estas tres clases de rayos de luz hechos materia me representan a miy a la
Luna , mi esposay también a la Tierra , mi hijo: forman parte de nuestro, propio
ser, son como ustedes. Nuestros hijos, con la diferencia de que ellos
permanecen encerados usados solamente para vuestros agradecimientos
sagrados, porque donde estén ellos estara también nuestra ayuda”

(Segun datos del ingeniero sefior Julio C. Rivadeneyra)



LEYENDA DEL DILUVIO

Como siempre y como en todo existian en la tierra dos clases de seres: los
buenos y los malos. Los dos grupos vivian en perenne lucha. Un grupo sabe que
el triunfo dl otro es la muerte segura y eterna para él, y por esto cada uno de
aquellos grupos de hombres fuertes pretende su supervivencia y el
aniquilamiento completo del contrario.

Las buenas acciones de los unos van al cielo, a la altura, son las nubes; los
malos actos de los otro se quedan en la tierra, son los cerros y montafias, que
irguiéndose tratan de alcanzar a sus contrarios para destruirlos miembros,
mientras que las nubes, convirtiéndose en lluvia pretenden que las nubes,
convirtiéndose en lluvia pretenden la desmembracion de las montafas.

Como las lluvias no pudieron acabar con sus contrarios, se produjeron
abundantemente y cubrieron en su totalidad a las montafias, tratando de
ahogarlas, englobarlas o sujetarlas, uUnica manera de destruirlas, en forma tal
gue todo el planeta se convirti6 en una sola masa de agua. De esta manera los
buenos, las nubes, convertidas en lluvia derrotaron alos malos, las montafias de
la Tierra , y fue el agua elemento de triunfo para los unos y medio de destruccion
para el otro.

Sol e salvo una pareja, hombre y mujer, por que vivian ni en los cielos en la tierra,
sino en la atmésfera, aquella fue la primera pareja humana. EI hombre se dirigio
al occidente y la mujer al oriente, separandose cada uno en un océano pacifico
y Atlantico, cuyas aguas se juntaron en ambos polos, es decir e los extremos,
para tomar nuevamente sus formas humanas primitivas. Pero como quiera que
habia agua dulce y salada, no pudiendo separarlas, se pelearon, y volvieron a
crearse los seres buenos y los seres malos, fruto de idénticos pensamientos y
de los mismos deseos, hasta que un nuevo diluvio, de un sola especie de agua,
termine con los malos y dé el triunfo definitivo y eterno al bien.

(Relatado por sefior Martin G. Herrera)

LEYENDA DE LAS TRES RAZAS

En un principio la tierra era plana y por lo tanto alumbrada por el sol
constantemente. Era el dia perpetuo, la noche no existia. No habia sino una sola
raza de seres en el mundo, todos eran buenos, no habia la maldad ni el castigo,
el arrepentimiento, el pecado o el sacrificio. Todos los seres eran felices, jamas
se turbaron sus conciencias ni se agitaron sus corazones, ningun desasosiego
golpeaba su vivir tranquilo, claros, diadfanos, albos, cristalinos, como era su dia
perpetuo, los hombres nada tenia ni nada precisaban. Su vida era facil
equilibrada y feliz. Y el sol, el Padre sol, gue no tenia que hacer sus diarios viajes,
porque no estaba obligado a cuidar otra clase de hijos, se estaba quieto y
tranquilo en el cenit del espacio, contemplando embelesado su obra perfecta.



Cierto es que el sol era soltero y no tenia las pesadas obligaciones del hogar, las
duras responsabilidades de la familia, ni los inquietantes reclamos del amo. Pero
al fin de fatigo de ser feliz, de sentirse extatico, de verse inmovil y quiso vivir, y
quiso luchar, y quiso sufrir y para ellos comenzé por enamorase de la mas bella
y mas blanca de las mujeres del mundo, con la cual se caso y llevo consigo al
cielo. Aquella mujer que convirtié en la Luna.

Desde ese momento, el Sol, por atender a su esposa, desatendio a sus hijos; se
hizo humano, con los mismo reclamos e iguales ansias, y ellos, notando que la
luz del Sol era menos fuerte; que la claridad, del dia. Perpetuo era menor; que el
Sol se volvia pequefio se envejecia, pensaron que habiéndose casado con una
mujer de las de su raza, podria hacerse iguales a El, que sivivia, amaba y sufria,
podria también morir, comenzaron a desatenderle en su adoracién y a
postergarle en su respeto.

Y el sol, celoso de sus fueros, e acerco al mundo para ejercitar mejor su
autoridad; pero la Tierra , plana como una inmensa hoja de papel, debido al calor
solar se encarrujo se torno en redonda. Entonces, para enfriarla, el sol, soplo
sobre ella y la hizo girar, comenzando desde entonces el dia y la noche.

Desde ese momento los habitantes de la Tierra , que formaban una sola raza, la
raza solar, fueron convertidos en tres clases de razas diferentes. A quienes el
sol alumbro ese dia se tornaron: blancos, una raza; a los que dejo de alumbrar
en aquel momento se volvieron negro, otra raza y a quienes lees toco el principio
y el fin del dia tomaron color intermedio entre ambos: el amatrillo, la tercera raza.
Y el Sol dijo:

"Id rodando eternamente hasta que os volvais a convertir en una sola gente. En
castigo de haberme amado solo a medias, solo la mitad del tiempo estaré con
vosotros. Por o haber respetado a mi designacién matrimonial Yo haré que mi
esposa, la Luna , os alumbre también cuando Yo falta. Nos adorareis hasta que
faltéis del Mundo y nunca mas volvera el dia eterno para vosotros”.

(Relatado por el sefior Martin G. Herrera)

LEYENDA DEL FIN DEL IMPERIO

Cuando Inti, el Padre sol dio el encargo a Manco Céapac de fundar el Imperio del
Tahuantinsuyo, el inca creador de la dinastia le pregunto que hasta cuando
duraria su podery su gloria, habiéndole respondido el sol asi:

“Yo te doy estas tierras y estos hijos que los hagas ricos, poderosos y se llenen
de gloria. Asi como tu has elegido de las aguas, asi yo también volveré a
reclamarte estas tierras y estos hijos cuando venga por el camino del agua, por
el camino que se hunde, por el camino que se mueve, por el camino que se abre
y llegare desde Hanacpacha, mi Cielo”



La leyenda quiere ver en esta profecia la vision de los conquistadores esparioles
,quienes por blancos ,barbudos y rubios ,resultan ser hijos del Sol ;blancos como
el dia, barbudos como el mar y rojos como el Sol ,y quienes llegando por el
camino del mar, por el gran camino liquido ,reclaman la devolucién del Imperio.

(Recibido por medio de una comunicacion anénima)

LEYENDA DE LA TIERRAS YUNGAS O TIERRAS CALIENTES

En la costa norte del Peru fue deslumbrante por su riqueza, su ceramicay su
agricultura la civilizacién llamada de los yungas .estas tierras se caracterizaron
por lo caluroso y saludable de su clima, por sus arenosas llanuras y por sus soles
ardientes.

El porqué estas tierras son y seran siempre calientes lo explica la siguiente
leyenda, que literalmente dice:

El Padre Sol, personificado en un anciano alto y venerable, visitaba
periddicamente a los hombres de las altas costas peruanas del norte, para
atender a sus necesidades, observar su vida, vigilar el cumplimiento de sus
mandatos y atender personalmente las quejas y reclamos, imponiendo las penas
y otorgando las recompensas correspondientes. En una palabra, Dios se ponia
en contacto directo con los hombres. Pero sucedia que cada vez que en la tierra
de los yungas se personificaba el Sol, este no otorgaba su calor sobre las tierras,
que no producian, los frutos se helaban, los pastos se secaban y los animales y
los hombres se morian, puesto que el Sol dejaba de ser astro, para convertirse
en hombre

En aquellos remotos tiempos los hombres los Cielos, tenian relaciones
frecuentes de intimidad y se comunicaban mutuamente sus deseos y Sus
necesidades, siendo de esta manera, los Dioses semi-hombres y los hombres
casi Dioses

Por la pérdidas sufridas ,los habitantes de estas regiones ,que corresponden a
las costas de los departamentos de Piura ,Lambayeque vy libertad ,se quejaron
ante su Dios , el Padre Sol , interpretando esta queja como un desacato a su
autoridad ,como una rebeldia filial y como un olvido su respeto ,les dijo:

“Pues bien, no dejare nunca mas de calentar vuestras tierras, nunca mas hara
frio en ellas y seran eternamente las tierras calientes; pero nuca mas bajaran
tampoco a visitar a sus habitantes “.

Y desde entonces son y se llaman las tierras yungas o tierras calientes y desde
entonces ni el Sol, ni ninguno de los Dioses ha vuelto a dejar su mansién celeste
para visitar a los hombres.

(Relatado por el sefior H. Enrique Bruning)



LOS MALIGNOS, HIJOS DEL TRUENO

Son hijos del trueno los nacidos en un dia de tempestad .para los antiguos
mochicas las tempestades estaban dirigidas por un dios del Cielo, quien provisto
de una honda u de una porra producia aquellos ruidos ensordecedores, para
llamar la atencion de los hombres anunciandoles, su poder, que llegaria a ellos
convertido en lluvia.

Los hijos del trueno, llamados a la vida en condiciones tan particulares, estaban
dedicados, desde ese momento a la hechiceria. Mejor dicho nacian brujos,
adivinos, curanderos, magos o hechiceros, y eran los funcionarios publicos que
ejercian dichas actividades.

Estos empleados del Estado mochica , para efectuar sus hazafias se encerraban
enteramente solos en una habitacion especial , se untaban con sebo de culebra
todo el cuerpo y bebian de un cocimiento hecho o preparado a base de chicha
de maiz con yerbas especiales que contenia ,ademas , coca , pelos de cuy
amarillo y cabellos de persona . Durante todo el dia se embriagaban con este
brebaje y perdiendo la razén se tornaban en clarividentes prediciendo el porvenir,
viendo lo que sucedia a muchas leguas de distancia, desdoblando su
personalidad, para comunicar los sucesos futuros, adversos o prosperos.

Con la conquista se establecié una porfiada lucha entre los sacerdotes catdlicos
y los hechiceros peruanos .para aquellos estos eran malignos, los gentiles, los
relacionados o empatados con el diablo y para los nativos los insulares
personificaban el mal

Uno de los Ultimos ejemplares se estos hijos del trueno, gentiles o malignos se
ubico en la hacienda bodegones en una cueva del antiguo templo incaico que se
conoce aun con el nombre de los paderones o paredones, lugar situado a la vera
del camino que une la caleta San José con la ciudad de Lambayeque.

Este extrafio ser se alimenta de reses, sapos, culebras, ardillas y hasta de carne
humana, lo que se vino a deducir por haberse encontrado asesinado y mordido,
precisamente a la entrada de la cueva, al lambayecano don Pedro Lamadrid.

Este maligno ser asaltaba a todos los que transitan entre ambos lugares,
Lambayeque y san José, sin robarles su mercaderia ,consistente en pescado y
sal, contentandose con abusar y asustar a las mujeres y con maltratar a los
hombres que las acompafaban, quienes eran oriundos de dicha caleta.

Tal cosa les sucedi6 a la Pota , la Galletera , la Gringa y la Ursula y a sus maridos,
cuando pasaron por el sitio de la cueva ya mencionada.

Este milagro o gentil hijo del trueno, tenia aspecto de hombre, pero debido a su
ligereza y agilidad, la fantasia popular y el miedo, le habian visto las piernas de
venado y brazos de perro. La barba rala, hirsuta, el cabello desgrefiado, la



mirada dura y un particular olor a macho cabrio fueron los atributos que hicieron
considerable como el propio demonio.

Fueron tantos tan vividos y tan seguidos los relatos y los comentarios de aquellos
asaltos que la Iglesia tomo parte en la cruzada, después de que los mas valientes
habian pretendido victimar al maligno, sin conseguirlo, porque no se dejaba ver.
Al efecto se constituyd en el sitio ya conocido, el cura de Lambayeque, y luego
de las férmulas de estilo, de hacer las rogativas, sacrificios y exorcismos
aconsejados por lo ritos, fue tapiada la entrada de la cueva, colocandose una
cruz en ese lugar con lo cual, el maligno, el gentil, el hijo del trueno quedo
eternamente sepultado, terminando de esta manera su accion maléfica sobre las
gentes.

Sin embargo aseguran actualmente los mas supersticiosos o los mas temerosos
gue cada vez que se oye retumbar el trueno, se escuchan desaforados gritos
que parten de la cueva, siendo interpretados como las desesperadas llamadas
gue hace el hijo del trueno de su padre, para que lo libere de su prision; pero
como ambos, padre e hijo se encuentran controlados por la enérgica y decisiva
accion de la cruz se declara impotentes y renuncian a la empresade la liberacién.

Y el hijo del trueno el maligno, el gentil no volvera a ejercitar sus perversas
acciones hasta que la influencia de la cruz desaparezca totalmente de aquellas
regiones, puesto que ella simboliza la conquista y el vasallaje.

(Segun informes del sefior José F. Recola y Polo)

LEYENDA DEL AGUA CONSTANTE Y EL AMOR ETERNO

Casi en el despoblado de Olmos, a una legua del mismo y en lo que
antiguamente fue el pueblo de Copis, refundido junto con el de Santovélico en
aquel pueblo de Olmos, cuyas viejas paredes aun se vén, existen dos puquios,
lagunas, jagieyes o manantiales, antiguamente llamados puquios de Copisy
que llevan actualmente los nombres de Filoque Grande y Filoque Chico, uno a
poca distancia del otro, y de los cuales mana agua constantemente, sin
conocerse su origen ni saberse tampoco su procedencia. Con esta agua son
regadas algunas tierras cercanas y sirve, especialmente, para que se abreve el
ganado de la comarca.

Los dos manantiales se encuentran en una extensa llanura, que es el propio
despoblado, sin cerros o colinas que los circunden, brotando el agua
espontaneamente del suelo, .sin que hasta ahora haya disminuido su caudal.

Identifica la leyenda a estos manantiales como dos hijos de una misma madre,
siendo Filoque Grande, el mayor y Filoque Chico, el menor, quienes a la muerte
de aquella, siendo ellos tan amorosos no se cansaron de llorarla y fue tal su dolor
gue se les convirtio en lagrimas la vida entera. Como una prueba constante de
dolor y como un manantial perpetuo de amor, por la muerta querida, que es en



realidad, solamente, una eterna ausente, estaran ofreciendo el agua constante
de su llanto, en prueba de su amor puro y eterno, hasta que ella vuelva a la vida.

(Segun datos del sefior Pablo Odar Seminario).

LEYENDA DEL CHIROQUE Y EL CHILALA

Ambos pajaros eran hijos del Sol, de ascendencia real y disfrutaban, por igual,
de los derechos y prerrogativas de su rango. Por eso, ambos tienen un color
amarillo en su plumaje.

El chiroque amoroso queria a su padre, en tanto que el chilala ambicioso quiso
usurparle el poder, y aunque los dos estaban de acuerdo en que debido a su
vejez le precisaba descansar, la diferencia estribaba en la idea altruista del uno
y en la ambicion desmedida del otro.

Cuando el Padre Sol se enter0 de este proyecto, y teniendo en cuenta la
intencién de cada cual, di6 este veredicto: que ambos, mientras pretendieran el
trono del Sol, su Padre, deberian alejarse del Cielo para afiorar, en la Tierra, el
podery el amor perdidos, hasta la total purificacion de su culpa. Establecio, como
una diferencia de grado, en el castigo de cada uno, que el chiroque tuviera el
plumaje de un color mas semejante al del oro que el chilal4, por haber amado
mas; que el chiroque ostentara plumas negras en recuerdo al dolor que le
produjo su desgracia; que hiciera sus nidos en forma de hamaca y con ramas y
hojas, como probanza de la bondad de su hermosura interior y que su canto
fuese constante, por su fé, y melodioso en recuerdo a su felicidad perdida.

En cambio, al chilala lo condené a tener un plumaje de color amarillo palido, ya
que habia amado por interés; a hacer sus nidos soélidos y resistentes, para
ampararse del miedo y de sus propias maldades; a que su canto no tuviera
armoniosa belleza, debiendo producirse, especialmente, a la salida y a la puesta
del Sol, su Padre, cdmo prueba de reverencia y diciplinado respeto.

(Relatado por el sefior Julio Alache).

LA MARIPOSA: FLOR VOLANDERA

El gusano representa a la Tierra y la flor es imagen del Cielo. Por eso el primero
es aplanado, vive de la tierra, nace en ella, a ella esta adherido y en ella se
sepulta, porque es su madre.

La flor, en cambio, mira al Cielo, refleja los colo res de éste y constantemente
esta pretendiendo ascende hacia su morada de origen.



Ambos se amaron infinitamente, como soélo si aman las cosas eternas entre si,
con un amor imposible de realizarse, y por lo mismo fueron separados; pero
viviendo en su amor ambos se buscaron y se desearon.

Y pasan las edadesy los tiempos y continda el anhelo de acercamiento y el afan
de busqueda, porque seguian separados.

Pero una vez se produjo el Diluvio y las aguas ascendieron y cubrieron las tierras
y los montes, y el gusano, huyendo de aquella agua que le ahogaba, escalo el
tallo de una planta y llegando a la cuspide se encontré con la flor.

De nuevo los amantes se juntan y el gusano le dice a la flor: “Que tu corazén se
vuelva agua para be- berlo”. Y la flor le responde: “No; mejor es que nuestros
corazones y nuestros cuerpos y nuestras almas se junten, para que no puedan
ser separados jamas”. Y le dijo el gusano: “Pero entonces dejaremos de existir”.
“Si, replico la flor, dejaremos de ser, pero seremos mejores, seremos eternos y
seremos uno solo”.

Luego la flor se cerro, para poseer totalmente al gusano y éste se deshizo en un
ardiente deseo de entregarse todo. Ambos enamorados, gusano Yy flor,
cambiaron y refundieron sus formas y colores, y para huir de las aguas se
convirtieron en otro elemento nuevo: la mariposa, que es en realidad un cuerpo
de gusano y una flor que vuela.

Y la mariposa, flor volandera, volara eternamente hasta que otro Diluvio obligue
al mismo gusano y a la misma flor de origen a separarse, entregando cada uno
lo que en principio le pertenecid, que era suyo y que dio al otro.

(Relatado por el ingeniero sefor Julio C. Rivadeneyra).

EL ORIGEN DE LAS FLORES

En un principio el planeta terrestre no poseia sino tierra, montafias, mar, rios y
nubes.

Los hombres no habian visitado su superficie; los animales no existian y las
plantas y las flores no ofrecian la belleza multicolor de sus aspectos. La Tierra,
pues, era estéril y su vision monétona y desolada.

Cierta mafiana, en que el Sol hacia un recorrido por sus propiedades celestes
llegd a nuestro planeta y no encontrando con quién departir, qué hacer, qué ver,
ni a quién mandar, meditd. Al encerrarse en su mas intimo pensamiento se limitd
a si mismo.

Todas las esferas dejaron de latir y de vivir y fue la muerte momentanea o el
suefio total del Universo entero.

Ante aquella paralizacién de la vida, ante aquella cesacién de la existencia, todos
los Dioses rodearon al Sol, inquiriendo por la causa de su mal, ofreciéndole su
ayuda; pero el astro y Dios permanecia mudo, concentrado, frio y extatico.



La falta total de luz en todos los ambitos produjo la oscuridad general, en forma
tal que hasta el mismo Sol dej6é de ser luminoso. Se acercaba, pues, el fin del
Universo, la decadencia de los Cielos, la crisis del Cosmos, la muerte de la vida.

El dnico sér que no habia asistido a aquella extrafia reunion era la Luna, por
estar ocupada en los menesteres de su hogar celestial, como esposa del Sol;
pero al notar la falta de luz lleg6 prestamente a la Tierra y al preguntar el motivo
de aquella reunion, el Sol, dejando por breves instantes, el profundo éxtasis en
gue se encontraba, le dijo:

“‘La Tierra estéril; la Tierra se muere. Nada se ve en ella; impera la tristeza y
reina la desolacion. No quiero poseer un lugar oscuro y tenebroso,
completamente falto de belleza. Debe morir”.

Pero la Luna, que entonces poseia luz por todos sus lados, le dijo: “Yo cederé la
mitad de mi vida luminosa para darla a la Tierra. ;Quién querra darle mas?”

Y cada uno de los planetas-dioses fué ofreciendo un color, comenzando por el
propio Sol, que di6 el negro, y una vez juntos todos los colores, tomandolos en
su mano, como una semilla ubérrima, los esparcio sobre la superficie de la Tierra
y a su conjuro se crearon las flores y al caer en el mar se reflejaron en lo alto,
produciéndose el primer arcoiris de los tiempos, que es como un ramillete de
flores en el Cielo.

(Recibido por medio de una comunicacién anénima).

LOS PAJAROS: HOJAS QUE VUELAN

Guatan, Dios de los vientos y de las tempestades dominaba en la Tierra ; sus
ordenes eran irrevocables; nadie controlaba sus acciones ni entorpecia sus
mandatos; los vientos imperaban en el planeta.

El Dios del mar. Ni, que veia diariamente sucia la superficie de sus limpidas
aguas por las tierras que levantaba el Dios Guatan, protesté ante su Dios y
Padre, el Sol, por este hecho, que no le permitia hacer de su mar el espejo y el
reflejo del Cielo, y ambos, Guatdn y Ni, presentaron sus demandas y
reclamaciones al Tribunal Supremo de su Padre.

Como quiera que la decisiva justicia del Sol se demorara demasiado, el Dios Ni
comenzd a emplear las mismas artes y los mismos métodos de Guatan, Dios de
los vientos, y cuando este dirigia sus fuerzas sobre el mar, el Dios Ni, para que
no fueran ensuciadas sus aguas.

Entre lo que era aventado y soplado por uno y otro Dios se encontraban las hojas
de los arboles, las cuales debido a que se hallaban bajo la influencia de fuerzas
iguales en potencia y contrarias en accion, se quedaron volando en el espacio,
sinreposar enla Tierra ni en el Mar y asi estaran surcando los espacios infinitos,
llevadas por la fuerza de esos dioses, hasta que el padre de ambos resuelva la



contienda, dando su sentencia definitiva que otorgue a uno de aquellos dioses
un derecho eterno. Pero como ambos son sus hijos y el padre se resiste a dar
una sentencia con desmedro de uno de ellos, aquella sentencia no sera
pronunciada jamas.

Y mientras tanto las hojas seguiran volando, pero convertidas en pdjaros, con
los siguientes atributos de las plantas: las alas son las hojas; los colores son las
flores; las patas y el pico son las ramas y el cuerpo es el tronco.

De aqui que esta leyenda establece que los pajaros son hojas que vuelan.

(Relato por el sefior Roberto Paredes)

GUATAN, DIOS DE LOS VIENTOS

Nos cuenta esta leyenda que Acallanga, un sembrador mochica, se encontraba
junto a un idolo, cercano a la huaca de su pueblo, Salas, implorando a Guatan,
Dios de los vientos y de las tempestades, que cesara en su furor, ya que le
estaba destruyendo sus sementeras de maiz en choclo, y le decia:

“Padre de los vientos, Sefior de los aires, duefio de las nubes y la tempestad,
dame con tu ayuda la tranquilidad; que si tu eres bueno, cesando mi mal, te haré
una “allecpunga”, con mis propias manos y el maiz dorado no te faltara”

Y llegando al Cielo su plegaria ingenua cesaron los vientos y la tempestad, y el
maiz de verde se torné dorado, y volvié la calma y la majestad. Nadie habia
escuchado aquel soliloquio y Acallanga, el indio mochica, creyendo a Guatan
que hubiera perdido el don de escuchar, se olvido del voto, recogié sus choclos
y jamas el idolo que habia prometido, ni el grano dorado, le dio al Dios Guatan.

Y paso una siembra y volvio a un mas y de nuevo el indio pudo cosechar, pero
en vez de choclos, maiz y pancal, encontré6 a su campo que 4staba repleto de
dioses Guatan. Eran muchas piedras, idolos por miles, que se repartian por todo
el maizal y por cada planta de su sementera, que el habia cuidado, por toda
cosecha, hallé al Dios Guatan.

Alli, en ese campo, y desde aquel dia, imperd la lluvia con el ventarron, la
escarcha, los vientos, la helada, el granizo, silente, constante, brotan de cada
idolo de ese Dios Guatan. Y Acallanga, el indio mochica informal, se haya
convertido en piedra del mal. Sentado a la entrada de su antiguo campo un
desfiladero de la serrania con las manos juntas ocultas en su cara, prueba del
dolor, y la espanta el hecho de ver a su campo que fue un tiempo ubérrimo,
convertido todo en piedras Guatan.

Y alla en los desfiladeros de las serranias de Salas, Penacho, Incahuasi, Colaya
y Caniaris, limites de Lambayeque, existen verdaderos campos, que semejan un
hombre sentado, en actitud de orar, que segun esta leyenda son otros tantos



indios Acallangas, convertidos en piedras por el Dios Guatan, para perpetuar el
hecho y recordar el castigo.

(Arreglados con forme a datos proporcionados por el sefior Agustin Isaziga)

LEYENDA DEL AGUILA IMPERIAL

A pocas leguas del pueblo de Oyotin, ya en término de los ramales de la
cordillera, en la planicie occidental del fecundo valle de safia, existe un aguila
bicéfala, altanera y enorme, mirando al poniente. Es de gran altura y se divisa
desde algunas leguas del referido valle. Se trata, en realidad, de un mayestéatico
y colosal monumentos antiquisimo de piedra, no se sabe si obra de la Naturaleza
o de los primitivos moradores de la comarca, pero el precioso tesoro monumental
existe.

La leyenda que encierra ese monumento de granito es ésta. Poco antes del
establecimiento del Imperio Incaico, antes también de que los soberanos
peruanos ostentaran la “mascaipacha” o simbolo de su autoridad real y la borla,
cuando aun se adoraba a los rios, las iguanas y los arboles, aun aguila enorme
recorrio las costas del antiguo Perd, buscando donde reposar. Todos los
volatiles, temerosos se escondieron, el cielo no fue surcado por animal alguno,
todos los nidos estaban ocupados y solo el aguila bicéfala revoloteaba alrededor
de los ceros y de las alturas mirando constantemente al Sol. Ya al caer de la
tarde y por mirar la luz de aquel astro se dirigié hacia él, para buscarlo y para
seguirlo, pero en ese preciso instante se produjo un eclipse total de Sol, que
perturb6 al aguila, la cual creyendo que era la noche eterna, se poso sobre la
parta mas alta de un cerro, que desde entonces lleva el nombre de Cerro del
Aguila.

Aqui la leyenda encuentra como simbolo, la muerte de las viejas devociones y
de las antiguas creencias; el triunfo del mito solar y de su culio y el
establecimiento, en el Peru de la dinastia de los Incas.

(Relatado por el sefior Martin G. Herrera)

LA ARDILLAY EL CARBUNCLO

Ambos animales habian sido importantes sacerdotes del culto solar. Cuando se
realizo la conquista, la ardilla, temerosa y creyente se convirtio al cristianismo y
el carbunclo, constante y valiente, continuo en su fe primitiva.

Ante tal situacion, abiertamente opuesta, una misma ley no podia ser aplicada a
los dos, al mismo tiempo, en casos tan contrarios. Por eso el Sol, siempre
justiciero, dicto su sentencia convirtiendo a los dos sacerdotes en dos animales
diferentes, con las siguientes caracteristicas.



A la ardilla le dio por atributo la vivacidad y la curiosidad; la hizo de un color
semejante al de la tierra y quiso que en forma casi grafica remedara el acto de
persignarse; que se Vvolviera domesticable y que viviera en contacto con los
hombres, por sugestionable, por haber aceptado las cosas de los hombres y
seguir las mismas ideas de éstos.

En cambio, al carbunclo, le dio la fuerza de lo invisible, de lo no corporeo, de lo
ideal; le concedi6 como maximo atributo el que caminara de noche, solamente,
es decir, cuando falta la luz del Sol, como para que le sirviera de reemplazo y
como prueba de su devoto respeto por su culto; que ostentara, sobre su lomo un
Sol en miniatura, con luz propia y que fuera su color enteramente negro, para
gue se notara mas su refulgencia. Todo esto por haber permanecido firma
constante en su culto primitivo.

Por ello la ardilla hace el ademan ridiculo de persignarse tienen color de tierra y
es facilmente domesticable, mientras que al carbunclo no se le puede ver de dia,
es de color negro, jamas ha sido domesticado y alumbra por las noches.

(Segun relato d la sefora Blaza Rioja)

LA IGUANA QUE DESTRONO A LA LUNA

Félam se llamé antiguamente e pueblo de Mérrope, el cual existia desde antes
de la conquista espafiola y antes también que los Incas subyugaran al Gran
Chima.

En tiempos del Inca Yupanqui “se retiraron las nubes muchos meses, que
sobrevino a Félam una gran epidemia, infructifera la tierra y secos los montes”,
dice le curioso y detallado manuscrito del cura de Morrope, licenciado don Justo
Modesto Rubifios y de Andrade.

Debido a esta sequia, los de Félam decidieron abandonar esas tierras e irse a
residir al cercano pueblo de Pacora, y lo hubiera hecho sino se produce el
siguiente acontecimiento, que cambio sustancialmente la vida y la ubicacion del
pueblo de Félam. Tres chicos se hallaban jugando hacia el oriente de aquel
pueblo primitivo; concentrdndose a perseguir a una iguana, la cual se escondio
en la tierra. Los chicuelos, por seguirla, comenzaron a ampliar la entrada por
donde habia aquel animal, pero en lugar de encontrar a la iguana encontraron
agua. Al aviso que dieron a sus padres, el pueblo en pleno se constituyd en el
sitio y trabajando todos fue aumentando el tamafio de aquella brecha, hasta que
saltd un chorro de agua dulce y cristalina. En ese mismo sitio se cavo,
después,un pozo el cual durante muchos afios ha venido sirviendo para todos
los usos y que se encuentra en la inmediaciones del pueblo de Morrope, a donde
se trasladé el antigua pueblo de Félam.

Este hecho dio motivo para que se formara, del propio barro de aquel pozo, una
enorme iguana, la cual fue colocada en el adoratorio publico, como sefial de
agradecimiento y de respeto, desterrando a la Luna , que ocupaba ese lugar, y ,



ademas en prueba de profunda devociony supremo agradecimiento, como singo
de gratitud y de solemnidad, se procedi6 al sacrificio de los tres inocentes
chicuelos, descubridores del pozo y del agua.

A este pozo le dieron por nombre Murrup, que en lengua mochica significa iguana
y que después se convirti6 en Mérrope actual. Asi, pues, Félam, que quiere decir
sentarse a descansar, porque en ese lugar se detenian los traficantes y que es
actualmente conocido con el nombre de El Paraje, situado entre Sechura y
Morrope, fue el primitivo asiento de este Ultimo pueblo.

Se sefiala la fecundacion de Félam hacia el afio de 1125, en que el cacique
Culloc — Capac vino del Cuzco, fundando el pueblo de pacora, haciendo del
Félam antiguo su “guaranga” o sea su anexo.

(Tomado de un antiguo manuscrito)

EL VENADO : AEROLITO TERRESTRE

Ninguno de los bélidos celeste habia caido en la Tierra. Ellos habian surcado las
esferas estelares eternamente.

Cierta noche de plenilunio, ofrecia sus votos y sus sacrificios a los astros, Huita
Cuma, sacerdote publico.

Al elevar los brazos y bajar la cabeza un aerolito ilumino los contornos, dando
tonos blanquecino — celestes al templo y al propio oficiante. Por tres veces,
segun el antiguo ritual, deberia verificarse la vieja ceremonia, y por tres veces
consecutivas el fendbmeno celeste las acompafié con su frecuencia y con su luz.

El ceremonial habia terminado, pero Huita Cuma, contrariando la ley y olvidando
la tradicidn religiosa, la realizd de nuevo, pero invirtiendo la forma, esto es, que
baj6 los brazos y elevo la cabeza, mirando la estela luminosa que en el Cielo
dejara el fendbmeno y éste se vuelve a producir, pero esta vez el bélido se
precipito sobre el sacerdote destruyéndolo, asi como el templo en que oficiaba,
gue se encontraba situado en las inmediaciones de Chongoyape.

Era el castigo que las leyes de los Cielos imponian a los hombres, ya que a éstos
les estaba prohibido sefalar o mirar siquiera al rayo, al arco iris, el relampago y
dicha ley no exceptuaba al aerolito.

Hasta entonces no habia existido en nuestras tierras el venado, pero el bélido
celeste y el sacerdote terreno se juntaron y de aquella conjuncion se formé aquel
animal, que tiene, como aerolito, las caracteristicas de la velocidad, la belleza y
la delicadeza.






Y asi como los aerolitos atraviesan vertiginosamente los Cielos, los venados, sus
contrapartes terrestres, cruzan velozmente las tierras, para avisar a los hombres
que las leyes de las esferas son inmutables y eternas.

Y fue desde entonces que los aerolitos cayeron en la Tierra y que los venados
se produjeron en ella.

(Relatado por la sefiora Incolaza Gonzales)

EL CARNERO, HIJO DEL CIELO

El Sol era el pastor de los cielos y cuidaba de su rebafio de carneros, dioses
como El, los cuales le servian para el alimento material y para el sacrificio
espiritual, restandole peridodicamente algunas de sus crias para emplearlas en
aguellas preciosas necesidades.

Los hombres, ajenos a esos cuidados, no conocian a dichos animales, y se
alimentaban y vestian enteramente de productos vegetales.

En un equinoccio de verano a, al pretender, el Sol, coger a uno de sus carneros
celestes, se le escapo de las manos y por estar aquel astro muy cerca a la Tierra
, el carnero cay6 en ella.

Aquel carnero, como todos los de su especie estelar tenia en vez de lana
vaporosas nubes de color anaranjado, pero por haber caido en un campo de
algoddén ya en bellota abierta tom6 el color blanco de ese vestal, de donde
tuvieron su origen todos los carneros blancos del mundo.

Una hermana del caido, por un acendrado amor fraternal, y por seguir a su
hermano se precipit6 voluntariamente ala Tierra , cayendo en un lugar gangoso
de donde tomé un color parduzco su lana, originandose, por esto y para siempre
los carneros de este color.

Desde aquella época los carneros se quedaron en la Tierra , macho y hembra y
ofrecieron a los hombres su alimento y su lana; y el Sol, en prevision de nuevas
deserciones o0 accidente, permiti6 que sus carneros del Cielo tuvieron aquella
pareja de hermanos, macho y hembra, su representacion genuina y a los
restantes los alineé los juntdé entodo el &mbito celeste, como si fueran un cinturén
de espuma de donde provino la Via Lactea.

Y fue desde entonces que en todas las solemnidades ritualistas y en todas las
festividades religiosas de importancia fueron sacrificados los carneros de ambos
colores, tanto porque eran de origen solar, cuanto por imitar al Sol que hacia lo
mismo, sacrificAndolos.

Y fue el mismo Padre Sol el que autorizé a los hombres para que efectuaran eso
sacrificios, para el diario sustento, diciéndoles: “Mirad como coméis de mis
carneros, porque el que lo comiere en pecadoy con dos voluntades y corazones.



Yo, vuestro padre, lo veré y lo castigaré y pasara grandes trabajos; pero el que
con voluntad Unica y entera lo comiere, Yo vuestro padre y la Luna y el Trueno,
os lo gratificaremos y os daremos fuertes hijos felices afios y tendréis mucha
comida y todo lo demas que sea necesario, con toda prosperidad”.

(Relatado por la sefior Tomas Ballester).

LEYENDA DEL YUCAL

El Dios Viracocha recorria las tierras yungas, después de una caceria muy
accidentada y muy larga, en la cual habian intervenido muchos de sus
congéneres celestiales, y tuvo hambre.

Hasta entonces el fruto de la yuca se producia en las mismas ramas del arbusto,
y por lo mismo era de facil acceso y no se requeria, para tomarlo, destruir a la
planta.

El Dios Viracocha, para aplacar el hambre, penetrando en un yucal, pretendio
coger algunos de los frutos mas grandes y sabrosos, pero éstos, impulsados por
el egoismo y no reconociendo al Dios, por la falta del Sol y por su indumentaria
y por el aspecto de cansancio que tenia, se desprendieron de las ramas y
resbalandose por el tronco se internaron en la tierra, negandose asi, y en sefial
de protesta, a satisfacer las necesidades del buen Dios.

Y se produjo la maldicion, que dijo:

“Si te rebelas contra tu Dios, desde hoy y nunca mas serviras para nuestro
alimento. Los hombres y los animales te disfrutardn, pero a condicién de
destruirte.

Tu, tendras por propia raiz el fruto que produzcas’.

Y fue desde ese dia que para obtener el fruto de la yuca es preciso destruir al
arbol que la produce.

(Relatado por el sefior Moisés Ezcurra).

LA TORTUGA

En un festin de los dioses hizo falta la comida y no era facil ni inmediato el
conseguirla.

Latortuga, antiguo dios, participante de la fiesta, se habia encargado de preparar
el festin y sobre ella recayd, naturalmente, la abierta censura y la responsabilidad
integra. Todos los dioses se dirigieron a ella pidiéndole explicaciones y
alimentos, pero ni unos ni otros pudieron ser ofrecidos.



La honda critica de los diosesy la profunda desesperacion de la tortuga hicieron
que ésta se sacrificara a si misma, en aras al hambre de sus congéneres del
Cielo, y por un acto de magia inmediato y supremo, ya convertida de Dios en
animal, se dej6 comer. Mas, para que todos los dioses pudieran disfrutar de su
alimento predilecto, hizo que su carne fuera igual a la de varios animales, lista
para ser comida y para los diferentes gustos de cada uno de los dioses.

Por eso la leyenda encuentra aqui explicada la razén por la cual la carne de la
tortuga es de diferentes aspectos, colores y sabores, puesto que su carne esta
formada por las de gallina, de cerdo y de pescado.

Los dioses asistentes a la fiesta, para no sufrir otra vez, en algin nuevo
banquete, las molestias del hambre y la demora, y para castigarla, la desterraron
del Cielo; diéronle por atributo la pereza, remedo de su imprevision; hicieron que
pudiera estarse sin comer mucho tiempo, para que recordara la falta cometida 'y
a fin de que no fuera codiciada su carne, en algun otro banquete de los dioses,
le pusieron sobre esa misma carne una coraza del todo invulnerable.

Sin embargo, no pudieron olvidar su sacrificio en beneficio de ellos y por esto le
permitieron que siguiera dando las mismas carnes diferentes que les habia
ofrecido a ellos, en su magico festin, realizando el milagro, por haber sido dios,
de poseer la carne del animal que vuela, del animal que corre y del animal que
nada, simbolo de los tres elementos que se hallan sobre la superficie de la tierra:
aire, tierra y agua.

(Relatado por el sefior Bernardino Olazabal).

EL LOBO MARINO

El lobo marino habia sido un habitante de la tierra, que fue convertido en un
animal del mar, de conformidad con la siguiente leyenda.

El Dios de las nubes recorria las orillas del mar, en blusqueda de una tela
vaporosa que pudiera reemplazar a sus hijas, las nubes, y encontré a la espuma
de mar. Tomo de ella y ascendio a su hogar; pero al compararlas encontré a la
espuma de categoria mucho inferior y la devolvi6 a la ola originaria.

El Dios del mar se resinti6 por este despojo, que habia sido hecho sin su
consentimiento ni autorizacion, y cuando el Dios de las nubes cumplia con
devolver la espuma, colocandola en la ola detenida, le cercené una mano. Desde
ese dia el Dios de las nubes, ya manco, perdi6 la mitad de su poderio, de donde
se explica porque las nubes no surcan sino la parte mas alta de la atmosfera.

Uno de los acompafantes, ayudantes, colaboradores o servidores del Dios de
las nubes, que no era ni dios ni hombre, sali6 en defensa de su jefe y amigo,
pero el Dios del mar lo golpe6 con una roca, dejandolo moribundo y ademas
sujeto a su poderio, porque lo convirtié en animal marino. Mas a pesar del estado



en que se encontraba, por fidelidad a su jefe, pudo sumergirse hasta el fondo del
mar y alcanzarle al Dios de las nubes la mano que le faltaba.

En premio a su accidon y aun cuando pertenecia a las huestes del Dios del mar,
se le permiti6é que tuviera cuerpo y cabeza de animal terrestre, que se alimentara
de pescado y de piedras y que muriera fuera de as aguas.

Desde entonces el lobo marino tuvo cabeza de perro y cuerpo de chancho, se
aliment6 de pecesy de piedras y cuando ya presentia su fin, salia del mar, para
ir a morir en alguna roca escarpadade la costa o en la mullida arena de la playa.

(Relato, en su nifiez, al autor, por un viejo pescador del puerto de San José.)

MITO DEL ORIGEN DEL MOCHICAY EL ALGARROBO

Luchaban en todas las esferas cosmicas los dos poderes eternos: los Dioses y
los Demonios, el Genio del Bien y el Poder Maligno, para establecer la
supremacia de sus propios derechos y rodaban por los diferentes mundos y
espacios siderales, en abierta y constante rebelién.

El Bien pretendia crear al ser que lo ayudara en la obra de la evolucion, al
hombre, y el Mal queria impedir esta realizacion, que le conllevaria un enemigo
declarado.

Surcando el Universo, llegaron aquellas fuerzas luchadoras a la tierra, en la cual
nada existia fuera del algarrobo, que era una planta rastrera, reptante, endeble
y raquitica, la cual nada era, nada significaba, ni nada producia, y a pesar de su
minima importancia una de las lianas del algarrobo se enrosco en los pies del
Genio del Mal, accidente que fue aprovechado por su enemigo para dominarlo.

Entonces y en agradecimiento, dijo el jefe de los Dioses: “Como si te hubieras
adelantado a mis deseos, has contribuido a mi victoria. TU seras desde hoy mi
siervo, mi semejante y mi aliado. Para que tengas poder, tu seras el candidato
elegido para ser hombre y tendras las caracteristicas de un Dios encerrado, de
un Dios en potencia, de un Dios encadenado. Hombre por fuera y Dios por dentro
seras, desde ahora, grande y fuerte en tu aspecto; severo y sereno en tu forma;
eterno y constante en tu vida. No necesitaras sino de Mi y del Sol, para vivir,
porque a nadie debes tu emancipacion sino a ti mismo y a M.

Y al conjuro magico se creo el indio mochica, que salié del propio arbol del
algarrobo, ya mayestatico.

Pero el demonio, que no estaba muerto sino cautivo, produjo su maldicion,
diciendo: “Puesto que te has tronado en mi enemigo y has contribuido a mi
derrota. Yo, el Genio del Mal, en oposicidén a las virtudes que te han sido
otorgadas, te concedo, para siempre una parte de mi mismo. Serds mi vasallo,
mi projimo y mi aliado. Aunque seas grande y fuerte, el fuego de la pasion te
convertira en cenizas; aunque seas severo y sereno, te conmoveras cuando el



viento de la adulacién te roce; aunque seas eterno y constante en tu vida, pesara
sobre ti el soplo del olvido y de la ingratitud, y aun cuando Unicamente
necesitaras del Sol para vivir y perdurar, estaras unido a la tierra, con todos sus
vicios y defectos, puesto que sélo asi podras aprovechar de aquella primicia
celestial. Y ten presente que a Mi también debes tu liberacion. Atiy a Mi".

Por esto:
El algarrobo es Dios: él jamas llora;
el algarrobo es diablo: nunca reza;
no necesita nada en su grandeza,;

nada pide jamas, ni nada implora.

El algarrobo es Dios. Desafiante y austero, solo fuerte, nace y crece donde la
aridez de la tierra nada ofrece; majestuoso y solemne se fortifica con la propia
arena candente, con la arena muerta, que no produce Yy realiza el milagro de vivir
de la nada.

El algarrobo es Diablo. Lo demuestra asi su indestructibilidad: es eterno como el
Mal, y se burla del Tiempo, domina a la Tierra y se rie de la Naturaleza.

Representado, pues, al Diosy al Diablo, Bieny Mal, Cielo e Infierno, los pares
de opuestos; realizandose en él la dualidad completa, que es la Unidad absoluta,
simboliza la perfeccién. Faltariale, tan sélo, el sello de propia personalidad, el
aporte humano. Pero el algarrobo también lo posee.

En su aspecto morfologico tiene la corteza broncinea como el color del indio; el
corazon rojizo del arbol representa la sangre del mochica y sus espinas y
aguijones son los cabellos hirsutos del yunga. Por su interpretacion intrinseca es
rebelde, altivo e incorruptible. Elalgarrobo

Primero se rompe antes de doblarse y el indio muere con su secreto; el fruto del
arbol es de color dorado como el de aquel Sol que los indios adoraban; su
madera se petrifica en el agua, tal su constancia y asi proceden los mochicas en
sus costumbres ancestrales que aun subsisten; si en arbol rebota el hacha, el
mochica rechaza al castellano; vive aislado y solo como existio aquella
civilizacién; y, como el indio, a pesar de vientos y tempestades, inundaciones y
sequias, que representan la conquista y el atropello, el pillaje y la ruina, ambos,
el algarrobo y el mochica subsisten iguales, venciendo al Eterno.

Duro es el corazdn del arbol como es impenetrable el pensamiento del indio; el
arbol no permite que a sus expensas viva planta alguna, como la civilizacion
nombrada que no permitié extrafias influencias, y asi como ella no se cansa de
esperar nunca la resurreccion de su antiguo poderio, tampoco el arbol se fatiga
de retar al Soly de lidiar con la arena. Y asi, juntos ambos, desafiando al tiempo
y a la muerte, son uno solo en esencia y un bosque es una raza, porque:

Ese arbol desafiante nunca llora,
y aquel indio solemne nunca reza,;



Si aquel nada pretende en su grandeza,
éste nada pide jamas ni nada implora.

(Tomado de las diversas fuentes orales).

LEYENDA DE LOS MUERTOS QUE ESPERAN

En los mas remotos tiempos, cuando el sol no era padre de los primeros
habitantes de las tierras yungas los muertos no eran sepultados en cuclillas, ni
se procuraba, en manera alguna, su momificacion.

Corren las edades, y el tiempo, el Unico triunfador y constante, aquel que nunca
se apresura y que nunca olvida; aguel que siendo ciego no ha equivocado hasta
hora el camino; el que no vitupera ni ensalza; el equilibrado perfecto, trae a los
hombres el mensaje del Padre y Creador.

La leyenda quiere ver al tiempo disfrazado de sol recorriendo los arenales vy las
tierras feraces, para decir a los hombres que El es su progenitor, que lo
obedezcan porque pretende conducirlos a su lado, al Eterno Azul. El les ensefia
la dualidad existente: dia y noche, la luz y oscuridad, trabajo y descanso, vida y
muerte, y les dijo: “No os detengais jamas. El descanso es la espera. jSeguidme!.
Los muertos se levantan y vienen a Mi y los vivos se apresuran”.

Y los hombres discurriendo imaginativamente que ven al Sol tan lejano, pero que
les quema tanto, consideran que los circulos constantemente repetidos que
ejecuta, lo mismo que sus apariciones perioddicas es la prueba palpable de su
oferta; que los esta esperando, y a fin de que los muertos puedan continuar su
ruta hacia El, comenzaron a sepultarlos en cuclillas, en posicién de descanso,
como para recordarles que no estan del todo derrotados; que se hallan listos,
esperando, para seguir su mancha hacia el Sol su Padre. Y a fin de que cuando
se realice estd union, no se encuentren descompuestos y sus restos
diseminados se procedié a su momificacién; porque de esta manera los muertos
que esperan no se demorarian para reconstruir sus cuerpos y saliendo de sus
sepulcros engrosarian la macabra caravana de la Muerte , que vuelve a la Vida.

(Relato de la Sefiora Carmela Flores).

LEYENDA DE LA SERPIENTE DE FUEGO

Cuenta esta leyenda que de la Huaca Chotuna salia, todas las noches hacia la
Huaca de Chornancacun, situadas ambas en el sitio denominado El Muelle,
jurisdiccién de la hacienda Bodegones, en el Lambayeque Viejo, una luz verdosa
y alargada, que en forma lenta raptaba, por las arenas que separan dichas
huacas, dejando impresa una huella ancha, semejante a una rueda de carreta.
Se trataba, en realidad, de una enorme serpiente, de resplandeciente luz verde,



gue cada noche hacia este recorrido, para alimentarse con el ganado que
pastaba por aquellas regiones.

La leyenda popular sostiene que aquel reptil es el alma del sacerdote del
santuario de la Huaca Chotuna , que va a oficiar sus ritos nocturnos de magiay
encantamiento en la Huaca de Chornancacun, afadiendo que no se le puede
ver regresar porque emplea el pasaje secreto y subterraneo que une a ambas
huacas.

Ese sacerdote es un sacerdote cristiano, porque cuando el culto catdlico
desplazd al culto solar, en las tierras lambayecanas, un sacerdote dominico de
introdujo en el subterraneo o cueva de la Huaca Chotuna y, pisoteando los
idolos, termind con todas las formas exteriores del culto propio de la religion.
Pero el Sol, que queria continuar con su poder religioso lo maldijo, anunciandole
que nunca mas veria su disco rutilante en el Cielo; que su pecho sufriria,
oprimiendo las espinas y las arenas y que se alimentaria solamente de animales.

Y bajo el peso de aquella eterna maldicion solar, el fraile se convirti6 en
serpiente, cuyo cuerpo reposa constantemente sobre las arenas candentes y las
espinas agudas del camino sélo sale de noche, porque no puede ver el Sol y se
come el ganado, para no alimentarse sino de animales.

(Relatado por el Sefior José F. Recoba y Polo)

LEYENDA DE LA ENEMISTAD ENTRE LOS CERROS CHAPARRI Y
YANAHUANCA

El Cerro de Chaparri se encuentra situado en el Departamento de Lambayeque,
hacia el noroeste, casi en los linderos con el Departamento de Cajamarca y el
Cerro de Yanahuanca pertenece territorialmente a este Ultimo departamento. La
distancia que separa a ambos cerros es enorme y a pesar de ella y de los
milenios ya transcurridos, los dos cerros contindan odiandose e insultandose.

En el Cerro de Chaparri se encuentra sepultado el cadaver de Chaparioc, célebre
cacique que gobernd los contornos, comprendiendo Chongoyape, las haciendas
de Patapo, Combo, Tulipe, Almendral, etc., a todo lo cual se le dio el nombre de
Shongoyapu, 0 sea noble corazdn, gran corazon, corazon sagrado.

Chaparioc ademéas de ser el cacique, era el sacerdote que guardaba las
ensefianzas puras, el depositario de las doctrinas religiosas sagradas, miembro
de la Gran Fraternidad de los seres de Faz radiante; el Supremo Guia de los
orillan el sendero de la derecha, el de la evolucién y era Gran Oficiante de la
magia blanca, que tiende a la superacion del espiritu sobre la materia.

Tenia, Chaparioc, su templo iniciatico en un cerro cercano, llamado el Cerro
Mulato, en el cual hasta ahora mismo se pueden ver y estudiar una serie de
signos desconocidos e indescifrables, todos aquellos esculpidos en las piedras
gue componen dicho cerro.



Por el contrario, el Cerro de Yanahuanca, estaba habitado por el sacerdote del
mismo nombre, quien era un practicante de las malas artes, de la magia negra,
de los seres de la faz tenebrosa, que tienden al egoismo y a la destruccion.

Ambos sacerdotes, por la disimilitud de sus ideas de sus creencias y de sus
practicas, eran enemigos, y como es natural la lucha entre sus huestes no tardo
mucho en producirse, procurando cada uno de los jefes conquistar los territorios
del otro y denominar en las conciencias de sus contrarios.

Los hombres de Yanahuanca sorprendieron a Chaparioc y a los suyos, habiendo
dado muerte aquel cacique, personalmente, al propio Chaparioc, llevandose
como trofeo una mata de higo, que fue plantada en la cumbre del cerro de
Yanahuanca, que aun existe, y fue trasplantada por este mismo cacique, cuyo
nombre significa negra entrafia o alma negra.

Los secuaces de chaparioc rodearon el cadaver de su jefe y pidieron a su Dios
y Padre, el Sol, su resurreccion, la que consiguieron. Una vez vuelto a la vida, el
cacique Chaparioc, reunié a sus hombres y procedié a sorprender a Yanahuanca
y a los suyos, a quienes encontré totalmente embriagados, y haciendo uso de
sus poderes magicos, para que no volvieran a la vida, en lugar de matarlos, los
convirti6 en piedras. De aqui explicado porque entre los cerros Chaparri y
Yanahuanca existe una cordillera de pequefios cerros, que es conocida con el
nombre de Cordillera de los Negritos.

Cuando Chaparioc murié de muerte natural, su corazon fue extraido del cuerpo
y enterrado aparte, en la cumbre misma del Cerro Chaparri, en donde se ve
actualmente una roca, que tiene el aspecto de un corazon invertido, porque asi
fue como se enterrd el corazén del cacique Chaparioc; con el vértice hacia el
Cielo, en prueba de que sus ansias y sus anhelos se habian dirigidoy continllan
dirigiéndose hacia el bien, hacia el Cielo y hacia el Sol.

Y todas las noches ambos cerros se insultan y se increpan. Chaparioc por la
planta de higo que detenta Yanahuanca; éste por su conversion y la de los suyos
en piedras y la Cordillera de los Negritos protesta igualmente porque fueron los
esclavos de Yanahuanca.

Y asi continuara la lucha eternamente, hasta el fin de mundo, porque no sélo
luchan ellos, sino también, y como un simbolo, el Bien contra el Mal.

(Relatado por el Ingeniero Sefior Julio C. Rivadeneyra)

LEYENDA DE LA HUACA PINTADA DE ILLIMO

La Huaca Pintada, que se encuentra a cosa de un kildmetro hacia el sur del
pueblo de llimo, fue primitivamente un santuario o templo religioso consagrado
a la adoracion de la Luna , los rios, las lluvias, las iguanas y las arafias. Estaba
construido totalmente de adobdn, sin ningin adorno o pintura, bien fuera interior
0 exterior.



Antes del gobierno del Inca Pachacutec, esto es cuando aun no se habia
verificado la conquista de los Yungas por los Incas, el sacerdote que dirigia las
actividades del aquel santuario, llamado Anto Tunga, sofi6 que el Sol se le
acercaba quemando totalmente el santuario, y que le dejaba impreso, en la cara,
el aspecto y el color de aquel astro, como para recordarle que estaba obligado a
rendirle el tributo de su adoracion.

Pero el viejo sacerdote, rehuyendo el aviso, continio ofrendando sus sacrificios
y sus libaciones, sus votos y sus oraciones a la Luna , a las aguas y a los
animales, desdefando el ensuefio premonitorio. Pero cuando, en la madrugada,
desperto e hizo sus preparativos, del cocimiento del maiz de la chicha sagrada,
con la cual propiciaba a sus dioses, hallo el santuario totalmente coloreado de
rojo, en su exterior, y en su interior que los muros estaban decorados por tres
colores: rojo, el Sol; azul; el Cielo y amarillo, el Oro, y sinti6 en su faz aquel fuego
calcinante del Sol que le quemara en la noche anterior, y cayd muerto, pero
ostentando en la cara, como signo del poder del astro, una mascarilla de oro.

Y la Huaca Pintada de llimo fue decorada por el mismo Sol y la mascarilla de
oro, encontrada en la Huaca a principios del siglo actual, era la de Anto Tunga,
castigado asi por el astro, debido a su negativa para adorarlo, por no haber
querido establecer el nuevo culto de los Incas, y en los pueblos Yungas, y como
un seguro aviso de la proxima conquista de los triunfadores del Cuzco.

(Relatado por la Sefiora Incolaza Gonzales).

LEYENDA DEL POZO DE SARNA'Y EL ORIGEN DE LOS BRUJOS

Se llama Pozo de Sarna a una laguna pequefia, de agua cristalina, transparente
y limpiada, que se encuentra a un kildmetro mas o menos del actual pueblo de
Salas, en direccion hacia el este, camino de la Montafia.

La leyenda dice que todo aquel que se bafara en ese pozo, se curaria de las
enfermedades del cuerpo y de los males del alma. La enfermedad y la muerte,
pues, no existian para aquellos que se bafiaban en el pozo de Sarna. Pero fue
la propia Muerte la que emponzofidé ese pozo.

Un dia, la Muerte , después de arduo y afanoso trabajo, caminaba cansada,
sudorosa, anhelante, sucia, agobiada, y decidié bafiarse en aquel pozo, para
refrescar su cuerpo y aligerar su carga, pero desde el momento en que su cuerpo
toco las aguas del pozo, éstas se contaminaron con todas las enfermedades del
cuerpo y con todos los males del espiritu, sin que su linfa dejara de ser cristalina,
limpia y transparente, precisamente para engafar a los hombres y hacer que la
sarna de mal no tuviera fin en la Tierra.

Aqui, en esta leyenda, la tradicion, popular encuentra el nacimiento de los brujos
como profesionales, con sede en el pueblo de Salas, quienes no existian pero
como la Muerte cred las enfermedades, se produjeron también los brujos para
destruirlas.



(Relato por la Sefiora Escoléstica Failoc)

LEYENDA DEL CERRO DE LAS CAMPANAS DEL PUERTO DE ETEN

En el cerro o morro del Puerto de Eten existia antiguamente un volcan, el cual
estuvo apagado mucho tiempo; pero la maldad de los hombres y €] relajamiento
de las costumbres produjeron la irritacion del volcan. El cual para dar aviso de
su poder y de su fuerza, comenzd a echar humo, amenazando con arruinar los
lugares cercanos, con una de sus erupciones. Como las gentes de la comarca,
gue corresponde a los pueblos de Reque, Monsefl, Villa y Puerto de Eten, no
hicieran caso alguno de este aviso y continuaran en su misma vida disoluta, se
produjo una pequefia erupcion, que arrojé dos enormes piedras hacia la falda
del cerro, que corresponde al Puerto de Eten, y hubiera seguido su accion
destructora de pueblos, personas, animales y sementeras, a no ser por un angel,
quien apiadandose de los comarcanos, se arrodillé en esas do" piedras rodadas,
rezd en ellas y al colocar sus manos les imprimié el encantamiento de su
argentino son.

Se trataba, en realidad, de dos piedras dioriticas. Una de las cuales tenia una
brazada de largo, por media brazada de ancho y el otro poco menos del doble
de la primera.

Hoy no existe ya el encantamiento que muchos de nosotros presenciamos,
precisamente porque el argentino son que producian ambas piedras, indujo a
pensar que se trataba de un tesoro mineral que ellas encerraban y fueron
destruidas por un consul chileno. Esperando encontrar en sus destrozados
restos, sino el secreto del encantamiento, porlo menos, oro en polvo.

Y asi, por un menguado y metalizado interés, terminé en los finales del siglo
pasado, Ja leyenda del cerro de las campanas del Puerto de Eten y la mision del
Angel protector.

(Del Ambiente Popular)

LEYENDAS DEL ZORRO Y LA IGUANA , EL ALCATRAZ Y EL
HUEREQUEQUE

El zorro fue un indio noble que quiso por esposa a una mujer que no fuera de las
del color de su raza.

No hallandola en las tierras yungas, pasaba las noches a la orilla de los rios, de
las lagunas, en el campo abierto, cantando sus deseos, para que sus endechas
mitigaran sus penas Yy le concedieran lo que tanto anhelaba.

En una de esas noches de plenilunio observé que la luz de la Luna , reflejada
sobre el agua, se con vertia en bella mujer, de otra raza, ojos semejantes al cielo



y cabellera del color del grano de maiz madurd; y ante esta visién, en una
felicidad sin limites, creyendo realizado su ensuefio, se arroj0 al agua para
obtener y poseer su preciado don, pero al movimiento del liquido, la visién
desaparecid y la Luna , ocultada por una espesa y densa nube, oscurecio el
ambiente y el corazon del indio.

Y al mismo sitio y en todas las noches de plenilunio volvié el indio noble para
solazarse de nuevo con la vision magnifica; pero nunca mas se vivifico la imagen
y entonces, el desesperado enamorado pretendio al propio astro. Mas, el Padre
Sol, que juzgé al indio curado de tan insdlita pretension, con sélo aquella visién,
resolvié castigarlo definitivamente, por su atrevimiento y por su desobediencia a
las leyes del Cielo y de la estirpe, y lo condené a estamparse perpetuamente en
la faz de la Luna , como un dibujo borroso y anodino, satisfaciendo asi su amor
y su deseo, y en la Tierra , convirtio en zorro, estableciendo asi un castigo en
Cielos y un precedente en la Tierra.

Desde entonces la luna ostenta una mancha oscura, semejante a la figura de un
zorro, y este animal comenz6 a hacer sus refugios subterraneos, para no ver al
Sol, que lo habia castigado, y empezd a hacer sus correrias especialmente en
las noches de Luna, para admirar, a la distancia, a su esposa frustrada y lejana.

La iguana, habia sido destacado y pretencioso sacerdote de las antiguas
creencias mochicas, que se enamoro6 de la estrella Venus, debido a su belleza y
refulgencia, creyéndola hermana menor del Sol.

Tan solo para admirarla realizaba todas sus actividades personales de noche,
olvidando algunas veces sus obligaciones sacerdotales, dejando de efectuar las
practicas y los ritos mas esenciales, especialmente el cocimiento del maiz para
la chicha sagrada, todo con el fin de embelesarse en la contemplacién del astro,
su principal amor, que refulgia mas intensamente en las primeras y en las Ultimas
horas de la noche. Esta desatencién trajo por consecuencia la pérdida de la fe,
calamidades y miserias generales, desobediencia, indisciplina y la colera del
Cielo.

El Sol, creador, guardian y custodio de la fe, y padre de la religion, ante tal
desacatd a sus mandatos y a sus leyes, convirtio6 al sacerdote en iguana,
haciendo que habitara en los santuarios, desde donde podria contemplar mejor
a su amada del Cielo; ordené a los sacerdotes” del culto que el "mote" del maiz,
para el cocimiento de la chicha sagrada, se habria de preparar en las primeras
horas de la madrugada o en las dltimas de la tarde, precisamente cuando mejor
se distingue a Venus, a fin de que no se olvidaran de sus obligaciones rituales.

Y fue desde entonces, y obedeciendo a aquella maldiciony a aquella orden, que
la iguana vive en las huacas, viejos santuarios, y los nativos mochicas hacen el
cocimiento del maiz en las madrugadas, dandole a Venus el nombre simbdlico y
recordatorio de “pone mote”.

Yunga pescador y plebeyo fue el alcatraz, que pretendié en amor a una de las
virgenes del Sol.



Desde nifio vivio en una isla desierta, sin los reclamos del amor y sin las
obligaciones de la civilizacién; ignorante de las pasiones humanas y de la belleza
femenina.

Una mafana, en busca de la pesca, arrib6 a las costas yungas y se interné en
los llanos; convividé con sus habitantes, gozd de sus comodidadesy se enamoré
de una de las virgenes del Sol, lamada Cora Fisan, quien se ocupaba, como
todas las de su estirpe, de hilar y tejer ropas de algodon y de lana para los idolos.

Cora Fisan se encontraba quemando, como era de rito, lo que habia sobrado de
la lana y el algoddn, junto con huesos de carneros blancos sagrados, que habian
sido sacrificados, y cuyas cenizas ofrecia al Sol, y el yunga solitario creyé que a
él se hacia el ofrecimiento.

lgnorante de las practicas y de los ritos, de las costumbres y de las obligaciones
usuales, creyéndose hijo de otro mundo, con mejores derechos, sintiéndose
distinto de los demas, increp6 a los sacerdotes y desdefi6 los idolos, pero el
Supremo Guardian de la Ley Eterna , para castigarlo por su osadia, lo condend
al ridiculo, convirtiéndolo en alcatraz y haciendo que para atender a su sustento
simulara descender desde lo alto del Cielo, desde el Sol, morada de la virgen de
sus ensuefios, y para hacer ain mas cruel el castigo dejé que conservara en su
aspecto los rasgos pretenciosos de su idea.






Por eso, y desde entonces, el alcatraz se precipita desde lo alto sobre su presa,
como si viniera del Sol y ostenta gallardia, eleganciay parsimonia, como un triste
remedo de realeza y abolengo.

La pretencién del glerequeque se revela en su propio porte. Habia sido, en
realidad, el indio mas bello y elegante de la comarca. Teniendo hermosos 0jos
redondos, piel cetrina y apuesto talante, creyése el duplicado del Sol sobre la
Tierra.

Una mafiana, de refulgente Sol, en que se reflejaba éste claramente sobre la
superficie de las aguas, pretendié destruir el disco solar, con sus propias manos,
para acabar asi con su rival; pero cada vez que el agua se tranquilizaba el disco
adquiria nuevamente su primitivo aspecto, como por arte de magia.

Y esa misma mafana, el castigo se produjo, violento. El indio bello fue convertido
en guerequeque, de cenizo plumaje, con pretencioso aspecto y grandes y
hermosos 0jos.

Sin embargo y a pesar del castigo, el animal, per sistiendo en su imposible
rivalidad, y como para igualarse ridiculamente al Sol, se deja cazar, si se le
presenta la imagen del astro reflejada en un espejo y a la hora de mayor
refulgencia solar, cegado por el recuerdo de odio y de su castigo.

(Originado por diversos relatos populares).

LEYENDA DEL GAVILAN DE PECHO Y LA CULEBRA CORAL .

Una culebra coral hambrienta invadio, cierta vez. el nido de un gavilan para
comerse a los polluelos. Aquel volatil no habia experimentado, hasta entonces,
una sensacion mas profunda, puesto que era un animal cobarde; pero por esta
agresion luché y vencio, impulsado tan soélo por el amor a sus hijos.

Tal es el cuento en sintesis; pero la imaginacién popular quiere perpetuar
el hecho como leyenda vy dice que el gavilan se torné agresivo, se elevo,
con la culebra en el pico, hasta muy cerca del Sol, pero queméandole el fuego del
astro, arrojo al reptil. La culebra al caer, en la Tierra, se convirtié en rio, tomando
los siguientes colores: rojo coral, por la sangre del gavilan vertida en la lucha,;
verde por el mismo color de las hojas del arbol donde ella se realizd; gris oscuro
por la corteza del arbol y plomizo por el color de la tierra donde cayo.

Desdo entonces el gavilan se inmortalizd, porque debidoa su valor no tuvo miedo
al Sol y es el tnico animal que lo puede mirar sin cerrar los ojos, y en su
plumaje, en premio a su valentia, se ostentaron los colores amarillo palido y
grisaceo en recuerdo a su cercania al Sol y a su valor en la Tierra. Luego
comenzd su vida heroica y pudo atacar de frente, presentando el pecho
indefenso en la lucha, siendo aceptado, por tradicion, el hecho incontrovertible y
consistente en que es signo de triunfo y de buena suerte encontrarse con un
gavilan de pecho.



Desde entonces también toda culebra que se bafia, dejard previamente el
veneno escondido en alguna planta, para evitar que al ser convertida en un rio,
como a la culebra coral, se encuentre su veneno en el agua.

(Relatado por el sefior Martin G. Herrera).

LOS SAPOS ORQUESTA SOLAR

Dice la leyenda que el Sol, tratando de divertirse organizé una orquesta estelar,
que fue la musica de las esferas, designando como sus componentes a todos
sus sateélites. Solo la Luna fue relevada de esta obligacién por tener a su cargo
las ocupaciones propias de su sexo de mujer, el arreglo del hogar y el cuidado
de su propia belleza.

La orquesta cOsmica venia realizando, diariamente, sus deberes musicales sin
interrupcidn, mientras no se dio cuenta del privilegio establecido para con la Luna
, pero protesté ante el Sol por aquella preferencia y, desacatando la orden, dej6
de realizar sus acostumbradas armonias.

Y el castigo se produjo, transformando a los descontentos en animales. El Sol
los convirti6 en sapos, haciéndolos achatados para que se aparecieran
soportando el peso de su culpa; repulsivos para que molestaran con su
presencia; los tornd de un color oscuro para que representaran la lobreguez; hizo
gue apareciera en una de las mejillas de la Luna , uno de ellos, para castigar el
desacato tenido para con su esposa Yy los obligé a que croaran al anochecer,
para que de esta manera la muasica que se negaron a ejecutar, ante El, alegre y
voluntariamente, la realizaran como una obligacion, diaria, triste, continua y
mond6tonamente, como un desagravio, despidiendo al Sol, en cada dia y
anunciado su retorno al siguiente.

Para hacer aun mas cruel el castigo, los obligd a vivir en los charcos y bajo la
tierra, ocultando su vergienza ante el Sol y todo su cortejo, del cual habian
formado parte.

(Relatado, al autor, en forma de cuento, en su nifiez).

LA HUAMANTANGA TEMPLO DE LAS AGUAS

Fue el sitio denominado hoy la Huamantanga, que se encuentra situado entre
los pueblos de Lambayeque, Ferrefiafe y Mochumi, Santuario, palacio y
observatorio, dedicadoa los diosesde las aguas, alla, en la lejana época, cuando
se encontraba en pleno florecimiento la civilizacion yunga.



Como santuario, en él se realizaban las diversas practicas propiciatorias, que
tendrian a obtener copiosas lluvias, en las épocas mas convenientes; como
palacio, servia de oficina administrativa, para el mejor aprovechamiento y
distribucion de las aguas y como observatorio, en sus terrazas se ejecutaban los
calculos y observaciones meteorolégicas, que deberian predecir las lluvias, las
sequias Yy las diferentes variaciones climatologicas.

En cada noche de plenilunio se realizaban las pruebas magicas, las practicas
secretas y los célculos ocultos. A través de las edadesy sininterrupcion ninguna,
estos hechos se venian realizando ordenada y constantemente, con los mas
halagadores resultados agricolas y sujetos a la mas rigurosa exactitud. Nada
habia turbado la tranquila vida del lugar. Los sacerdotes, los empleados y los
cientfficos deslizaban su vida normal y uniforme. Nadie que no fuera de estas
tres categorias, cualquiera que fuese su sexo, edad, condicion o clase social,
podia penetrar dentro de los limites del palacio de la Huamantanga.

Sin embargo, una noche del rito, los ejecutantes de las ceremonias fueron presa
de un invencible sopor, que les impidi6 desempefiar sus diferentes roles. Sin
explicarse como habia sucedido, al despertarse, encontraron que la mas
completa revolucion y el desorden méas absoluto reinaba en todos los lugares del
palacio, y en medio de todos ellos se hallaba una bella mujer, mejor dicho una
rara vision, puesto que se trataba de una especie de rayo de Luna, de forma
femenina, enteramente diferente a las de su raza y sin tener semejanza ninguna
con las de los pueblos cercanos y conocidos; vision fugitiva que desaparecié
lentamente y que habia sido observada con el natural pavor y la innata curiosidad
de los presentes.

Como una prueba real, tangible y evidente de la presencia de aquel extrafio ser,
se encontraron siete hilos de oro, con aspecto de cabellos femeninos, que habian
sido colocados, uno en cada una de las siete vasijas de la chicha sagrada, y
entonces se vinieron a dar cuenta, los habitantes del santuario, que habian
consumido la chicha fermentada y no la recientemente preparada.

Y exactamente a los siete dias de aquel extrafio fendmeno, las lluvias y las
inundaciones destruyeron el templo y arrasaron los campos, perdiéndose las
cosechas y ahogandose los animales, porque aquella vision habia sido el aviso
simbdlico del fin de la antigua civilizacion y el anuncio profético del
establecimiento de la de los hombres de cabellos como hilos de oro.

(Recogido del Ambiente Popular, por diversos Conductos)

EL POZO ENCANTADO DE “MAMA ANGELINA” EN SALAS

El encantamiento de este pozo consiste en que no tiene fondo. Aqui la leyenda
es doble.

De un lado se sostiene que cierta vez que el diablo se vio perseguido por una
legion de angeles, a fin de no ser seguido por las huellas que dejaban sus



zapatos o sandalias, las arrojé a este pozo, y como el diablo iba muy de prisay
ligero, las aventd con tanta violencia que traspasaron el pozo, horadaron las
Tierra, pasando al otro lado de la superficie

La otra explicacién de la leyenda dice que no fue el diablo el que arroj6 su
calzado, sino una bruja, que era duefia del terreno donde esta situado ese pozo,
a quien se le daba el nombre de “Mama Angelina”, y como quiera que todo lo
gue a los brujos pertenece se encuentra encantado o en vias de encantamiento,
el calzado perfor6 la Tierra y por esa causa nunca sera encontrado el fondo del
pozo de 2Mamam Angelina”.

(Relatado por Don Fermin Huaman)

LEYENDA DEL CERRO DE LA VIEJA DE MOTUPE

Nuestro Sefior Jesucristo lleg6 al sitio descampado y arenoso cercano a Motupe,
en donde hoy se encuentra situado el cerro llamado de la Vieja.

El Sefior venia cansado, sudoroso, fatigado y sediento, y habiendo divisado una
lejana "choza™ se encamind hacia ella, encontrando en la puerta a un matrimonio
formado por dos ancianos. Jesus le dijo a la mujer: "Dame un poco de agua, para
calmar mi sed", pero la vieja le repuso, de mala manera: "No tengo nada que
darte". Entonces el Sefior le pidid al marido que le vendiera una hermosa sandia,
de las que en abigarrado montén se encontraban en uno de los angulos de la
posada, pero el viejo nego tenerlas. El Sefior dijo, sefialando a las sandias: "Y
esas, ¢ qué son'!'", "Son piedras", dijeron al unisono ambos viejos.

E] Sefior medité brevemente y produjo su maldicién, diciendo: "Pues si son
piedras, en piedras se convertiran y ustedes también", y subitamente e] monton
de sandias se convirti6 en un monton de piedras, que son las que forman el
centro mismo del cerro; la vieja se torné en la piedra mas grande, que de lejos
da el aspecto de una anciana y el viejo se volvié la piedra mas pequefa, que
ostenta las caracteristicas de su edad.

Y para que se pueda producir el desencantamiento, se precisa que nuevamente
el Sefior Jesucristo llegue a ese mismo sitio, en el mismo estado de cansancio y
de sed, que se repita de nuevo exactamente la escena primitiva y que los viejos
ofrezcan al viajero e] agua lustral de la caridad, que borre su falta.

El cerro de la Vieja , llamado también cerro de Errepdn, se encuentra situado al
sudeste de Motupe, a cosa de ocho kilbmetros de este pueblo. Es un cerro
aislado, solo, Unico en la pampa, hacia la margen izquierda de] rio de Motupe.
La pampa es arida, escueta, sin mas vegetacion, en las épocas de lluvias, que
algunos &rboles de zapote y unos cuantos arbustos de bichayo.

(Del Ambiente Popular)



EL CACIQUE TANCUMY EL CANTO DE LA LECHUZA

Tancum era cacique de Mocce, antigua ciudad, situada a unos diez kilometros
hacia el norte de las actual ciudad de Lambayeque. AUn existen ruinas de sus
templos y palacios, conocidas con el nombre de Huacas de Mocce.

La casa del cacique era grande, toda hecha de adobes, con pilares, terrazas y
portales, y rodeada totalmente por un circuito o plaza grande, donde efectuaban
los bailes y las fiestas, a las cuales, lo mismo que a la chicha fuerte, era muy
aficionado el cacique Tancum. En cada una de las puertas de la casa del
cacique, se hallaban constantemente, de guardia, dos indios porteros
encargados de vigilar la entrada y salida de los visitantes e invitados. Los
banquetes, bailes y fiestas eran muy suntuosos y duraderos.

Fue después de uno de estos agasajos que el cacique de Mocce, que era
malvado y ambicioso, abusivo y cruel, enfermd. Cuando sus familiares y subditos
se dieron cuenta de su cercana muerte y de la imposibilidad en que se
encontraba para ejercitar sus acostumbradas venganzas y castigos, pusieron en
libertad a los prisioneros, que en buen nimero habitaban los subterraneos del
palacio, soltaron a los animales, saquearon los graneros y destruyeron la propia
casa del cacique.

Sélo fue respetado el cuerpo del moribundo, que se hallaba situado en un
aposento ubicado en el centro del palacio, todo cubierto con esteras o mejor
dicho, revestido de esteras.

Cuando los sublevados ingresaron a este aposento, encontraron que sobre el
cuerpo del cacique, ya agonizante, en el pecho del mismo, se habia posado una
lechuza de las cercanias, animal que lanzd un grito estridente, imitando la voz
aspera del propio Tancum, en cuyo mismo instante el indio expird.

Y desde aquella lejana época, el grito de la lechuza fue anunciador de una
muerte cercana y aquella ave se torné en agorera y nocturna.

(Conforme con una vieja Historia Popular)

CERRO CHALPON Y EL CERRO RAJADO CRUZ DE DIOS Y CRUZ DEL
DIABLO

Los cerros Chalpon y Rajado, cercanos al pueblo de Motupe, fueron dos
hermanos gemelos que tuvieron idéntica creacién y objeto, ya que eran
centinelas avanzados del Cielo, guardianes de la Ley Divina y anunciadores del
triunfo del Bien. Como los hombres, nacieron y vivieron, gozaron y sufrieron y
moriran también.

El Cerro Chalpén, ademas de la difundida devocion que existe por la cruz que
posee, tiene el privilegio de haber sido dedicado a Dios, mientras que su
hermano, el cerro Rajado, se dedico al servicio del diablo.



Como pruebas evidentes nos encontramos, en lo que respecta a cada uno de
ellos, con las siguientes creencias populares de la region.

En la falda del cerro Chalpdn, en aquella que mira hacia Motupe, existe un jagliey
0 manantial, destinado a dar de beber a los angeles que alli vivian. Ellos
sembraron, en ese mismo sitio, varias cafias de Guayaquil, para que les
ofrecieran sombra y les refrescara el ambiente, privilegios de] que no gozaba el
cerro Rajado, el cual por haberse entregado al diablo, es oscuro, tétrico y negro.
Para su hogar y reposo, los angeles, construyeron la gruta y €] jardin, o sea la
propia cueva, la cama de piedra, para su descanso y colocaron, como simbolo
de su dedicacion y de su triunfo, una cruz, no teniendo el cerro Rajado ninguno
de estos distintivos, fuera de la cruz.

En cuanto al cerro Rajado, lleva este nombre por ostentar una raya muy ancha,
que fue producida por un sablazo que pretendié darle el arcangel Gabriel al
diablo, en la lucha eterna que sostenian, pero al esquivar el golpe, e] diablo, cay6
el sablazo sobre el cerro, produciéndole esa raya que le sirve de distintivo. Con
el fin de que todo aquel que Viviera o visitara este cerro, sufriera su maligna
influencia, los mismos angeles encantaron el pozo, que se formé por aquel
sablazo y del cual brota una agua sucia y pestilente, y cuyo encantamiento
consiste en que lo que cae en ese pozo no podra ser hallado jamas.

Como el cerro Chalpén se habia dedicado a Dios, la cruz que se colocé en él fue
objeto de adoracion, devocién y fe, en prueba del triunfo de la verdad cristiana,
con el agregado de que cuando fuera encontrada por los hombres se convertiria
en milagrosa intercesora entre ellos y e] Cielo. En cambio, la cruz colocada en el
cerro Rajado, serviria para representar la influencia del Mal y estaba decretado
que cuando ella fuera encontrada por los hombres, en prevision del peligro que
encerraba, se convertiria en tierra. De aqui explicado por qué cuando esta cruz
fue hallada, por aquellos mismos que descubrieron la del cerro Chalpén, se con-
virtid en polvo en sus manos. Pues era la cruz de] diablo, mientras que la del
cerro Chalpén, .aun hoy mismo, es objeto de veneracion, porque es la cruz de
Dios.

Asi se encuentra simbolizada también la dualidad de la ley eterna: premio al uno
y castigo al otro, por sus intenciones y acciones tan contrarias. Aun cuando los
dos cerros fueron hijos del mismo Padre: Dios

(Recogido del Ambiente Popular)

LEYENDA DELCERRO DE TUCUME Y LA HUIDA A EGIPTO

Hacia el este del actual pueblo de Tucume y préximo al cerro de la Raya o cerro
Rajado, existio el pueblo conocido con el nombre de Tucume Viejo, que fue
destruido por las Inundaciones, qué en diferentes épocas se sucedieron en
aguellas regiones. En dicho cerro existia un templo donde se veneraba una
imagen, pero cuando el pueblo fue destruido, la imagen de la Virgen
desaparecio, sin saberse cOmo y sus habitantes, al notar su falta, se dedicaron



a buscarla, habiéndola encontrado en otro cerro cercano al actual pueblo de
Tucume y que lleva, por este motivo, el nombre de cerro de la Virgen.

En aquellos tiempos los Dioses platicaban con los hombres vy los visitaban, y fue
por esto que la Virgen , que fue encontrada en compafia de su hijo, quien se
ocupaba de dar tajos o de hacer rayas en el cerro, de donde el nombre de cerro
Rajado, les dijo, que no regresaria al pueblo si antes no le construian un templo
adecuado y solido, como para que no volviera a ser destruido y en el cual pudiera
guarecerse ella y su hijo, del Sol, del frio y de la lluvia.

Cumplida la promesa o mejor dicho la orden, se noté que en el cerro de la Virgen
, donde se construyd la iglesia solicitada, aparecian unas rayas o cortes, que
eran los tajos que daba el Nifio Dios, cuando se entretenia jugando; en el suelo
se notaron las huellas de un pie de criatura descalzo y perfectamente modelado,
donde el Nifio Dios pis6 y ademas, fue hallada una fuente de medio metro
cuadrado, donde la Virgen se lavaba y peinaba, lo mismo que su hijo.

Existen pues, en realidad, dos virgenes y dos cultos. Una es la venerada en
Tucume, es la primitiva y la otra tiene su culto en Ferrefiafe, es la sustituta. Cada
afo, ésta, para la fiesta de aquella, deja su pueblo y se establece, por dos o tres
dias, en Tucume, reviviendo asi la tradicién y la leyenda que sostiene que la
Virgen, en su huida a Egipto descanso, por tres dias en Tucume, en el mismo
cerro y aprovechd de su estancia para reposar ella y su hijo, haciendo jugar a
éste, mitigando ambos la sed y aseandose en la laguna creada por un milagro.

En la Edad Moderna , la fe en esta leyenda ha creado otra, que consiste en que
cada mujer que se encuentra en cinta deberd ir a la laguna, la cual aumenta en
tamafio y caudal precisamente en los dias de la romeria, sacara un poco de tierra
de sus orillas, rezara con toda devocion y tomando de ese polvo, con un poco de
agua caliente, tendra asegurado un parto feliz y rapido.

(Relatado por el Sefior Demetrio Ledn)

HUANTA CUMA, CORREO DEL INCAY EL CHISCO

Una de las mas antiguas y casi desconocidas leyendas del pueblo de los yungas
se encuentra condensada en la siguiente historia.

Huanta Cuma, uno de los chasquis — correo del Incanato, que tenia sangre
yunga, anunciaba la cercania del Inca Huaina — Cépac al Gran Chima, para
realizar su anexion y su conquista. EI mensajero corria veloz porla actual pampa
de Safia, en direccién hacia Collique, desertando de las huestes del Soberano,
para anunciar a los pueblos yungas el cercano peligro, a fin de preparar la
resistencia. Contaban con la tenacidad de la tribu de los Penachis, Unica tribu
que se resistié y con la complicidad del cacique de Jayanca.

Si seguimos al indio en su carrera, lo veremos detenerse bruscamente junto a
un “chope”, donde un chisco pequefio volatil, se debatia preso en las mandibulas



de una culebra, la cual habia invadido el nido del pajaro, luchando este por su
vida y las de sus polluelos. Huanta Cuma, generoso y noble, se olvida por un
instante de su mision sagrada y matando al reptil, libra al pajaro de una muerte
segura, para continuar enseguida rapidamente su recorrido.

Alborotadas las tribus contrarias, se prepararon a la lucha y a la defensa de sus
libertadores, mas a pesar del aviso y de las preocupaciones tomadas, la
conquista se produjo rapida y segura. Entre los prisioneros tomados por el Inca,
ademas de los jefes guerreros penachis y del cacique de Jayanca, quienes
fueron remitidos al Cuzco, en calidad de prisionero, se encontraba el propio
chasqui: Huanta Cuma.

A través de las vicisitudes politicas del Imperio y a pesar del sistema social en
vigencia y de la absoluta obediencia y disciplina, este hecho insélito y sin
precedentes, porque establecia la traicién al Inca y a las instituciones sagradas,
produjo en el Soberano la mas grande inquietud, y por lo mismo quiso averiguar
la causa primaria y el origen preciso de aquel propésito; pero el indio murié en el
silencio con su secreto.

Su cuerpo fue despedazado y desmenuzado por un sin nUmero de piedras, sin
los derechos de sepultura, a fin de que fuera pasto de los buitres y de los
gallinazos; pero una inmensa cantidad de chiscos hicieron sombra sobre el
cuerpo en desperdicios, el cual desapareci6 subitamente, agradeciendo asi, la
especie, colectivamente el gesto de valor y de nobleza de Huanta Cuma, al haber
salvado a uno de aquellos pajaros.

Por eso el pueblo mochica, entre sus leyendas, sostiene que el “chisco”
personifica el aviso, la prevencion y, asegura la creencia popular, que este pajaro
anuncia la proximidad del cazador a las aves de los campos y a los pajaros de
las florestas, porque eternamente se ha de reproducir el mismo cuadro: Huanta
Cuma, el defensor filantropo y sacrificado es el “chisco”; el Inca Huaina Capac,
personifica la fuerza, es el cazador y el pueblo mochica el ave o la presa, es el
vencido.

(Relatado por la Sefiora Manuela Paredes)

LA MOMIA CACIQUE

Un siglo antes de que los esparioles llegaron a nuestras costas, ya el Inca Huaina
Capac daban fin y remate a la conquista y subyugacion de los yungas y
mochicas, labor que habian comenzando sus antepasados.

Con cuarenta mil hombres de su ejército, que comandaba personalmente dicho
Inca y su hermano Cussi, Hualpa, derrotd a los penachis, furiosa tribu guerrera,
cuya principal ciudad era el actual caserio de Penachi, y que fue la Unica que se
resistié a perder su independencia.



Cuando se hizo el primer intento de avance hacia la cordillera, antes de derrotar
a los penachis, el general Cussi Hualpa, debido a las crecientes de los rios, no
pudo continuar y regresando se establecio, con su cuartel general, en Jayanca,
donde se casO con la hija del Cacique de este pueblo, llamado Falloshuli,
descendiente directo de Llapchilluli, fundador y primer gobernante del
mencionado pueblo.

Como quiera Falloshuli se encontraba complicado en la resistencia que habian
ofrecido los penachis, una vez que se termind la subyugacién total, se dispuso
el traslado del cacique de Jayanca al Cuzco, donde estuvo prisionero algunos
afos, hasta que por influencia de su propia hija, la esposa de Cussi Hualpa,
obtuvo su libertad y la correspondiente autorizacién para volver a su pueblo.

Partio del Cuzco, el cacique, con una numerosa comitiva, construida, entre otros,
por Puinconsoli, Fontam, Chumbi, Manalluli, Pillacup y Monlotum, que eran sus
servidores distinguidos y principales jefes y quienes también habian sufrido
prision en la capital del Imperio, desde que cayeron prisioneros del Inca, junto
con su jefe.

La vejez, la derrota, la prision, la tristeza y la humillacion habian minado la salud
del viejo cacique Falloshuli, quien murié en el santuario de Pacatnamu, cuando
regresaba a su pueblo. Sus servidores hicieron un alto solemne y momificaron el
cadaver de su jefe, ingresando a sus tierras, para ser sepultado en la falda del
cerro que se halla hacia el este de la casa actual de la hacienda la Vifia , donde
estuvo ubicado en primitivo pueblo de Jayanca.

Antes de emprender la aventura hecha para resistir a las fuerzas incaicas, el
cacique habia consultado con los “ichurris” o adivinos profesionales, quienes
después de haber efectuado las solemnidades de estilo, como fueron el sacrificio
de un carnero de color pardo, para estudiar las visceras, dijeron simbolizando
los futuros acontecimientos: “Tu cacique, saldras con tus pies y regresaras con
los de otros”. Falloshuli, interpretando estas palabras como que iria a la guerra y
regresaria victorioso, en alguna litera real, se entregd abiertamente ala rebelion,
con la derrota consiguiente.

Y el vaticinio se cumplié, porque Falloshuli, cacique rebelde de Jayanca, ingreso
a su pueblo, ya cadaver, conducido por sus servidores. Y alli esta su cuerpo
momificado, esperando que de nuevo sus antiguos servidores y subditos le
devuelvan sus poderesy sus perdidas tierras.

(Relatado por el Sefior Moisés Escurra)

LA VENGANZA DE LOS INDIOS

Cozcochumbi, quinto hijo de Falempincial, tuvo un hijo que fue don Martin
Farrochumbi conocido con el sobrenombre de “el viejo” o el “Petrucio”, apodo
con que se le conocia porque al convertirse al catolicismo, ya anciano, tomo el
nombre de Pedro.



Chuculluli, tataranieto de Naimlap, era el cacique de Lambayeque cuando
llegaron los espafioles, quien fue el padre de dofia Ana Cocraschumbi, que se
casO con don Martin Farrochumbi ya mencionado. Chuculluli tuvo un hijo
bastardo, llamado don Diego de Azabache, quien habia estado en juicio con su
tio Gonzalo Quesquén Farrochumbi, hijo primogénito de don Martin, por el
cacicazgo de Lambayeque.

Como quiera que Chuculluli, desde la llegada de los esparioles les habia recibido
bien y les habia dispensado sus favores, habiéndose vuelto, practicamente en
su vasallo, todos los caciques y principales de la ciudad de Lambayeque y sus
contornos y jurisdicciones, se reunieron para deliberar sobre el castigo que
debieran imponerle a quien habia traicionado raza, fé y costumbres.

Una noche del mes de diciembre de 1536 se reunieron en la Huaca Chotuna los
siguientes miembros de la autoridad mochica: Francisco Quifia, gobernador de
Coique, Juan Soclup, de Ferrefiafe; Francisco Puyconsoli, de Jayanca; Miguel
Caxusoli, de Pacora; salvador Mormun de Mochumi; Lorenzo Cumpen, de
Mérrope y Pedro Puicon de Lambayeque y decidieron matar a Chuculluli.

De inmediato se dirigieron a la casa del cacique sentenciado, que se encontraba
ubicada en las cercanias de la Carramuca , lo apresaron sorpresivamente y
habiéndolo envuelto en mantas y en esteras, debidamente maniatado, en
solemne procesion, todos los conjurados, lo condujeron a la playa del mar de
San José, donde lo arrojaron, siguiendo la tradicion de los antiguos jefes
mochicas, quienes habian dado el mismo castigo a Felempincial, ascendiente de
Chuculluli.

Por eso se veia surgir, periédicamente y en el aniversario de aquel sacrificio, de
la superficie de las antiguas, el cuerpo del cacique Chuculluli, todo envuelto en
mantas y esteras, tal como fue ajusticiado y se escuchaban sus gritos
estridentes, que eran semejantes a las de una vieja y gastada chirimia”, segun
cuenta la historia.

(Relatado por el Sefior H. Enrique Bruning)

LAS NORIAS, LOS ANGELES Y LAS MERCEDES

Los pobladores de Mérrope se ocupaban especialmente de la agricultura y
eventualmente de la pesca. Hoy extraen sal y yeso, habiendo pasado, las faenas
agricolas a ultimo término, debido a la falta de agua.

La presente historia tiene por objeto explicar el porqué falté agua para los
sembrios de los campos, lo que produjo la ruina de ese pueblo.

Antiguamente los morropanos vivian repartidos en los siguientes parajes: Pampa
del Arbol del Sol, Las Pascanas, los Callejones y la Lagartera , de conformidad
con la cercania a sus terrenos y por este hecho habian abandonado
practicamente el pueblo y, por lo mismo, sus obligaciones religiosas.



Los pocos habitantes que quedaron, temerosos de que faltara el agua para ellos,
porqué habia sido desviada, a fin de emplearla en los sembrios, procedieron a
hacer una inmensa noria; o pozo, pero debido a la, dificultad que encerraba esa
labor y a lo largo del trabajo requerido, no pudieron terminarla tan rapidamente
como ellos lo supusieron, llegando a faltarles ese precioso liquido, tanto para los
hombres cuanto para sus animales.

No pudiendo pedir ayuda a nadie, se dirigieron a los angeles, quienes oyendo la
sUplica terminaron la excavacion, encontrando a la mafiana siguiente del pedido,
que la noria manaba agua limpida y abundante.

El indispensable elemento habia sido concedido inmediatamente, pero a
condicién de que fuera totalmente acabada la iglesia del pueblo, que se hallaba
inconclusa.

Como quiera que pasaron muchos afios y el templo no fuera acabado, los
angeles, asi como ayudaron a los hombres, los castigaron por su ingratitud e
incumplimiento, habiendo procedido a pisar el fondo de la noria, la cual, por este
hecho magico, dej6 de producir el agua necesaria, quedando solamente lodo.

Los agricultores, que vivian alejados del pueblo dejaron que el agua volviera a
correr por su mismo cauce, a fin de que no faltara para las necesidades mas
apremiantes del pueblo y asi vino sucediendo hasta el afio 1761, época en que
el rio secé totalmente.

Desempefiaba las funciones de cura de Marrope el licenciado don Justo Modesto
Rubifios y de Andrade que después fue cura de Lambayeque, quien viendo que
los terrenos morropanos se secaban, convirtiéndose en estériles desiertos,
ordend que se sacara en procesion de rogativa a la imagen de Nuestra Sefiora
de las Mercedes, por la cual tenia especial devocién, que era de su propiedad y
la cual llevaba por donde quiera que fuese.

Realizada aquella ceremonia publica, con el acompafamiento del pueblo en
pleno, presidido por su cura, y tan luego como la imagen fue colocada en la orilla
del rio, ya enteco, se produjo una abundante avenida, que permitié al pueblo
tranquilizar sus angustias y dedicarse otra vez a las faenas agricolas. Como una
prueba de este milagroso hecho tenemos la siguiente inscripcién, que
actualmente se lee en un cuadro de la Virgen de las Mercedes, que se halla
colocado en el Altar Mayor de la iglesia de Mérrope y que textualmente dice los
siguiente:

‘“INTA S.A. de las mercedes que trajo en su compafiia al pueblo de Mdrrope
LCIDO, don Justo Modesto de Rubifios y Andrade, el afio de 1751, y habiendo
hallado seco y arido el pueblo por falta de agua fue NTA S.A. de las Mercedes
en procesion al rio y al punto se desatd en un torrente de cristalina agua. Este
milagro se verifico ante el ILMO Sor Dr. Dn. Franco Javier de Luna vichotriante,
quien jurd el pueblo por su patrona NTA SRA de las Mercedes y de guardarle
por dia de fiesta el 24 de septiembre. Fue este milagro a once de marzo de 1752
y corrié en adelante el rio sin secarse hasta el 15 de octubre de 1761, en que se



volvio a secar luego que NTA SRA de las Mercedes se ausentd, yéndose a
Lambayeque a donde fue el cura el ILMO Licdo don Justo”.

Pero como quiera que la virgen de las Mercedes fue conducida a Lambayeque
por su propietario, el cura Rubifios y Andrade, cuando tomé posesion del curato
de esta Ultima ciudad, y era dicha virgen la que habia cuidado, con su proteccion
y presencia, en Mdérrope, y en forma milagrosa, que no faltara el agua del rio, al
irse ella, se seco el rio nuevamente hasta la época actual, teniendo necesidad,
para que vuelva el agua que aquella misma imagen regrese a Mérrope y que de
nuevo se efectle la milagrosa romeria, lo que no parece facil, puesto que no se
sabe donde se encuentra la Virgen.

(Arreglado de Conformidad con una Vieja Tradicion Morropana)

LOS DOS HERMANOS, LA NUBE NEGRA Y LOS ECLIPSES

Hacia el noreste del limite entre los Departamentos de Lambayeque y Piura
existen dos cerros cercanos, que llevan los nombres de Ambuico y Pozuzog, los
cuales forman parte de la cordillera general.

Estos dos cerros fueron hermanos, ambos hijos del Sol. Que hoy tienen su
representacion en la Tierra para perpetuar la vida diferente de cada uno de ellos.
En la actualidad son enemigos y se les oye insultarse mutuamente, en su idioma
primitivo, cuyos improperios repite el eco, aumenta el tiempo y agranda la
distancia.

El hermano mayor se llam6é Chumbozaigo y el menor Puzozaigo. El primero se
dedico a la brujeria y el segundo al sacerdocio; aquel actuaba de noche y éste
de dia; uno hacia de jefe de las brumas, de las nieblas, de las tempestades y de
las tormentas; el otro conducia a las nubes bienhechoras, a los vientos
primaverales y a los aires frescos. Chumbozaigo sacrificaba a las gentes y
Puzozaigo las salvaba. Ambos efectuaban milagros, el uno buenos, el otro
malos, personificando el Bien y el Mal, respectivamente.

En la actualidad cada uno conduce sus huestes diferentes. AUn hoy mismo se
puede ver como Chumbozaigo se destaca dentro de brumosas nubes, tal como
si fuera un penacho amenazante, en forma de lanza, cercano a la Tierra ,
acompanado de esperas y densas brumas; mientras que a Puzozaigo se le ve a
la cabeza de altas y blancas nubes, de bellos aspectos y regulares formas
semejando a un par de brazos que protegen y bendicen.

El origen de la desavenencia se produjo, porque el mayor rob6 al menor el
secreto de la preparacion del licor de la inmortalidad, que Puzozaigo habia
obtenido después de largas y complicadas practicas, basandose en una yerba
que existia en nuestras tierras y que los dioses o el propio Sol hicieron
desaparecer totalmente, para evitar que los hombres llegaran a obtener el
codiciado licor y se convirtieran en inmortales. Por haberlo bebido, ambos se



convirtieron en inmortales y no fue posible que ninguno de ellos llegara a los
linderos de la muerte.

Chumbozaigo, mago, hechicero, brujo o “ichuri”, se habia dedicado a las malas
artes, a la magia inferior, a la hechiceria disolvente. Sus practicas prohibidas las
realizaba en las noches mas l6bregas y en las cavernas mas oscuras y mas
hondas. Empleaba, para sus encantamientos, huesos humanos, sangre
coagulada, cabezas en putrefaccion y chicha descompuesta. Su mayor gloria la
conseguia usando, para el sacrificio, contra los dioses, un idolo de oro, el cual
colocaba invertido, después de haberlo ennegrecido totalmente con el humo
producido por la carne quemada de sus victimas. Todo en él era horror y
maleficio. Los seres le temian, los animales le huian, las yerbas se volvian
venenosas al contacto de sus manos y las aguas que tocaba se ennegrecian.
Su sola presencia conllevaba la tristeza, la enfermedad, la desolacién y la
muerte, y era, por esto, el enemigo de los Dioses y el terror e los hombres.

Como astrologo y astronomo que era, predecia, los eclipses, las sequias, las
nevadas, las inundaciones, las catastrofes, las epidemiasy la muerte, y por tal
poder nadie se atrevia a juzgarlo y menos a castigarlo. Sélo se habia notado que
a los gritos estridentes y a los ruidos ensordecedores se distraia y se
desconcertaba; pero el miedo a su poder, evitaba que se le molestara
continuamente.

Cansados, los Cielos, de sufrir este flagelo y temiendo que aun desaparecido
reviviera la practica de sus artes perversas; y a fin de que no tuviera ocasion de
hacer dafio, ni en los Cielos ni en la Tierra , los Dioses lo convirtieron en una
nube negra, eternamente viva y eternamente suspendida en los espacios, para
gue conserva siempre su misma categoria, sin ningln poder, a causa de haber
bebido el filtro de la inmortalidad: viva, como el propio Mal, que no morira jamas;
suspendida en los espacios, como su constante intencion de hacer dafio a los
Dioses y a los Hombres, moviéndose por todos los ambitos, sin cansarse; y
eternamente negra, impenetrable, porque no conocio6 la compasion. Errabunda
siempre, sin término y sin fin.






Desde entonces, los naturales, cuando observan un eclipse, creen que es
Chumbozaigo que pretende volver a la Tierra , luchando con el Sol o con la Luna
, Y se apresuraran a gritar o a hacer ruidosas manifestaciones para desviar el
poder del encantamiento del hechicero.

Ambos hermanos lucharan, eternamente, hasta que desaparezcan los dos
cerros de la superficie de la Tierra o hasta que el Bien triunfe definitivamente
sobre el Mal, destruyendo el sacerdote las hechicerias del mago y rescatando el
secreto del licor de la inmortalidad.

(Relatado por el Ingeniero Sefior Julio C. Rivadeneyra)

LEYENDA DE LAS PRINCESA ACA FALA Y LAESTRELLA DE MAR

Aca Fal, duefa y sefiora de Tucume, descendiente de los primitivos soberanos
de las tierras yungas, fue mujer de especial belleza y elevadas prendas morales.

Habia en ella todos los atributos de la simpatia y todos los reclamos de la
hermosura. Su porte esbelto, su aire distinguido. Su aspecto sefiorial y su
bondad innata le captaban la admiracion y el respeto de sus subditos.

Solo tenia un defecto: la vanidad de su hermosura, lo que se probé por haber
desdefiado los amores de Fenquizan, bravo cacique de Lambayeque y los de
Pono Rendo, rico duefio de Motupe, quienes la pretendieron en matrimonio,
habiendo ella rechazado estas y otras pretensiones, a tal extremo que se puede
asegurar que todos los hombres, entre los principales de la comarca, habian
experimentado la misma decepcion.

Era que la bella princesa se amaba a si misma; se sentia igual a la Luna por su
belleza y semejante a Venus por su hermosura. Estos pensamientos, que se
hicieron palabras, llegaron a oidos del sacerdocio, el cual ejercia la més absoluta
dictadura, no sélo en lo que se refiere a las cuestiones meramente rituales, sino
que intervenia, en forma decisiva, en los asuntos mas triviales de la vida, y por
ello la princesa fue conminada, en forma perentoria, a tomar estado.

Aca Fala rechaz6 el mandato, pero como no queria verse obligada conllevar una
vida dificil y triste al lado de quien no amara, fuera de ella misma, cierta noche,
al amanecer, mirando a la Luna deslumbrante y con la cabeza colocada en
direccién hacia el rutilante Venus, la princesa se envenend con “datura”.

Su vida, como princesa y como mujer, habia terminado, pero los astros, Dioses
celestes y arbitros omnipotentes, ordenaron el castigo, por su desobediencia,
convirtiéndola en estrella de mar, sin luz, sin hermosura y sin belleza, por haber
pretendido igualarse a las estrellas del Cielo.

Asi, la princesa Aca Fala, fue la dltima de las princesas de la vanidad en las
costas yungas.



(ofrecido al autor, en forma de cuento, por el sefior Sebastian Bances)

EL LLANTO DEL ANGEL Y EL DIABLO QUE REZA

Dios nunca llord, ni Lucifer haya rezado jamas por todos los siglos de los siglos;
pero en la ciudad de Lambayeque esta ley tuvo su excepcion y se quebranto,
para siempre, esa norma, porque un angel, representante de Dios llord, y un
diablo, ayudante de Lucifer, rezo.

Sabiamos que el diablo tomaba las caracteristicas de toda clase de animales, de
cosas y de personas; que él asumia la representacion de todas las fuerzas; que
firmaba pactos y asimilaba actitudes; que era capaz de dar la vida eterna y la
felicidad terrenal infinita; que pactaba con los hombres a cambio de sus almas y
que reinaba en los Infiernos y en el mundo; pero jamas se supo que un diablo
auténtico hubiera llegado a rogar, a suplicar y menos aun a rezar. Es, sin
embargo, explicable esta actitud del Maligno, si se tiene en cuenta que con ella
se procuraba la perdicién de dos almas, para aumentar con ellas el nimero de
sus victimas.

Sabiamos también que los angeles se preocupaban siempre por la salvacion de
los hombres, por todos los medios posibles, pero nunca se supo que alguno de
ellos hubiera llorado o suplicado, ya que han tenido siempre la fuerza a su
servicio. Con todo, un angel se vio obligado a llorar, precisamente para salvar a
dos almas que estaban en el camino de la perdicion.

En la esquina formada por las calles Bolognesi, antes Chancay y el Palmo, en la
ciudad de Lambayeque, se vio, por muchas noches consecutivas, dos sombras
sentadas en la vereda de la propia esquina. Una de ellas brumosa, otra
transparente; la primera en actitud de orar, juntas las manos, la faz contrita y en
constante balbuceo de una oracién. La otra con la cara baja, las manos
retorcidas en sollozar perenne. Uno es el diablo que reza y otro es el angel que
llora, debido a que en una de las casas de aquellas calles hacian vida marital un
hombre y una mujer, que eran compadres espirituales.

La presencia de ambas sombras duraba tres horas exactas, de doce de la noche
atres de lamadrugada. Como un distintivo clasico de la actitud de ambas formas,
ninguna de las dos ejercitaba sus fuerzas ocultas, sus poderes invisibles, sus
naturalezas intimas, y sélo se contentaba cada una con rezar o con llorar.

A fin de hacer mas real aiun y mas patética esta lucha, ambos elementos
invisibles se anunciaban en forma enteramente diferente. Asi, el diablo recorria
la ciudad convertido en un farol errante, que salia del actual hospital, hacia el
este del pueblo, del propio Hospital de Belén y recorria toda la calle Grau, tomaba
la del Palmo y al llegar a la esquina de esta calle, dejando su aspecto primitivo,
tomaba la forma de una luz rojiza, que se convertia después en la sombra del
diablo, al llegar al sitio convenido de la cita con el angel. En cambio, éste, se
anunciaba por medio de blancas nubes y de neblinas radiantes. Se le veia
aparecer por el lado oeste de la ciudad, por los médanos, como si viniera del



mar, hacia su recorrido por la misma calle Grau, pero al llegar a la del Palmo se
convertia en un viento sutil y rapido, para lomar su natural aspecto de sombra al
llegar a la esquina formada por esta calle y la de Chancay, lugar de la cita.

Larga y constante fue la lucha, hasta que por fin vencié el diablo, puesto que
ambos convivientes, desoyendo las suplicas del Altisimo, continuaron su vida
prohibida. El angel, desde entonces visitd luto, con motivo de su derrota, y el
diablo us6 indumentaria roja, celebrando su triunfo. Por eso se ven angeles que
no son del todo blancos y diablos con levitas rojas.

(Relatado por la sefiora Matilde Zevallos).

LEYENDA DE LAS CAMPANAS DE LAMBAYEQUE

La iglesia de la ciudad de Lambayeque comenzd a construirse a principios del
afio de 1557, aproximadamente, siendo en aquella época un pueblo progresista,
ya que se encontraba en pleno florecimiento industrial y agricola.

Nos encontramos a fines de 1590, cuando se realizaba la primera visita pastoral
a la ciudad, hecha por Santo Toribio Alfonso de Mogrovejo y el pueblo, en pleno,
ocupaba las tres naves del templo, donde se habia congregado debido a las
invitaciones y anuncios hechos con pregones, matracas y una pequefa campana
portatil, puesto que aun no existia ninguna de las actuales campanas, el templo
no habia sido terminado deltodo y las torres se hallaban adn en preparacién. Se
celebraba la Noche Buena.

Es tanta la aglomeracién de gente que no ha sido posible establecer zonas
limites, que sefialaran las ubicaciones a cada una de las cuatro jerarquias de
con concurrentes y practicamente los blancos, los cautivos, los mulatos y los
indios se encontraban ocupando el templo, en la mas completa confusién. El
sacerdote que oficia la misa cantada, auxiliado por muchos otros, esta
levantando la hostia. Es el momento del ritual sagrado, y es tanta la devocion y
tal el recogimiento que a pesar ele encontrarse totalmente repleto el templo, no
se percibe el menor rumor.

Pero este tranquilo y fervoroso silencio, esta inefable paz religiosa, este supremo
éxtasis mistico viene a ser bruscamente turbado por un grito sonoro, amplio y
unico, que dice: “Pachacamac”, repetido por cuatro veces seguidasy que parecia
producirse en cada uno de los cuatro angulos del templo. Entonces la fé se
rompe, el recogimiento desaparece, los rostros se angustian, los hombres
enrojecen, las mujeres se persignan y el sacerdote se detiene. Anatema sea.
Todos los concurrentes se miran tratando de encontrar a los culpables, pero
tanto los blancos, cuanto los cautivos, los mulatos y los indios reflejan en sus
0jOS Yy expresan en sus rostros el espanto y el horror.

El encantamiento romantico, el sortilegio poético, el supremo éxtasis interior, el
momento de la mas profunda fé ha sido quebrantado y no pudiendo encontrarse
a los culpables, la misa termina apresuradamente y los sacerdotes hacen



clausurar las tres puertas del templo. En seguida el oficiante denuncia el hecho
y comunica que por acuerdo entre todos los sacerdotes y prelados, alli
presentes, en lo futuro, cada una de las cuatro clases tendra su sefialada
ubicacion y que se mandaran fundir cuatro campanas diferentes, en tamafo y
sonidos, para que por medio de ellas sean convocado a oracién, a premio 0 a
castigo cada uno de los cuatro grupos en que se hallaba dividido el pueblo, y que
que cada campana se encontrara respaldada, devotamente, se haria su
consagracion a una entidad celestial. Asi dijeron los curas Roque Zejuela de
Trana, Francisco de Sanchez y Diego Alfonso Gironda, cada uno de los cuales
se encontraba situado en una de las tres puertas de la Iglesia.

De aqui el origen y significado de las siguientes campanas que existen en el
templo de la ciudad de Lambayeque, con sus respectivas inscripciones, y que
son:

Campana de blancos, campana de la plegaria, que dice: “Nuestra Sefiora de los
Dolores y Agonia. A devocion de don Pedro de la Cotera”. 1789. Su soén es
lagubre y su eco profundo.

Campana de los mulatos o campana de San Antonio, que dice: “Ruega por
nosotros, San Antonio”. 1601, Su sén es largo y su eco claro.

Campana de los cautivos, que dice: “Santa Maria de las Mercedes Redentora.
Campana de cautivos. 1762. Por don Justo Modesto Rubifios y de Andrade’, Su
son es fuerte y su eco argentino.

Campana de indios, con esta incripcion: “En Lambayeque, siendo cura y vicario
don Francisco Suarez de Solia, afio 1691. Campana de indios”. Su son es grave
y SuU eco retumbante.

Y desde aquella época las diferentes clases sociales de Lambayeque se reunian
en el templo sin necesidad de pregones o avisos especiales, y con sélo tafier las
campanas que a cada grupo correspondiera.

(Relatado por el cura de Lambayeque, don José Santillan).

EL MILAGRO DEL HUMILLADERO DE SANTO TORIBIO

Santo Toribio de Mogrovejo, Arzobispo de Lima, murié en Safia, a las tres de la
tarde del dia jueves santo, el 23 de marzo de 1606, en el altar de la Virgen del
Carmen, situado a la derecha del Altar Mayor de la Iglesia Matriz de aquella
ciudad. Santo Toribio hacia su visita pastoral desde Lima al norte del Pera y al
llegar a Safa se sinti6 bastante mal, alojAndose en casa del cura de dicho
pueblo, don Juan de Herrera y Sarmiento.

Previendo su fin quiso, el santo, despojarse de todo atributo, derecho o
prerrogativa, y al efecto, solicitdé que se le pusiera cerca del Altar Mayor de la
Iglesia Matriz, pero a condicion de que fuera en la cama mas humilde posible,



gue se le despojara de todas sus joyas Yy distintivos arzobispales y que todo lo
que de algun valor llevara consigo, fuese repartido entre los pobres. Después de
cumplirse todos sus deseos expird al dia siguiente de haberse instalado en la
iglesia nombrada.

Hasta aqui lo que establece la historia. Veamos ahora, lo que nos cuenta la
tradicion y la leyenda.

La leyenda establece que en uno de los sermones, Santo Toribio, exhortd a los
fieles cristianos de Safia y de su jurisdiccién para que cambiaran la vida muelle
y regalada que llevaban por una existencia mas ajustada la verdad cristiana y a
la realidad religiosa, y al terminar, haciendo una profecia, amenazo, diciendo;
“Vuestros pecados os ahogaran y aunque yo estuviera con vosotros, si no seguis
el camino del Sefior, pereceréis”.

La tradicién encuentra en estas palabras dos profecias. La primera consistente
en el anuncio que hizo de la inundacién que destruyd al pueblo y que tuvo lugar
en la madrugada del 15 de marzo de 1720, causada por el desbordamiento del
rio que lleva el mismo nombre de la ciudad, y la segunda en que efectivamente
ya se encontraba en Safia Santo Toribio, puesto que sus reliquias ingresaron al
pueblo el sabado 1 1 de junio de 1705, esto es un siglo después de su muerte y
quince afnos antes de la inundacion.

Fue entonces que los hombres recordaron ambas profecias, encadenaron los
hechos y llegaron a la conclusion de que el santo, al morir, en forma tan pobre,
habia querido dar una muestra de resignacion y una prueba de humildad. Por
eso es que dieron el nombre de Milagro del Humilladero al hecho siguiente,
aunque del propio acto de la humildad del santo nacié aquella luz o reflejo
deslumbrante, que fue al alma de los hombres y que fue también como una
promesa de ayuda y una esperanza de redencién, para con el pueblo quele habia
visto cerrar los 0jos.

La leyenda dice que el sdbado once de junio de 1705, ingresaron a Safia las
reliqguias del santo, llevadas desde Lima, donde reposaba el cadaver, en
recorrido solemne, conducidas por el capitan don Juan de Urrutia y Gallard. Era
ya entrada la noche o por lo menos muy alejada la tarde, cuando al ser
depositabas las reliquias en el “Humilladero” o sitio del fallecimiento del santo,
se Vvio ‘levantarse del propio lugar un globo de luz o lucida antorcha que
difundiéndose por la region del aire, hacia la plaza de la misma ciudad de Safia,
la bafid de luz con tanta claridad que caus6 bastante admiracién, como por
espacio de un cuarto de hora o mas”.

Fray Alonso de Ortega, corista mayor de la iglesia de la Merced de Saria, en
declaracion jurada y sacramentada, relata que estando en la puerta de calle de
la casa de dofla Rosa de Onziba, junto con el alférez Diego Vasquez, “vio real y
verdaderamente que de dicho paraje o Humilladero salia una gran luz, como
exhalacion o relampago, desde el mismo suelo y que se fué levantando hasta la
region del aire, en donde se fue esparciendo, y alumbro tan claro que se pudiera
leer con dicha luz una carta; inclindndose, dicho resplandor, hacia la plaza
publica de esta ciudad, donde esta la iglesia parroquial de ella, y en donde se



habia depositado aquel dia la santa reliquia, el cual resplandor duraria un cuarto
de hora”.

Y aln agrega la tradicion oral que aquella luz fué como un arco iris de paz, de
bienandanza y de amor, por medio de la cual aquel buen santo sellaba su
armonia con los hombres y les hacia la segura promesa de que ningun otro
castigo caeria sobre el pueblo.

Y el santo durmié su ultimo suefio, tal como habia vivido, tal como habia muerto,
en absoluta pobreza, puesto que su sepulcro, obra del alarife Diego Alvan,
construido solamente de cal y adobe, costo cuatro patacones y el humilde ataud,
hecho de madera de laurel, por el carpintero don Pedro Marino, tuvo un valor
total de dieciocho patacones.

(Arreglado de conformidad con antiguas tradiciones)

LOS PADERONES, EL ARBOL DE FAIQUE Y LA MUJER DE PECHOS
CERCENADOS

En el sitio denominado “Mesa Concha”, cercano a los “Paderones”, en la
hacienda Bodegones, jurisdiccion agricola de la ciudad de Lambayeque existia,
hasta hace poco, un arbol de faique legendario y célebre. Una de sus ramas, por
el estado de retorcimiento en que se encontraba, ofrecia el aspecto de un
nimero 4. La tradicién nos cuenta que en ese arbol y precisamente en uno de
los angulos de dicha rama un esposo engafiado amarr6 a su consorte, un dia de
Viernes Santo, a las doce de la noche, y le cercend los pechos.

La infeliz mujer fallecié entre horribles lamentos y desde entonces,
perpetuandose la escena, todas las noches de Viernes Santo, a la misma hora
en que fué consumado aquel delito, se ven dos sombras forcejeando junto al
arbol, y se escuchan los desgarradores alaridos de la infiel castigada.

Y la repeticion de aquella macabra escena, afiade la tradicion, no terminara,
aunque el arbol haya sido destruido, hasta que en el mismo lugar no sea
colocada una cruz en forma de un nimero 4 y se oficie, ante ella, una misa con
cuatro sacerdotes y por cuatro dias consecutivos. o]

Este lugar de los “Paderones” fué cita de malhechores, sede de bandidos y
cenaculo de perseguidos de la justicia, donde se practicaron muchos crimenes,
por cuya causa el lugar fué “encantado”, viéndose salir en fogosos caballos
aguerridos jinetes quienes, en espiritu, se atacan y vuelven a matarse.

(Relatado por el sefior José F. Recoba y Polo).

EL TESORO DE LAHUACA DE LOS “CUSTODIOS”



Cuando en 1536 los indios principales de la ciudad de Lambayeque, y sus
alrededores, tomaron venganza del cacique Chuculluli, ahogandole en el mar de
San José, por su servilismo para con los espafioles, no supieron sus verdugos
el valioso secreto que el desgraciado cacique se llevaba consigo; puesto que
habia acumulado ingentes tesoros consistentes en diversas piezas de oro
macizo y filigrana, lo mismo que plata labrada lo cual depdsito en la Huaca
llamada de los “Custodios”, situada en las inmediaciones de la Ciudad de
Lambayeque, en la rama de San Nicolas, tesoros que estaban dedicados a
incrementar los que deberian repatrtirse los esparioles, en el rescate del Inca.

Conla muerte del Cacique, su secreto desaparecio con €l y s6lo después de cien
afos, esto es en 1640 se llegé a ubicar aquel ingente tesoro sepultado, de
conformidad con la leyenda siguiente.

La huaca llamada de los “Custodios” habia sido una “intihuatana” esto es una
estacion astrondmica, mejor dicho era una sucursal o derivacién de la central
gue existia en la Huamantanga y que se ocupaba de estudiar las influencias del
cielo sobre toda la Comarca , para predecir las lluvias y el tiempo y para
aconsejar la conveniencia de los sembrios y sus épocas.

En esa huaca depésito Chuculluli todos los articulos de valor que habia recibido,
con el solo concurso de dos de sus indios servidores, los que le eran mas adictos,
pero como temiera que también éstos revelaran el secreto del escondite, los
matd a golpes de “pututas”, que eran trompetas hechas de conchas marinas, de
gran tamafio y peso.

Después del doble asesinato, Chuculluli se quedd viviendo en la huaca, para
custodiar su tesoro, pero esa misma noche se presentaron ambos difuntos,
cuyos cuerpos habian sido sepultados en la misma huaca, tomando apariencia
de chanchos, conservando solamente las cabezas de hombres. Esos animales
tenian los ojos de oro, cabeza de plata, cuerpo de cobre y patas de fierro y
después de revolcarse delante del cacique, su victimario, no queddé de ambos
porcinos sino barro.

En esta forma quisieron simbolizarse a Chuculluli que nada obtendra del ingente
tesoro escondido, lo que se ha cumplido hasta el presente, porque los nativos,
ni los espafoles han podido obtener, para si absolutamente nada de lo que se
encuentra enterrado en dicha huaca.

Sin embargo, como una prueba de la existencia del tesoro y una confirmacion de
la leyenda, algunos videntes aseguran haber visto dos enormes chanchos, los
cuales van disminuyendo de tamafio hasta desaparecer totalmente, como si se
incrustaran en la tierra, porque en ese lugar, precisamente se encuentra
sepultado el tesoro y es alli también donde fueron sacrificados los dos indios.

Y el tesoro sera encontrado, pero sélo a condicion de que disfruten de él sus
primitivos duefios: los indios mochicas.

(Relatado por el sefior José Tomas Tello)



LA VIRGEN Y EL SOL

Taita Junco, sacerdote del culto solar, se habia envejecido en sus practicas,
habia presidido todas las ceremonias, ejecutado los ritos mas diversos y
complicados, poseyendo todos los secretos y el maximo conocimiento de toda,
interpretacion. Para él, los simbolos eran una realidad y el ceremonial una fuerza,
y no existia, en la magia, secreto alguno que no dominara por completo. Era,
realmente, un alto exponente de la cultura religiosa del antiguo Peru o el maestro
conductor e intérprete de una creencia ya decadente.

Su incultura filoséfica la suplia con su intuicion racial.

Cuando se establecio el culto catélico, que desterré al solar, Taita Junco,
comenzo a luchar por la supervivencia de su vieja tradicion religiosa, con la
palabra, y aun cuando su diccion tardia y su dialéctica primitiva eran faciles
presas cie la viveza y agilidad mental castellanas, él se apoyaba en su fe.

Una tarde en que Taita Yunco hacia céatedra, en un adoratorio publico de
Jayanca, explicando a sus oyentes ja potencia infinita del Sol, un fraile dominico
tercio en la contienda, y dijo: "Todos somos hijos de Jesucristo, hombre y Dios,
y el propio Sol también lo es, porque Jesucristo cred todas las cosas y porque
nacio de la Virgen Maria , que fue pura antes del parto, en el parto y después del
parto. Por eso la potencia y la fuerza de Jesucristo son infinitas".

Taita Yunco, el sacerdote del Sol, ante la expectacion atonita de sus secuaces,
respondio tarda y pausadamente: "También el Sol es padre de los hombres y de
las cosas. Situ Jesucristo fue hombre es hijo de EL También el Sol cuando da
su luz, es siempre puro. ¢Acaso porque ofrece alguno de sus rayos deja de ser
Sol? El también fue infinitamente puro antes de dar sus rayos, cuando los manda
y aun después de haberlos enviado. Y sin embargo no ha muerto, y lo vemos, y
sigue viviendo, y nos calienta y vivifica. Situ Virgen sigui6 siendo pura es porque
era el propio Sol, que se ha presentado como mujer, para que sepas que El
puede tomar las formas que quiera. El Sol es, pues, la Luz Pura del Cielo, que
da la pureza a los hombres, en la Tierra , y este Sol es tu Virgen y uno de sus
rayos es aquel Jesucristo, su hijo.

Asi dijo, aquel sacerdote, quien vestia de blanco, vivia y caminaba solo, no se
habia casado, ayunaba hasta ocho dias seguidos y que cuando se dirigia hacia
sus idolos iba de rodillas, la cara al Cielo y las manos en lo alto, hablando en un
idioma que nadie entendia.

(Arreglado de conformidad con un antiguo cuento)

EL NINO DIOS EN LA HOSTIA DE LA VILLA DE ETEN



El milagro de la presencia del Nifio — Dios en la hostia de la Villa de Eten se
realizé a la orilla del mar, a menos de un kilbmetro de la playa, en el pueblo de
Eten viejo o antiguo, el dia miércoles 2 de junio de 1649, cuando se cantaban las
visperas de la fiesta de Corpus, por el cura de la parroquia, Fray Jerénimo de
Silva Manrique y en la Capilla que tom6 el nhombre de Capilla del Milagro, por
este hecho y que hasta ahora existe.

Actualmente y circundando dicha capilla existen ruinas de una pequefa
poblacién, con casas de cafia brava y adobe, que son restos del antiguo pueblo
de la Villa de Eten.

La razon del traslado del pueblo al lugar que actualmente ocupa se debid a que
las arenas movedizas fueron invadiendo y sepultando a la poblacion, sinrespetar
ningun edificio, ni siquiera la pequefia capilla existente. Esta es la causa por la
cual esas ruinas se encuentran totalmente sepultadas bajo la arena, no
sobresaliendo o distinguiéndose sino el templo o capilla del Milagro, que es
también una construccion hecha de adobe.

Antes de la realizacion del milagro de la hostia, esto es a mediados de 1649, ya
se habia comenzado a efectuar el traslado del pueblo, en pleno, porque en la
visita pastoral que en marzo de 1761 hizo ala Villa de Eten, el Obispo de Truiillo,
don Francisco Luna Victoria, ordend al cura de la parroquia, Félix de Ocampo,
gue apresurara la terminacién de la nueva Iglesia, obra que se concluyé el 1° de
Octubre de 1762, lo cual consta en una inscripcion mural hallada detras del altar
del Rosario, el ultimo de los altares construidos, que dice textualmente: “Esta
obra se termind el 1° de octubre de 1762, por los administradores de la
Comunidad ”.

Es claro que hubo constante resistencia de los moradores del antiguo pueblo de
Eten para trasladarse al actual, porque no de otra manera se explica que
después de casi mas de un siglo de realizado el milagro, aun el pueblo no
estuviera definitivamente ubicado en el sitio que hoy ocupa.

Ahora bien la tradicion quiere ver en la realizacion del milagro de la hostia, la
sefal de protesta por el abandono que se estaba haciendo del antiguo templo y
por lo mismo de su vieja capilla, el aviso que se daba para que continuaran
realizandose las diferentes actividades en el sitio primitivo y el llamado que se
hacia a la devociony a la fe, puesto que se sentia abandonado el culto.

El milagro realizado fue exactamente el siguiente.

En el momento en que era alzada la hostia, en el fondo mismo de ella, aparecio
la figura del Nifio Dios, que segun la documentacion vestia tinica de color
granate, estando todo lo demas de la hostia blanco, de manera que hacia
distincion un color del otro. Los cabellos de la cabeza eran rubios y llegaban
cerca de los hombros retorcidas las puntas de ellos, graciosamente, tenianlos
partidos por la frente, la mitad a un lado y la otra al otro lado. La cara y las partes
que no cubria tunica eran de cuerpo humano, que se distinguia de la hostia”,
segun folio 856 del Libro de Bautismos de Eten.



Como quiera que a pesar de este aviso se continué el traslado del pueblo, se
repiti6 nuevamente el milagro, el dia 22 de julio del mismo afio de 1649, en que
se celebraba la fiesta de Santa Magdalena, patrona del Pueblo de Eten y en el
mismo momento en que se sacaba la hostia del Sagrario. Portaba la sagrada
forma el mismo pérroco. Fray Jerénimo de Silva Manrique y lo acompafiaban los
frailes franciscanos Marcos.

Lépez, Tornas Ruiz y Antonio Crespo, quienes vieron, lo minimo que todos los
asistentes, que una figura igual; a la del Nifio-Dios, aparecida anteriormente, se
presentaba de nuevo en la hostia, pero que a medida que iba desapareciendo o
esfumandose el Nifio, simultaneamente aparecieron tres corazones mas blancos
gue la misma hostia consagrada e intimamente unidos entre si".

También el Cielo quiso participar de aquel justo regocijo y por esto, en la fecha
de la segunda aparicion o de la repeticion del mismo milagro, al medio dia, se
vieron juntos el Sol, la Luna vy las estrellas, tres elementos, asi como se habian
juntado los tres corazones también, acompafiando al portentoso milagro, lo que
hizo exclamar al Papa Inocencio Décimo: "jOh dichosa ciudad de Eten"

Y el traslado definitivo del pueblo se produjo y el hecho milagroso no se realizara
mas; pero, los naturales de la Villa de Eten, como una manera de atender al
llamado del Cielo, celebran cada afio ambos acontecimientos, trasladandose
practicamente en su totalidad a la Capilla del Milagro, recordando la apariciény
afirmando su fe.

(Recogido del ambiente popular)

LAS NORIAS ENCANTADAS Y EL CANTO DE LA CUCULA

En la diligencia de deslinde entre las tierras del comun de los indios de Olmos y
los hacendados de Porcuya, Racali y Tocto, verificado el 7 de junio de 1646, por
el capitan don José Ramirez de Arellano, con asistencia de espafioles, naturales,
hacendados, testigos y peritos, de don Gabriel Tancum, Gobernador de Olmos
y de don Gonzalo Fonquem, Cacique de Copis, Arellano dice: "Mandé colocar
una cruz de algarrobo, en el sitio llamado Rinconada de la Huaquilla, corno
referencia deldeslinde, dando posesiona los hacendados de Tocto, pero agrega,
en cambio: "Mandé quitar y quemar otra cruz encontrada en el Portachuelo de
Racali", la cual habian colocado los naturales.

Después de este hecho, realizado en la tarde del citado dia, habiendo terminado
la comitiva su misién, se repartid, yendo los que no eran naturales hacia el Pa-
payal, pero debido al sacrilegio que habian cometido, mandando quemar una
cruz, se encontraron repentinamente en el sirio denominado Las Norias, sin
haber encontrado agua en ellas, muriendo todos de sed, ya que no pudieron
regresar a Olmos, ni hallaron tampoco forma alguna de salir de ese lugar; aln
cuando otra tradicion asegura que al pretender sacar agua-de una de esas norias
se cayeron dentro, muriendo ahogados todos los miembros de la comitiva.



Sea de ello lo que fuere, el hecho es que la totalidad de espafioles que
componian aquella comitiva desaparecié y nunca fueron encentrados sus
cadaveres. Por eso hoy se acepta, en Olmos y sus alrededores, que desde esa
época cualquier forastero que llegue al sitié de nominado Las Norias, no volvera
a ser encontrado, ni muerto ni vivo.

En lo que respecta a la comitiva de los naturales, que se dirigié a Guaqueron y
después al propio pueblo de Olmos, al pasar por el portachuelo del mismo
nombre de este pueblo, les canté una cucula, alegrandose de su triunfo y de su
regreso, que en realidad representaba el saludo del pueblo y el regocijo de la
raza.

Aqui radica la vieja tradicion olmanda que establece que toda persona ajena a
OImos, y que huebora permanecido en el pueblo cierto tiempo, al pasar por el
Portachuelo, dejando el pueblo, si oye el canto de una cucula, tiene que regresar,
quiera que no al pueblo, debido al doble encantamiento que existe: de un lado
Las Norias atraen y pierden a los herejes, y del otro la cucula atrae y saluda a
los buenos.

(Basado en una antigua tradicién olmana)

¢ SAN MARTIN DE REQUE ES DIOS?

Hacia el afio de 1636 desempefiaba las funciones de cura y vicario del pueblo
de San Martin de Reque que pertenecia al Corregimiento de Chiclayo, el
sacerdote don Fernando de la Carrera y Daza, natural de Lambayeque, y era
cacique del mencionado pueblo de Reque, don Mateo Millon.

Habiendo consultado. este cacique, con el cura, sobre el nombre con el cual
deberia ser bautizado uno de sus hijos, que habia nacido el mismo dia de la
fiesta de San Martin, patron del pueblo, el cura aconsejé darle el mismo nombre
de aquel santo, y siguiendo esa indicacion, fue realizado aquel sacramento.

Martin Millon, hijo del cacique, creci6, se hizo hombre y mezclando la filosofia
propia de su raza con civilizacion castellana, se volvié un indio despierto, ladino,
“entendido y vocal’.

Cierta tarde en que platicaba con el cura Carrera, este,para probar hasta donde
era de soélida la fé del hijo del cacique, le pregunté si creia en San Martin y si ese
santo era Dios, habiendo respondido el hijo del cacique y tocayo del santo, que
San Martin tenia que ser Dios, puesto que estaba en el Cielo.

Como el cura Carrera no poseia un absoluto dominio sobre el idioma mochica,
pretendid convencerlo del error en que se encontraba, pero se les hizo a los dos
tal confusion, entre el idioma nativo y el idioma castellano, que Martin Millon
entendié no sblo que San Martin era Dios, que estaba en el Cielo, tal corno él
creia sino que también todos aquellos que nacian el dia de la fiesta y tomaban
el nombre del santo se convertian en Dioses, una vez muertos. Por su parte, el



cura Carrera se estuvo tranquilo, creyendo que habia hecho comprender al indio
“entendido y vocal” uno de los misterios mas abstrusos de la Iglesia.

No es posible saber con certeza si con -aquella fantdstica idea en la cabeza,
Martin Millén, sintiéndose un Diosen ciernes, lo comunicd a sus paisanosy éstos
lo envenenaron, para tener un paisano en el Cielo, o si él mismo, para obtener
la suprema gloria, se dio la muerte pero el hecho cierto y evidente es que el hijo
del cacique de Reque, Martin Millon, murié y fue sepultado en la iglesia del
pueblo.

Los indio sus paisanos, que esperaban ver su cuerpo o su efigie figurando en los
altares de su lIglesia, hicieron repetidas protestas tumultuosas contra el cura,
“blasfemando en mi nombre, diciendo que por qué habia yo de predicarles que
San Martin no era Dios, y en todos estos valles me tenian, los indios, por hereje
y hacian burla los de los otros pueblos de los de este, diciéndoles que no tenian
Dioses”, asegura el propio cura Carrera.

Fue tal el escandalo que se produjo, que fue necesario proceder a la exhumacién
del cadaver del pretendido Dios recano, para probar a los indios que no se habia
ido al Cielo, como ellos aseguraban insistentemente, habiéndosele hallado “siete
patacones en tres apartadijos, cada uno con tierra de diferentes colores, verde,
amarilla y cenicienta, y tres piezas de ropa, la una nueva, flamante, usada la otra
e inservible la tercera”, todo lo cual tenia el siguiente significado

De los siete patacones, cada uno seria para pagar uno de los siete sacramentos;
de los tres apartadijos, uno era para Dios, otro para la Virgeny el tercero para el
propio San Martin; de las tres clases de tierra, la verde representaba el Cielo, la
amarilla el Purgatorio y la de color ceniza el Infierno. Con referencia a las tres
clases de ropa, la inservible se dejaria en el Infierno, la usada en el Purgatorio y
con la nueva se entraria en el Cielo. Todas estas explicaciones fueron ofrecidas
al cura Carrera por los mismos indios.

Este descubrimiento y tales interpretaciones produjeron confusiones,
desérdenes y luchas, atal extremo que el cura Carrera solicito la ayuda de don
Matias Caravantes, Chantre de la Catedral de Trujillo, del agustino Fray Marcos
Garcia y del cura de Safia, Juan Nifio de Velasco, conocedores de la lengua
mochica, y especialmente del bachiller don Gonzalo Jacinto de Miranda, cura de
Lambayeque y Comisario del Santo Oficio, quien dominaba aquel idioma.

Todos estos prelados explicaron a los indios, en solemne reunion, que tuvo por
escenario la Iglesia del pueblo, la herejia y supercheria en que se encontraban,
hablandoles en su propia lengua, como nadie antes le habia hecho, habiendo
sido el primero en comprender los misterios explicados el propio padre del
pretendiente a Dios, esto es, el cacique Mateo. Millén, y “vencido el cacique fue
facil vencer a los demas”.

Desde entonces los recanos, sintiéndose defraudados, despreciaron a los curas
y a las cosas de la Religion y terminaron por conseguirse una efigie de San
Martin, patron del pueblo, que por su aspecto fisico se diferenciara en lo absoluto



de los demas santos de todas las Iglesias, ya que tal como lo concibieron lo
veneran, esto es, sano, robusto y sin el aspecto afeminado de los otros santos.

Asi es la efigie de San Martin de Reque, que se halla en la Iglesia de este pueblo,
y debido a este raro suceso, el cura Carrera, tomandose para si la
responsabilidad de él, se perfecciond en la lengua mochica y publicé su notable
obra titulada “Arte de la Lengua Yunga .

(Arreglado de conformidad con la relacion del cura de Reque, don Fernando de
la Carrera y Daza, ofrecida en su obra).

SAN MARTIN DE REQUE Y LA LLUVIA OBLIGADA

San Martin de Reque es el Unico santo del pantedn catblico, cuya imagen
representativa no tiene ninguna de las caracteristicas tan comunes entre sus
semejantes. En efecto, sus facciones no son afiladas, finas o afeminadas; sus
rasgos fisonomicos no tienen nada de bellos; al contrario, se distingue por su
aspecto de dureza, por su color rojizo y por sus aires de valentia.

Es San Martin de Reque el santo patron de los agricultores de aquel pueblo, el
cual preside los sembrios, apadrina las labranzas y defiende las cosechas.

La iglesia ha dado por distintivo un libro, pero la tradicién sostiene que a veces
abandona esas labores de caracter intelectual, para dedicarse a otras de mayor
empuje y mas resolucion.

Y en efecto, esa misma tradicion lo ha visto arrojar, desdefiosamente el libro,
que sostiene en la mano, derecha y empufiar, resueltamente, un revélver, y con
él, salir a los campos, montado en brioso zaino, para obligar al Cielo a que
produzca lluvia.

El origen de esta leyenda es incierta, pero se concreta asi: Cierto afio fue tal la
escasez de agua que no solo se perdieron las sementeras y el ganado murio de
sed, sino que la poblacién tuvo que emigrar, para buscar trabajo y sustento en
lejanos lugares, lo cual trajo consigo el abandono del culto y que decreciera la
atencion que se le venia dispensando, por creyentes y devotos, a San Martin de
Reque.

Fue entonces que el santo, rojo, guapo Yy luchador se torné irascible y arrojando
el libro de la devocion requirio el revolver del combate, y armado con é! amenazé
al Cielo, ante cuya valerosa actitud se desatd una copiosa lluvia, que devolvio la
feracidad a los campos y la riqueza a sus habitantes.

Por eso, y desde entonces no ha faltado mas el agua en Reque y sus tierras
gozan de la fama de ser siempre productivas y fértiles, y cuando el agua
escasea, los agricultores solicitan la proteccion de San Martin, quien atento al
llamado de sus creyentes se prepara para amenazar de nuevo al Cielo, en
demanda de la lluvia promisora.



Es tal la creencia popular que se tiene sobre la valentia de este santo, que las
mas extrafias leyendas pretenden haberlo visto caminar, apresurada y
resueltamente, por las calles de Reque, especialmente por la del Tambo,
conduciendo un par de patos, en una mano, y que le serviran para su fiesta, y en
la otra tiene el revolver de “monte y pelo”, precisamente en la noche de visperas
de su fiesta, que es el 11 de noviembre, y de aqui explicado el por qué se le trata
en una forma tan curiosa, por sus creyentes cuando en la Iglesia , en dicha
solemnidad, le cantan a su efigie el siguiente verso, donde se auna con tanta
facilidad el respeto, el temor, el patronaje y la censura:

Padre mio, San Martin,
patron de los alfalfares,
duefio de los caracuchos

y ladrén de los corrales.

(Relatado por el doctor Eulogio Colichén).

LA ARENA QUE ANDA Y EL ORO QUE LLORA

¢,Por qué el pueblo de Mocupe ha sido invadido y destruido y hasta sepultado
por la arena y por qué en el puerto de San José ha sido respetada la iglesia, por
aquel mismo elemento?. ¢Por qué aquella ola, paciente y constante, avanza
siempre y todo lo destruye y lo sepulta, en un pueblo, y en el otro evita hacer
dafio a determinado lugar?. La respuesta explicativa se encuentra contenida en
dos profecias.

De todos los pueblos de la actual provincia de Chiclayo, Mocupe, junto con
Chongoyape, Picciy Callanca, son los Unicos que aln se conservan en el propio
sitio en que fueron fundados por los naturales. Todos los demas o0 no existen
ahora o han variado de ubicacion.

Cuando llegé a Mocupe el primer parroco del pueblo, que fue Fray Francisco de
Torres, alla hacia el afio de 1573, procedio a pedir a sus feligreses que le donara
especiesy dinero, aquellas para el sustento del mismo y éste para el ejercicio de
su ministerio, en 250 pesos y la comida.

En aquella época, Mocupe, era un pueblo enteramente agricola y sus gentes se
dedicaban al sembrio de maiz, trigo y yuca, lo mismo que a la crianza de
ganados.

Como los mocupanos aceptaran de mala gana esta obligacién y la satisfacieran
tarde, mal o nunca, el cura Torres, manso, tolerante, tranquilo y dulce, tratdé de
convencerlos de la necesidad y utilidad de "aquel pequefio sacrificio que se les
imponia, que si en algo aminoraba su hacienda personal, en cambio les
aseguraba la bienandanza en la muerte y la conquista del Cielo. Tales
indicaciones se repetian, bien fuera en sus sermones publicos o en sus consejos
privados. Y pasaban los meses y el parroco era objeto de abierta rebelion, y los



naturales le asediaban por hambre, no disfrutando sino de verdaderas limosnas
para su diario vivir.

Una noche de Pascua Florida del afio de 15 74 no fue posible celebrar la fiesta
mas bella de la Cristiandad , tanto por la enfermedad del cura cuanto por la
negativa recalcitrante de los feligreses para contribuir con su presencia,
elementos, viveres y dinero a aquella celebracion.

El cura Torres, precisamente por el estado de postracién fisica en que se
encontraba, tuvo un luminoso ensuefio, en el cual vio que un anciano, vestido
como en los tiempos biblicos, se le acercabay le hacia leer en un libro toda una
profecia, la cual recordd integramente al amanecer. Por esta causa, el parroco,
a pesar de su enfermedad, ofici6 una misa solemne y ante los pocos asistentes,
de pie, en el altar mayor dijo: “Dios quiere hacer a vosotros el ultimo llamamiento.
Dios quiere probar a sus hijos. Dios me ha elegido a mi como intermediario.
Anoche, en suefios, me envi6 a un emisario para decirme que recordara a
vosotros que sino queréis atender al llamado de la Iglesia de Cristo. Elderramara
sobre wvuestros hogares la lluvia del dolor. Que si nada queréis darle nada
tendréis tampoco; que vuestras sementeras se secaran, que vuestros ganados
moriran y que los arenales del desierto derribaran vuestras casas, quemaran las
plantas y ahogaran a los animales. Amén”.

Y al amanecer del dia siguiente se produjo la primera avalancha de arena, la
cual avanzando sobre el pueblo, por el sur, invadié las primeras casas y continué
su camino arrolladoramente, sepultandolas todas, poco a poco. Fue desde
entonces que bajo el conjuro de esta maldicién, Mocupe, quedoé invadido por las
arenas y todo a su alrededor se torné en miseria, soledad, : hambre, aridez y
sequia.

El castigo fue, pues, proporcional a la falta. Por esto en la visita pastoral que
hiciera Santo Toribio Alfonso de Mogrovejo, en 1593, so6lo encontré en Mocupe
una estancia, situada a media legua del pueblo, que tenia tres mitayos y dos
yanaconas Y el Arzobispo s6lo pudo confirmar a 79 tributarios.

En cambio San José, el puerto principal y mas antiguo de la ciudad de
Lambayeque, en cuyas cercanias, desembarcé Naimlap, el primer rey y fundador
de la civilizacion y de la dinastia mochica, cuya iglesia se construyé en 1760, es
hace cerca de 200 afios, aln cuando las arenas avanzan por el sur, el pueblo
huye de ellas y se traslada mas al norte. Aqui casi todas las casas antiguas han
desaparecido, tragadas por las arenas, a excepcion de la iglesia del pueblo, que
es lo unico que ha respetado aquel, elemento. ¢Porqué?.

San José fue y sigue siendo un pueblo dedicado enteramente a la pesca.
Tranquilo, quieto, muelle, manso, casi solemne, a pesar de la absoluta falta de
vision, de panorama, de campifia, hay en él el reclamo de la simpatia y la
atraccion del afecto. Pareceria sentirse que la pasion se aquieta y que el alma
se aduerme. Uno se siente mas dentro de si mismo y mas seguro de su yo, como
si se encontrara lo buscado y se estuviera mas a tono con la propia personalidad
interior. EI mar lejano, no turba sino arrulla; el viento, casi detenido no molesta,
refresca; la arena candente, la arena muerta parece ser también, comprensiva y



humana ya que avanza prudencial y paulatinamente, como anunciando su
decision, para que le cedan; el paso ya hacer el menor dafio posible, y hasta su
gente, dulce, pacifica, comprensiva sabe guardar el silencio y la quietud de quien
ha aprendido a vivir, y a mirar esperando.

Seria aqui donde se pudiera ofrecer una misa solemne teniendo como templo el
propio corazon, el templo Unico y como oficiante a la mente misma. Tal es la
inima  compenetracion y cordialidad que existe entre el medio que siente y el
medio que piensa.

Pues bien, el puerto de San José no ha tenido cura estable, ya que eran los
parrocos de Lambayeque quienes se dirigian periédicamente al citado puerto,
para celebrar los diferentes roles de su ministerio.

Don Justo Modesto Rubifios y de Andrade habia sido cura de Morrope y Pacora
y fue trasladado a Lambayeque en 1760. A él se debe la ereccion de la iglesia
de San José, debido al siguiente hecho.

Apenas llegado a San José el citado sacerdote, los moradores del pueblo
contribuyeron voluntariamente con viveres, ropas y dinero para el sustento del
parroco, aun cuando éste no hacia mayor presion o ninguna sobre ellos, para el
cumplimiento de esta obligacion. Sin embargo, no existia iglesia propiamente
dicha, ya que los diferentes rituales del culto se verificaban en una choza de paja,
destinada a tal objeto. Los moradores del pueblo ofrecieron al cura Rubifios su
concurso desinteresado e inmediato, para la ereccion del templo que tanto
anhelaban, pero discutieron mucho sobre la ubicacion que deberia darsele, por
temor a la arena. Sin embargo, el cura Rubifios, les asegurd que bastaba con
erigir el templo en el mismo lugar en que se hallaba, en la actualidad, la choza
habilitada como iglesia, a condicion de poner una cruz que no hubiera sido hecha
por la mano del hombre.

Era esta una dificultad al parecerinsalvable, porque ¢ de dénde se podria obtener
una cruz en tales condiciones? Sin embargo, una madrugada amanecid, sin
haberse podido saber como ni conducida por quién, una cruz de un material raro.
Se trataba, en realidad, de una cruz, aun cundo imperfecta, hecha de madera
petrificada. Y esa cruz, después de retocada y arreglada convenientemente fue
colocada en el templo de San José.

Por este hecho singular y debido a la profecia del cura Rubifios y de Andrade,
alli se encuentra, en el mismo lugar del pueblo, venerada por los devotos,
respetada por los elementos, sirviéndole de muelle alfombra aquella misma
arena destructora y candente, la iglesia de San José, que se convierte, para ella,
en guardiana de la fé y que ha querido que ese templo se conserve solo y aislado,
ya que no ha respetado las construcciones circunvecinas, precisamente para
hacer resaltar mas aun su fuerza de amparo y de custodia.

Y asi como es aquella arena, mansa para con la iglesia, como si se adormeciera
en su furia, ante la presencia respetable de la cruz, asi es el panorama del
pueblo, todo adormecido y manso, quieto y tranquilo, seguro en su pobreza y
fuerte en su destino, porque sabe que cuenta con la ayuda del Cielo, el cual



regala la paz a los hombres, cuando estos saben cumplir estricta y fielmente con
su devota fé, cualquiera que ella sea.

Asi premiay asi castiga la arena que anda.

Sabidoes que cadaindio pagaba, en calidad de tributo, al gobierno conquistador,
una fanega de maiz, mediafanega de trigo, una pieza de ropay seis tomines de
plata, no recibiendo, en cambio, sino “nueve granos de plata corriente y un
cuartillo de maiz en cada un dia, como retribucion diaria de trabajo”, dice la
Ordenanza del Conde de Nieva. No satisfecha con esto, la codicia castellana fue
aumentando el tributo progresivamente.

Asi encontramos que una sola persona, el cacique principal del pueblo de San
Martin de Reque, Diego Chimoy, pagaba al cura del pueblo, que era Francisco
Guisado, segun contrato escriturario de 13 de enero de 1584, cien fanegas de
trigo en cada afio, porque el cura le ofreciera una misa cada sdbado. Pero resulta
que al dorso del mismo documento aparece el cura Guisado recibiendo, por
adelantado, en los primeros dias del citado mes de enero, no cien fanegas sino
ciento diecisiete, habiendo celebrado solo una misa, segun se asevera en el libro
de visitas del Arzobispo de Lima, Toribio Alfonso de Mogrovejo, del afio de 1593.

Siguiendo en su codicia ascendente, nos encontramos con que Juan Bautista
Enfistun, que era duefio de varias estancias de ganado, en Callanca y Monsefd,
le pagaba al cura de esos pueblos, Alfonso de Cueva,” 70 pesos y la comida
para el sustento del cura”.

Poco despueés, en 1595, Gabriel Chimoy, hijo de Diego Chimoy, pelea ante la
Real Audiencia , con dofia Ana de Velasco, sobre la propiedad del cacicazgo del
pueblo de Reque, que aquella queria usurparle en sus beneficios, segun
informacion hecha por Sancho de Marafion, Corregidor de la Villa de Safa.

Como quiera que ya ni los viveres, ropas, ganados, tierras o pesos de plata
satisfaciera a los conquistadores, comenzaron a exigir la entrega del oro.

La bondad del Indio, que el castellano apreciaba como una mansa cobardia, no
se habia agotado aun y algunos, los mas dociles, comenzaron a extraer parte de
los tesoros sepultados, por sus caciques y pachacas, para la codiciada entrega.

Es entonces que para la defensa de sus tesoros, entra en funciones la religion
primitiva, el sacerdote del Sol, el milagro mochica. Y aquella civilizacion se revela
y acude al simbolo, alo impersonificado, al antipersonalismo, tanto para expresar
Su protesta cuanto para dar cuenta de su indignacion.

Asi Fray Diego de Avendario, de la Compaiiia de Jesus, quien hizo una relacion
pormenorizada de las actividades de aquella Compafia, por orden del padre
Provincial de Lima, Juan de Frias y Hernan, nos cuenta que uno de los
conquistadores y primeros encomenderos de Collique, Diego de Vera, habia
sacrificado y extorsionado a los indios en forma tal, tenia tanta codicia por los
tributos, era tan exigente y tan avaro, tan metalizado y amaba tanto el oro, que
desesperado y bajo el peso de su extremado vicio, sus pecados y delitos, salio



una noche al campo, y dando de gritos llamoé aldemonio, conjuré aldiablo, invoco
al maligno, para darle su alma, a cambio de que éste le entregara todo el oro que
se hallaba escondido en la regién. Y el conjurado, décil al llamado, facil al
reclamo y pronto a la cita se presentd al encomendero de Collique, tomando la
forma de un gato amarillo, grande y feo, el cual sudaba gotas de oro, sus
maullidos tenian el sonido de aquel metal y por ojos, oidos y boca le brotaban
chorros continuos de la codiciada riqueza.

Ante aquella terrorffica vision, cayé muerto el encomendero de Collique, y por
esto, habiéndose consumado el pacto, solo a medias, ya que se entregaba el oro
gue aquel no pudo poseer, todos los tesoros que se hallaban escondidos en las
huacas de los alrededores de la casa del castellano contindan en su mismo lugar,
puesto que aceptando el diablo el compromiso le entregd el oro de la regién,
pero ya muerto, para que no pudiera disfrutarlo.

Y alli estaran esos tesoros hasta que nazca el ser extraordinario y superior que
pueda deshacer el contrato diabdlico, devolver al duefio su vida y su alma y el
tesoro a sus legitimos poseedores: los indios.

Pero como quiera que con este primer aviso no se hubieran morigerado, en lo
absoluto, los vicios y la codicia, y continuaran la extorsion y el abuso, los
sacerdotes del pueblo mochica, que actuaban subterraneamente, decidieron
probar sus poderes magicos, intentando una accidon mas decisiva e importante.

Uno de los mas ancianos, de los mas sabios y de los mas experimentados era
sin duda alguna Tano Cunto, que habia sido uno de los sacerdotes principales
del adoratorio publico de Apurlé, antigua ciudad cercana al actual pueblo de
Motupe, y cuyas ruinas aun existen, especialmente el templo, se ofrecio para
intentar la prueba.

Aceptando las exigencias de los esparfioles se dirigi6 a Motupe, portando
numerosos objetos de oro, y en presencia de los presuntos duefios hizo una
hoguera de maderas desconocidas y lanzé a ella los articulos valiosos que
llevaba. En seguida pronuncié ciertas frases, en un idioma desconocido para
todos, palabras incoherentes, voces estridentes, gritos llamativos, reclamos
enfaticos, signos raros, todo lo cual tenia el valor de avivar las llamas, y al tocar,
con sus manos, la lefia de la hoguera el metal se derritid, convirtiéndose en
sangre; real y verdadera.

Y al conjuro de aquellos mamtrams o palabras de poder, dijo: “Este oro que tanto
deseais esta formado, de nuestra propia sangre. Si tomais el oro os alimentareis
con esa sangre. Dias vendran en que otros hombres os despojaran de este oro
y vosotros daréis, en cambio, vuestra misma sangre, porque una sola es la ley y
es para todos igual. Mientras tanto este oro, convertido en liquido rojo, en sangre
humana, se infiltrara en el suelo y volvera ala madre Tierra de su origen, ya que
mi Dios, quien lo hizo para nosotros, quiere que siempre nos pertenezca.
Escoged, pues, el oro es la sangre”.



Y entre la densa y espesa nube el humo, rojo como la sangre y amarillo como el
oro, desaparecié la endeble figura de Tano Cunto, quien realizo, de esta manera,
el Ultimo de los milagros de la religion mochica.

(Arreglado de conformidad con diversos relatos).

CUANDO SAN JUAN BAJA EL DEDO Y SAN ANTONIO DA EL AGUA

Con motivo de las inundaciones y las avenidas de principios de 1578, que
destruyeron los pueblos y deterioraron las campifias del Departamento de
Lambayeque, se hicieron rogativas publicas y procesiones solemnes en todas
las ciudades, pidiendo al Cielo la cesacién de aquel desastre.

Mochumi, el pueblo de Nuestra Sefiora de la Limpia Concepcion de Mochumi,
se distinguié por el fervor y la profusion de los ritos y ceremonias celebradas,
seguramente porque fue el mas azotado por aquella calamidad. En efecto, todo
el pueblo quedo inundado, las casas destruidas, las cosechas perdidas y los
animales ahogados. Solo se salvd de aquella furiosa avalancha de las aguas la
iglesia del pueblo, en cuyo techo fueron colocados los santos que le pertenecian,
para salvarlos del incontenible elemento. Fue el definitivo desastre del pueblo,
de donde queda explicado por qué fue también el que mas interés tuviera en
aplacar la coélera divina.

La inundacién habia destruido la alcantarilla, de San Juan Bautista, que era por
donde se regaban los campos de Mochumi, alcantarilla que a su vez era un ramal
de la acequia principal de Jayanca, llamada también acequia de Chanchachala,
habiéndose perdido, por este motivo, los sembrios de maiz, yuca y tabaco, que,
habian hecho los mochumanos. Cesadas las lluvias volvieron los pueblos a
trabajar, en la agricultura, procurando resarcirse de las pérdidas sufridas, pero
no existiendo cauces, por donde las aguas pudieran discurrir hacia Mochumi, las
gentes de este pueblo se enredaron en un largo y ruidoso pleito con los pueblos
de Jayanca, Pacora e llimo, sobre el mejor derecho al uso de los cauces y al
aprovechamiento de las aguas, para las sementeras que les eran necesarias.

Como los de Mochumi llevaran todas las de perder, consideraron que si de los
hombres no podian obtener lo que tanto anhelaban se verian en la necesidad de
pedirlo a los Diosesy escogiendo a dos santos a ellos se dirigieron. Uno era San
Juan Bautista y el otro San Antonio de Padua. Al primero le pidieron cauces y al
segundo le solicitaron agua, aun cuando lo curioso del caso reside en que
ninguna de estas dos imagenes existia en la iglesia de Mochumi, debido a que
se llevaban muy en armonia los dos curas del pueblo que eran Francisco Pacho
y Hernando de la Carrera.

Demas esta decirlo, pero en aquel ruidoso pleito intervinieron todas las gentes
principales de los pueblos cercanos, como eran Salvador Guzman, Sebastiany
Félix de la Cruz Narmo, Juan Caxo Calanseq, Alonso Cosca y Francisco de
Acosta, gobernadores, pachacas y principales del pueblo de Mochumi; Jerénimo
Puyconsoli, quien era cacique principal del repartimiento del pueblo de Jayanca



y del de Mérrope; Lorenzo Ruiz, Miguel Caxosoli, Juan Namo, Miguel Cumpén,
Jer6nimo Puicon, Salvador Normén, Marcos Eju, Pedro Quejeda y Pedro
Serquén, pachacas, alcaldes, segundas personas e indios principales de Pacora.
Este asunto se ventild6 ante don Gabriel de Barreda, Corregidor y Justicia Mayor
del Corregimiento de Safa, Chiclayo y Lambayeque, siendo Protector de los
naturales don Agustin de Suarez Inostroza y ante el escribano de su Majestad,
don Bernabé Rentero.

Segun los documentos acompafados y los recursos presentados, los de
Jayanca negaron a los de Mochumi el derecho para usar la alcantarilla de San
Juan Bautista o quebrada de Chanchachala, sosteniendo que la quebrada de
Chanchachala la compraron nuestros antepasados al cacique de Penachi
muchos afios antes que los esparioles entraran en este reino, con presentes de
sal, aji y piezas de ropa”.Pero a pesar de esta poderosa razén, el Corregidor
Barreda ordend que siguiera discurriendo el agua, por la alcantarilla de San Juan
Bautista, para, los de Mochumi, con la Unica obligacién para éstos de acudir con
cien indios efectivos para la dicha limpia y reparo de dicha acequia, los cuales
han de ir con sus lampas y aderezos necesarios, y sin que dicho pueblo de
Jayanca sea obligado a darles con alguna ni por via de jornal, ni para el sustento.

Después de las copiosas avenidas e inundaciones de 1578 siguieron varios afios
de enorme escasez, lo que obligé a todos los pueblos y especialmente al de
Mochumi, que no tenia ni siquiera cauce, a recurrir nuevamente a sus santos, a
Sus rogativas, a sus procesiones y a sus plegarias, pidiendo precisamente lo
contrario de aquello que habia solicitado antes, esto es que lloviera.

Era en aquel tiempo encomendera de Jayanca dofia Isabel de Palomino segun
un fallo de la Real Audiencia de Lima, de fecha 4 de diciembre de 1580, época
en la cual Jayanca poseia dos tambos, el de Francisco Lobo y el de Diego
Gutiérrez, y ademas, 1 248 indios tributarios, quienes pagaban anualmente a su
encomendera 4,640 pesos. Esta beatifica encomendera quiso sostener que su
pueblo, o sea San Salvador de Jayanca, tenia mucha agua porque poseia la
imagen de San Antonio de Padua, santo por el cual tenia gran devocién, imagen
que era de su propiedad y que ella misma habia colocado en su propio altar, en
la lglesia de Jayanca.

Decidieron los de Mochumi robarse esta imagen lo mismo que la de San Juan
Bautista, y la vispera del dia en que debiera realizarse este hecho, un sabado, a
principios de 1583, dofia Isabel de Palomino, que era una verdadera aficionada
a la cria de aves, oy0 que una de sus mejores y mas afamadas gallinas
ponedoras, comenzé a cantar, como si fuera un verdadero gallo, lo que produjo
enorme confusion y temor entre las gentes de la casa, por considerarlo como un
presagio de la mayor desgracia, urgiéndola, dofia Dionisia, su negra esclava,
para que ordenara el inmediato sacrificio de aquel volatil, unica manera de
contener el peligroso anuncio; pero la encomendera amaba tanto a su ponedora
gallina que desoyo el consejo. Por esto, cuando se realizd el robo de la imagen
de San Antonio, la gente se reafirmd en la idea, y se hizo carne la creencia
general, de que cuando la gallina cantaba como gallo se producia una inmediata
desgracia, si no fuere sacrificada la autora del anuncio.



Juan Caxo Calanseq, indio rnochumano, ladino y sutil, aceptando aquella teoria
de la encomendera de Jayanca, sobre San Antonio y la abundancia de agua, le
propuso la compra de la imagen, no seguramente por la devocion que tuviera
por ella, sino para probar si con !a presencia de aquel santo, en la iglesia de
Mochumi, aumentaba el agua para este pueblo, pero al ser rechazada su oferta
se concitd con sus compaferos, para robarse esa imagen y la de San Juan
Bautista, haciendo con ambas una solemne procesion.

Ya hemos dicho que Mochumi no poseia ninguna de las dos imagenes, porque
la de San Antonio de Padua la tenia Jayanca y la de San Juan Bautista se
encontraba en la iglesia del pueblo de San Juan de llimo. Con esta imagen se
procedid en forma drastica también, porque Juan Caxo comisioné a sus
hermanos Félix y Sebastian de la Cruz , para que se sustrajeran a San Juan, de
la Iglesia de lllimo.

Un dia domingo, en la madrugada, las dos comisiones de robadores de santos
cumplian su cometido, dirigidos mentalmente por Juan Caxo, quien creia mas en
el Sol que en el Padre Eterno y mas, mucho méas en la Luna que en la Virgen
Maria , ingresando los comisionados con ambas imagenes, bajo sendos ponchos
de algodon, siendo esperados en la entrada de la Iglesia de Mochumi por el
pueblo en pleno, que se habia reunido con tal finalidad, dirigido y excitado por el
autor de aquel asalto. Ya estaban listas las dos andas y de inmediato se procedié
a efectuar la pomposa procesion por todo el pueblo, con los ritos y rogativas
conocidas.

Pero en realidad no solo era este el objetivo de Juan Caxo y su gente. No sélo
las rogativas y las procesiones debieran surtir su deseado efecto. Sabiase que
la encomendera de Jayanca habia dicho que Mochumi tendria agua cuando San
Antonio se mojara y los de llimo sostenian que los mochumanos poseerian
cauces cuando San Juan bajara el dedo. Por eso, Juan Caxo y su gente de
Mochumi, querian deshacer ambos presagios y lo consiguieron Por eso es que
la imagen de San Juan estaba con una mano menos y la de San Antonio se
hallaba totalmente empapada, cuando hicieron su recorrido por Mochumi,
saludados con céanticos, letanias, rosarios, etc.

Pero como quiera que ambos santos, seguramente por el cambio de clima o por
no estar de acuerdo con, los métodos bruscos puestos en practica, por sus
nuevos feligreses, para la produccion de los esperados milagros que no se
produjeron, pidieron mentalmente o milagrosamente la ayuda de sus respectivos
pueblos, llegando el cura de Jayanca, don Alonso Nufiez de Sant. Pedro, con
gente de la encomendera y el cura de llimo, Esteban Ramos, con gente de su
pueblo, en son de guerra, a rescatar sus preciadas imagenes. Los de Mochumi,
no queriendo luchar dejaron ambas imagenes a la puerta de su iglesia, pero
metidas dentro de un depdsito de chicha cada una, para que las personas de los
santos, en los Cielos, se llegaran a dar cuenta de que en Mochumi no habia
agua, ni para beber, y se obligaran de esta manera a proporcionarla.

Al dia siguiente se produjo una copiosa lluvia y poco después dio su resolucién
don Gabriel Barreda, que ponia fin a aquel litigio, autorizando a los de Mochumi



para usar la alcantarilla de San Juan Bautista, resolucién que fue dictada en la
ciudad de Lambayeque, el 28 de julio de 1584.

Desde entonces se aceptd, como segura tradicion clasica, que para obtener
agua en abundancia y buenos y seguros cauces, bastaba con bajar la mano de
Sen Juan Bautista y meter a San Antonio en una botija de agua, y si se le ponia
boca abajo, mejor aun.

Y de esta manera los mochumanos no sélo obtuvieron agua y cauces, Sino
también el honor de volverse autores de esta tradicion.

(Arreglado seguin una antigua creencia).

LOS TRES SACRISTANES

Manongo, Manuel y Manonguito se llamaron un abuelo, un padre y un hijo de
una misma generacion de sacristanes de la iglesia de Lambayeque, y quienes
se apellidaban Challan. Fueron ellos los representantes, de la dltima generacion
de su especie profesional y como tales, Ultima esencia de una vieja tradicion,
precisa indicar el origen de ese monopolio.

¢, Se heredaba este oficio por la experiencia que, tenian, por la ensefianza que
se sucedia o por la eficiencia de sus conocimientos? Absolutamente no. Existia
para ello una razén de caracter tradicionalmente fundamental.

Sabido es que aquellos sacristanes tenian varias y mudltiples obligaciones,
derivadas de sus propios cargos, como eran repicar las campanas, ayudar a
misa, abrir y cerrar las puertas de! templo, cuidar de su aseo, iluminar los altares,
arreglar las andas, quemar cohetes y ruedas y recolectar limosnas, para las
festividades. Estas eran realmente sus obligaciones, pero virtualmente,
desempefiaban una funcibn mucho mas elevada y de mayor importancia, de
conformidad con la siguiente tradicion.

Hacia principios del siglo XV la pirateria en nuestras costas era cosa comun y
peligrosa. Especialmente en 1629 las costas peruanas fueron asoladas
materialmente por los piratas holandeses, que mandaba Jacobo de L"Hermite,
quien con once naves y mas de mil hombres de tripulacion se habia hecho duefio
de las aguas marinas-del Perd, apoderandose de la isla de San Lorenzo, donde
segun tradicion murié y se halla enterrado, habiéndose retirado sus secuaces a
las costas de Méjico.

A fin de evitar que estos piratas aprisionaran a los servidores del Rey de Espafia
y les quitaran los tesoros que llevaban o las mercaderias que traian, se resolvio
que mientras durara esta situacion de inestabilidad, debiera hacerse el recorrido
de las costas por tierra. Fue por esta razén que el Virrey, don Luis Jerobnimo
Fernandez de Cabrera, conde de Chinchén, llegé a Lima, recorriendo la costa
norte del Pery, por tierra, a principios de enero de 1629, habiéndole seguido en
la misma ruta su esposa, dofia Francisca Henriquez de Rivera, la Virreyna , quien



tenia que hacer el viaje en forma lenta, debido a que se encontraba en cinta. Al
llegar a la ciudad de Lambayeque, en los primeros dias del mes de febrero del
citado afo, la Virreyna dio a luz un vastago, que después ostentd el titulo de
Marqués de San Martin de la Vega , quien nacié en la calle San Martin, de
Lambayeque.

Un acontecimiento como este, de suyo notable, para la época y para el propio
pueblo, alborotd a las gentes de la ciudad y especialmente a los nativos, quienes
tenian en sus mentes confusas la idea del nacimiento del Redentor del Mundo y
el hecho de la adoracion por los tres Reyes Magos.

La familia de los Challanes, de rancia nobleza incaicay de exageradas creencias
religiosas, se apresur6 a rendir su homenaje solemne al recién nacido, y
creyendo que por descender de los Incas y ser el nacido un hijo de Virrey,
deberian repetir la adoracién de los Reyes Magos, tres representantes de aquella
familia, abuelo, padre e hijo llegaron ala casa que ocupaba la Virreyna portando,
cada uno, en representacion de los Reyes Magos, el viejo, oro en polvo, el
hombre, incienso y el muchacho, mirra.

Tanto agradé a la Virreyna este gesto de reverencia y de sublime intencién que
los llené de regalos y de ofrecimientos, descollando entre estos Ultimos el de
haberles dicho que ellos, asi como habian repetido la adoracion de los tres
Reyes Magos, en la persona de su hijo, tendrian el derecho de ser custodios y
guardianes de la fé, y que en consecuencia, ellos en el futuro toda su familia
gozarian de igual privilegio, hasta que desaparecieran los hombres de aquella
familia o se extinguiera el apellido

Y los tres Challanes oferentes tomaron posesion de sus cargos de sacristanes,
para siempre, ingresando a la Iglesia , junto con la propia Virreyna, en un dia
domingo, en que se celebr6 una misa especial, la primera en la que ellos
tomaban parte y ese mismo dia ejecutaron todas sus obligaciones derivadas de
ese cargo de sacristanes, como para simbolizar el derecho y perpetuar el
dominio.

Y durante trescientos afios ese oficio hereditario se vino sucediendo de padres
a hijos, sin ninguna interrupcion, hasta que extinguidos los varones de la familia,
cumplida la tradicidn, roto el encanto de la promesa se disip6 el recuerdo de la
simbdlica adoracion.

Desde entonces la Iglesia de Lambayeque dejé de poseer tres sacristanes de
una misma familia, en cuyos cargos se habian venido sucediendo por mas de
tres siglos consecutivos.

(Relatado por el sefior José Tomas Tello).

LEYENDA DE SAN JUAN EL NOVELERO



Antiguamente, en las procesiones de Semana Santa de Lambayeque, que de
todas las religiosas eran las mas importantes, mas vistosas y en las cuales se
hacia derroche de gastoy de elegancia, el anda de San Juan Evangelista seguia
inmediatamente a la de Jesus Nazareno. Esto se venia realizando sin
modificaciony sin interrupcion ninguna hasta el afio de 1607. En la procesion de
uno de los dias de la Semana Santa , de ese afio, cambio de ubicacion el anda
de San Juan Evangelista y se le obsequi6 con la denominacion de San Juan, “el
Novelero”.

Veamos ahora coémo es que se origind esta leyenda, que en realidad tiene el
sabor de una conseja.

En la madrugada del martes santo del citado afio, el sacristan de la Parroquia de
San Pedro, que después se llamo6 la Ramada de San Pedro, ya que habian
cuatro parroquias, alingresar a la Iglesia , a las cinco de la mafana, por la puerta
que da a la Plaza Principal , llamada Puerta del Perddn, quedose extatico y
deslumbrado al ver que la imagen de San Juan se habia convertido en un ser
humano, tomando la apariencia de un nifio, que se hallaba jugando con otros
pequefiuelos de edad semejante. Todos tenian el aspecto de seres celestiales,
con vestiduras azules o rosadas, sandalias doradas, bellos y expresivos 0jos
claros y ensortijados cabellos rubios.

San Juan, seguido de sus compafieros de juego, recorria los altares, se subia a
las andas, tocaba el érgano, se encaramaba en el coro y recorria todo el Altar
Mayor, que se encontraba casi totalmente ocupado, puesto que se estaba
preparando el célebre paso de la Cena , la mas importante, la mas grande, la
mas trabajosa y la mas pesada de todas las andas de Semana Santa. El
sacristan pensd que algunos muchachos de la ciudad se habian introducido
clandestinamente en la Iglesia y tomando las ropas de los diferentes santos se
divertian a sus anchas; y en tal creencia, absolutamente terrena, pretendio
arrojarlos del templo, por el sacrilegio que estaban cometiendo, pero al intentarlo
una subita transformacién se produjo en el cuadro.

En efecto, San Juan recuperd sus atributos de tamafio y aspecto, ocup6 su anda
y el resto de sus compafieros se convirtié a su vez, cada uno, en la efigie que le
correspondia, y en forma rapida y fugaz se realizd en la nave central de Iglesia,
un ensayo o modelo de procesion, tomando el anda de San Juan la delantera,
puesto que ya ocupaba cada santo la suya, mientras aquel recorria, como jefe,
toda la caravana.






Ante esta magica vision, el sacristan cayo al suelo, privado del conocimiento y
cuando fue recogido cont6 al cura, a los feligreses y devotos la extrafia aventura,
resolviendo todos que se cambiara la ubicacién del anda de San Juan,
obedeciendo, de esta manera, a tan rara como patética indicacion.

Esta novedad recorrié ampliamente el pueblo y fue por esta causa que se dio al
santo el mote o sobrenombre de San Juan, “el Novelero”, con el cual se le conoce
hasta ahora. Como una clara demostracion de acatamiento hacia el hecho
magico realizado, se resolvio, que en el futuro, el anda de San Juan, "el
Novelero" fuera conducida en primer lugar, en todas las procesiones, de todos
los dias de la Semana Santa , que sus cargadores fueran jévenes o muchachos,
para que pudiera jugar a gusto con ellos, en los dias piadosos, para que la vision
tuviera efectividad y realidad; y, por dUltimo, que el anda fuera liviana a fin de que
tuviera la mayor facilidad en el recorrido y en la inspeccion de las procesiones,
puesto que realmente, San Juan, “el Novelero”, era algo asi como el jefe o
capitan general, que las dirigia, conducia y organizaba.

(Relatado por la sefiora Matilde Zevallos).

LA MANO PELUDA DE LAMBAYEQUE

Cuenta la tradicion que en la calle lamada de Santa Catalina, hoy San Martin,
cuadra comprendida entre las calles Real y San Roque, que se conocia con el
nombre de calle de la Mano Peluda , todas las noches, una mano velluda y
grasosa, llamaba insistentemente a todo aquel que por ella transitara, llamado
que después se convertia en signo de amenaza. Esa mano aparecia
primeramente por una de las dos ventanas de la antigua Escuela de la Patria ,
que por tanto tiempo dirigiera el maestro Chaname, y después recorria toda esa
cuadra, en actitud de busqueda y en ademan desafiante.

Indagando sobre las causales de esta vision, que era aceptada por los hombres,
temida por las mujeres y terrorifica para los muchachos, la tradicion nos cuenta
los siguientes hechos: Fray Francisco Diaz de Cabrera fue el primer Obispo de
Trujillo, pero debido al terremoto que tuvo lugar en dicha ciudad, el 14 de febrero
de 1619, llamado el terremoto de San Valentin, se trasladé a Lambayeque,
estableciendo su sede en esta ciudad. A pesar de la orden dada por el Virrey del
Peru, Principe de Esquilache, para que regresara a Trujillo, el Obispo Cabrera
se resistié y desobedecio, habiendo muerto en Lambayeque, el 25 de abril de
1619, siendo por lo tanto esta Ultima ciudad, sede del Obispado de Trujillo por
algo mas de dos meses.

Segun parece, al Obispo Cabrera, que habia instalado su oficina en la indicada
Escuela de la Patria , seguramente para estar mas cerca de la iglesia y de la
casa parroquial, le habia mortificado profundamente la orden y no sélo la habia
desobedecido, sino que le habia enviado algunos recados y misivas poco
afectuosas al Virrey, quien exasperado por tales hechos le mand6 decir que ya
tendria “oportunidad de agarrarlo”. En cambio, el Obispo, que contaba
Gnicamente con sus prerrogativas candnicas se contentd con responder:



“Primero lo agarraré yo”, y pretendié formular un remedo de excomunion,
haciendo el signo condenatorio, pero la muerte piadosa se lo llevd a la tumba,
junto con su célera y sus deseos.

De aqui resulta claramente explicado por qué el Obispo, no habiendo podido
“agarrar’, en vida al Virrey, pretendia hacerlo ya muerto, y por cuya causa todas
las noches, alrededor de las diez, hora en que fallecié el Obispo Cabrera, su
mano peluda y gordiflona vaga en busqueda afanosa del Principe de Esquilache,
quizas para darle algunos mojicones o tal vez para hacerle el signo maléfico del
anatema.

Con el fin de contrariar, hasta el mayor extremo al Virrey del Perq, el Obispo
Cabrera, no s6lo no quiso regresar de Obispo a Trujillo, sino que tampoco quiso
entrar alli en calidad de cadaver y, para este fin, dio instrucciones precisas para
gue se le sepultara en la Iglesia de Lambayeque.

Y en efecto, el Obispo de Trujillo, Fray Francisco Diaz de Cabrera, se encuentra
sepultado en el altar del Rosario, como religioso dominico que era, entre la pared
maestra que sostiene el retablo y el camarin de la Virgen. Cuando el cura de
Lambayeque, don Justo Modesto Rubifios y de Andrade, en 1777, después de
mas de un siglo, hizo cambiar el retablo antiguo por el nuevo, encontré el
cadaver, con su mitra de carton, dorado y en el ataud las letras siguientes: Y. R.
D.D.F.F.-C.E.I, que tradujo asi: “llusstrissimo y Reverendissimo Sefior doctor
don Fray Francisco Cabrera, Obispo de Truijillo”.

(Tomado de una antigua tradicion lambayecana).

OLMOS, EL CERCO QUE CAE Y LA MISION DEL DIABLO

Es en el pueblo de Olmos donde hasta ahora se conserva la tradicional
costumbre del derecho de comunidad incaico, sobre, la propiedad de las tierras.

Actualmente existen tierras de la comunidad de Olmos; pero solamente los
naturales del lugar o los casados con olmanas tienen derecho & usufructuar de
los pastos para los ganados y de labrar los terrenos.

Para el ejercicio de este Ultimo derecho se requiere que el presunto duefio
proceda a cercar su futura propiedad, pudiendo escoger la que mas le convenga,
con la Unica condicion prohibitiva de que ella no pertenezca a ningn otro de sus
paisanos. Este terreno, ya cercado, permanece con el poseedor hasta que el
cerco cae, por cualquiera circunstancia, perdiendo sus limites, en cuyo caso
vuelve automaticamente a ser propiedad comunal.

Tal es hasta hoy la costumbre; pero examinemos su origen. Al respecto existe
una leyenda y una tradicion.

La primera proclama que es el diablo el que pretendiendo aumentar su
dominacidn terrenal se ocupa, en las noches, de derribar los cercos que limitan



las mejores propiedades, para tener derecho a ellas y proceder a su propia
labranza y cuidado, labores que ejecuta sélo durante tres horas, de 12 a 3 de la
noche. En esa forma, el diablo no s6lo aumenta, su latifundismo, haciendo acopio
de propiedadesy de viveres, sino que va aumentando Yy ejercitando también su
autoridad moral sobre la Tierra.Esta influencia maléfica no terminara sino hasta
gue todos los olmanos se resuelvan a acabar todas sus dificultades intestinas y
sus cuestiones personales, cuando hagan de sus campos uno tan soélo, sin
linderos, limites o duefios particulares, y procedan a efectuar, en comudn y para
todos, los trabajos agricolas, disfrutando equitativamente de los productos.

La tradicion, que tiene un gran fondo de verdad historica, cuenta lo siguiente.

OImos, el pueblo de Santo Domingo de Olmos, fue fundado por don Bernardino
Loayza, Visitador General del Virreynato del Perd, segun decreto expedido, en
Motupe, limite de la jurisdiccién de Piura, el 27 de junio de 1573, siendo Virrey
del Pert don Francisco de Toledo, refundiendo en uno solo los pueblos de Santo
Vélico y Copis, que ya existian, puesto que se trataba de la refundicion de tres
pueblos en uno solo. En aquella época eran encomenderos de estos dos Ultimos
pueblos dofia Catalina de Prado y don Diego Sandoval, respectivamente.

En junio de 1569 murié en Tierra Firme Juan Cortez, vecando el repartimiento
de Olmos y Santo Vélico, el cual valia 1,200 pesos. El Virrey Toledo, “dio de esta
suma 300 pesos de plata ensayada y marcada, por su vida, a Contreras de
Vargas, viuda y mujer que fue del capitdn Juan Saavedra, a quien ahorco
Gonzalo Pizarro”. Poco después, el “10 de octubre de 1570 se situaron a
Francisco de la Torre 300 pesos ensayados sobre el repartimiento de Olmos y
Santo Vélico”, por que sirvi6 a Su Majestad en 43 afos. También "a Rodrigo de
Villalobos, Alférez del Virrey Blasco Nufiez de Vela se le sitian 300 pesos en el
repartimiento de Olmos y Santo Vélico, por dos vidas”.

Todos estos terrenos vendidos, partidos y repartidos median 878 cordeladas o
sean 352,280 metros , con un precio de 1,200 pesos.

Aunque en realidad esa medida y aquella moneda, la cordelada y el peso, eran
las oficiales, se usaba también la pellejada y la sombrerada. La primera como
medida agraria y la segunda como tipo de moneda o mejor dicho de transaccion
comercial. Para la aplicacion de ambas se procedia en la forma siguiente.
Cuando se iba a realizar alguna venta de terreno, el vendedor, portaba, por todo
elemento, un cuero o pellejo de res, que convertia en una tira larga, pues lo
cortaba, partiendo de la periferia hacia el centro, el cual, después de retorcido
convenientemente, servia de medida. Todo lo que alcanzara a medir esta tira de
cuero de res o pellejo se llamaba una pellejada.

Para satisfacer el valor de aquel terreno asi medido o “apellejado”, el comprador
hacia entrega, al duefio, de uno o varios sombreros, totalmente llenos de la
moneda de antemano convenida y a este método de pago se le denominaban
“sombrerada”.



Facil es suponer como con un cuero grande y un sombrero pequefio la serie de
transacciones mas o menos dudosa que podrian efectuarse. Y aqui esta el
origen de la tradicion de los terrenos comunales de Olmos y los cercos caidos.

Los espafioles, duchos en el arte de engafiar a los nativos, procedieron a
comprarse todos o la gran mayoria de los terrenos de la comunidad de Olmos,
empleando, como compradores, los cueros mas grandes y exigiendo a los indios
que les pagaran en los sombreros de la mayor dimension posible, por cuyo
método, de gran talento econémico y de suma inteligencia financista y
crematistica, se hicieron duefios de los feraces campos del lugar.

De hecho, pues, los pueblos de Olmos, Santo Vélicoy Copis fueron acaparados
0 monopolizados por los espafioles, no teniendo, los nativos otra cosa que hacer
sino convertirse en peones de sus propios terrenos, tan maliciosamente
adquiridos por sus extorsionadores.

Pero una noche, reunidos todos los antiguos duefios de terrenos de esos tres
pueblos, resolvieron apoderarse, por la fuerza, de lo que era suyo, como sus
legitimos duefios, y al efecto procedieron, con la mayor cautela, a matar todo el
ganado, a malograr los sembrios y a quemar o derribar los cercos de las
propiedades repartidas o vendidas, de todos los espafioles, quienes por tales
pérdidas tuvieron que abandonar esos lugares, a pesar de las reclamaciones y
juicios consiguientes, habiendo procedido, los olmanos, a tomarlas para si,
estableciéndose, desde aquella época, la costumbre y tradicion, que se conserva
hasta hoy, que cerco que se cae o es destruido significa que el terreno que
delimitaba ya no tiene duefio y regresa a poder de la comunidad.

Entre los viejos olmanos aun existe una tradicion oral en virtud de !a cual los
primeros habitantes de Olmos se habrian establecido en cinco sitios diferentes,
que son: Los Yurles, entre Sechura y Morrope, dedicandose al arrieraje; en
Ficuar, mas al sur, tornandose en agricultores; en San Cristobal, mas al este de
Ficuar, de donde también salieron por la falta de agua; en Cascajal, dos leguas
al norte del actual pueblo de Olmos.

Encontrandose el pueblo de Copis inmediato al de Cascajal se suscitaron,
pleitos, entre sus habitantes, por reclamaciones de pastos y ganados, hasta que
se refundieron ambos pueblos en el actual de Santo Domingo de Olmos o Santo
Vélico, que quiere decir, cerro o arbol del Sol, corrupcion de Sunto Huilca.

Por eso es que poseen tantos terrenos de comunidad.

(Conforme a una antigua tradicion olmana).

LEMURES Y MOCHICAS

Es el cadillo una planta pequefia, erizada de fuertes espinas chicas, que debido
a las numerosas estrias que contiene se adhiere fuertemente a todo lo que roza.
Abunda especialmente en las plantaciones de arroz, cono yerba mala.



Si se nos dijera que en cada planta de cadillo existe una leyenda clasica, una
antigua creencia, una curiosa tradicion tendriamos la necesidad de probarlo. A
tal fin tiende la presente historia.

¢Por qué el cadillo esta erizado de espinas, por qué hiere, por qué es tan
perseverante en su actitud? He aqui las preguntas de ritual. Tratemos de
descifrar el enigma, pudiendo adelantarnos a afirmar que el cadillo representa la
maldad de un viejo sacerdote, cuya accion malsana se perpetlia, debido a una
maldicion.

La historia es muy antigua, ya que no solo es precolombina y preincaica, sino
también premochica.

Se remonta a la existencia del continente Lemus en cuya palabra, los mas
atrevidos sofiadores, hallan el origen del vocablo mochica o muchica, haciendo
aparecer como de igual significado la Ultima silaba de la voz Lemur y la primera
de la palabra muchica. Algo mas avanzan los creyentes en esta curiosa teoria y
sostienen que si Ni 0 Mu quiere decir el mar en mochica, se debe a que Mu,
dltima silaba de la palabra Lémur significa agua, debido a la importancia que este
elemento tuvo en la tan discutida civilizacion de dicho continente.

Campeon que estructurd la civilizacion mochica fue Chaparrioc, quien llego de
las altas sierras, descendio a los valles recorrio todo el norte del Peru actual
acompafiado de unos guerreros gigantes, quienes sometiendo a los lémures
echaron las bases de la primitiva civilizacién mochica.

Las huellas de su recorrido triunfante se encuentran en el cerro de su nombre o
cerro de Chaparri, en el cerro Mulato, en el cerro o morro de Eten, en el cerro
Rajado y en las ruinas de Apurlé, por hallarse en el primero una mata de higuera,
simbolo y emblema primario de la civilizacion mochica; en el segundo la escritura
pictografica de dicha civilizacion; en el tercero una muralla de piedra, que servia
para combatir y detener a sus enemigos; en el cerro Rajado, llamado asi por las
huellas o rajas que ostenta, la prueba de sus luchas en Apurlé, vieja ciudad, ya
destruida, las ruinan de su antiguo palacio. Segun este itinerario, Chaparrioc
llego del oriente y recorrié nuestras tierras de sur a norte, como prueba de su
existencia aun quedan todas sus huellas, materiales en dichos lugares, a
excepcion de la planta de higuera.

Chaparrioc vivio luchando con los poderosos magos lémures, cuyo jefe suprema
era Yanahuanca, por todos los ambitos de la costa norte peruana, hasta que
muerto el principe lémur, por el propio jefe mochica, y terminaba la misién de
éste, que tendia al establecimiento de los poderes benéficos, Chaparrioc murié
también, aunque ambos se encuentran convertidos en dos cerros, que llevan sus
mismos nombres.

La civilizacibn mochica adoraba a la Luna y a las estrellas y la civilizacién
lemurida a las aguas. Aquella simbolizaba en la plata, por su color semejante al
de aquel astro, sus ritos y sus ceremonias y tenia en sus templos idolos hechos
de aquel metal, que representaban a su diosa, en forma de mujer, en profusién
de tamarfios y aspectos.



Cuando mas enconada era la lucha, entre ambas civilizaciones, la mochica, la
de la evolucion y la lIémur, la disolvente, que en principio eran dos corrientes
psiquicas opuestas, dos poderes mentales en pugna y en realidad la lucha
ideoldogica de dos hombres, Yanahuanca, el rey -sacerdote de los poderes
nebulosos, logré que su mas adicto servidor y lugarteniente, el mago Callajac se
introdujera en uno de los templos del culto mochica y procediendo a efectuar sus
actos rituales perversos, hiriera con largas y agudas espinas el corazon y los
ojos de los idolos mas preciados, para que de esta manera, y por medio de una
oculta relacion espiritual; fuera herido también su mortal enemigo, Chaparrioc, el
jefe del culto mochica y éste viniera a menos.

Era noche de Luna llena y en la cual se realizaban las mas excelsas ceremonias
sacerdotales. Eltemplo del cerro Mulato se hallaba enteramente desierto, porque
segun la costumbre ritualista de los primitivos mochicas sus oraciones, Sus
sacrificios y sus rezos deberian verificarse al aire libre, para contemplar mejor a
su diosa y adorarla.

Callajac, el poderoso mago lémur, esta ingresando, enteramente solo al templo.
Se cubre la cabeza con una especie de gorro, hecho dalana de carnero, de color
pardo; lleva poncho corto; calzones altos, hechos de piel de venado; en una
mano porta el arco y en la otra las espinas, para la obra impia tan ansiada. Un
calabazo lleno de un misterioso liquido le pende del cinturon, que es de bejuco
retorcido.






¢, Pero como- podran las espinas, de madera reseca introducirse en los idolos de
plata maciza? ¢ Como podra ser atravesado el metal? No importa. Callajac lleva
conmigo el liquido destructor, el filtro de la interpenetracion, el licor disolvente,
cuya produccién ha costado muchas noches de paciente labor, al conclave de
los magos negros de Lemuria.

La composicién del misterioso liqguido es desconocida, pero su efecto es
inmediato. Y Callajac. seguro del resultado, derramo sobre el idolo mas grande,
aquel que se encontraba en el centro del recinto, y que representaba a una mujer
totalmente vestida, para mayor respeto aun, todo el valioso contenido e
incontinenti, con las espinas del sacrificio hiere, horada, atraviesa, agujerea los
ojos y el corazdn del idolo, constante, seguida, ensafiadamente.

Pero al primer pinchazo, Chaparrioc, que preside como jefe politico e instructor
religioso, la ceremonia sacerdotal del pueblo mochica, siente todo en su propia
cuerpo, porque debido al hilo sutil e invisible, que es el propio hilo de la vida.
Chaparrioc, se halla dentro del idolo, en espiritu, y el idolo vive en él. Porlo tanto,
lo que al idolo se haga repercute en el cuerpo y en el alma del jefe.

Chaparrioc, sin abandonar su lugar de ceremonias, cierra los 0jos y por el poder
de la clarividencia de que esta dotado se encuentra, al mismo tiempo, en espiritu;
al lado de Callajac, y le dice:

“Si solo sabes herir, hiere siempre; si lo que pretendes es destruir, seras
destruido; si lo que quieres es hacer dafio, tan so6lo dafio recibirds y si son tus
armas las espinas, en espinas te convertiras”.

Y diciendo esto, que es una maldicion, un anatema, un castigo, Callajac se torné
en cadillo, lleno de espinas, hiriendo siempre y condenado a ser destruido por
los elementos, por los hombres y por los animales.

Fue desde entonces que tuvo su origen la planta del cadillo, la cual no tiene
esperanza de remisién, ya que el conjuro de Chaparrioc hizo eterno el castigo,
sin salvacion, sintérmino y sin fin.

Y Chaparrioc, vuelto a su cuerpo, que habia dejado momentaneamente en la
planicie del ceremonial, regresé al templo del cerro Mulato enteramente solo, se
encerré en él, con el idolo de plata al lado, durante tres dias y tres noches
consecutivas, y se dedico a reconstruirlo y a modelarlo de nuevo, gracias a sus
poderes ocultos.

Solamente asi, por un acto de magia, pudo triunfar definitivamente y florecer la
civilizacién mochica, que se lanzd, desde ese momento, en franca y abierta lucha
con los poderosos magos lémures y destruyé sus simientes politicas perversas
y aniquilé sus principios religiosos malsanos.

(Arreglado conforme a un relato del Ingeniero sefior Julio C. Rivadeneyra).



PRIMERO PAISANO QUE DIOS

Es esta la tradicion mas moderna, pero de seguro la mas popular y conocida.

La observacién mas saltante y la pregunta consistente es esta: “Por qué Dios
después del paisano” tratemos de responderla.

Hacia mediados del mes de abril de 1743, se realizaban en la ciudad de
Lambayeque los pomposos y sagrados ritos de la Semana Santa , con sus
profusas ceremonias y vistosas procesiones. Por aquella época la ciudad entera
se llenaba de fervor y de fé. Era sacrilegio no vestir de negro; el que trabajara
era censurado; jugar o hacer ruidos estridentes, producia la inmediata protesta
y hasta las conversaciones deberian producirse en voz baja o a media voz. Nadie
se hubiera atrevido a faltar a estos formulismos antiguos, que se habian
arraigado, como un nuevo articulo de dogmatica fé, ya que la experiencia
tradicional habia probado que era la formula mas segura para atraerse la
benevolencia de los Dioses.

En aquel tiempo, cada familia linajuda y adinerada, se imponia la obligacion, que
se convertia en herencia y que se sucedia a través de las generaciones, de
celebrar y verificar, con su propio peculio, una de las procesiones de Semana
Santa o por lo menos de arreglar o “vestir’ un anda.

Don Cristébal de Pesantes y Bracamonte, antiguo Lambayecano, tenia a su
cargo la realizacion del célebre paso de La Cena , sin duda alguna la labor mas
dificil y la que requeria mayor dedicacion, atencion y gasto, Puesto que en
aquella anda se veian juntas hasta quince imagenes, se empleaba en arreglarla
cerca de dos semanas y eran cosa de treinta los cargadores que tenian la mision
de realizar su recorrido, largo y pausado, por toca la ciudad, no sélo por el peso
que significa ese nimero de santos, sino también porque el anda estaba hecha
de madera de "faique" y de "algarrobo"”, con incrustaciones y guarniciones de
plata labrada.

Eran las tres de la madrugada del dia Jueves Santo, del afio 1743y la procesion
de ese dia se encontraba ya de vuelta en la Iglesia. Se trataba de desarreglar el
anday colocar a cada santo y sus elementos en su respectivo altar. Vigilaba esta
labor el propio devoto, don Cristobal de Pesantes, auxiliado por don Diego Vigil
del Castillo, su amigo de la infancia, su pariente y su paisano, siendo servidos,
ambos, por familiares, amigos, devotos y empleados.

Cuando Vigil del Castillo se ocupaba de bajar, del anda, la imagen de Jesus, el
vestido del Sefior se incendio, por haber rozado con una de las tantas velas que
alumbraban la escena, propagandose., rapidamente el fuego al vestido de Vigil.
Este, con sin igual valor y devocion, se preocupaba mas de salvar la imagen que
de su propia persona. El peligro comun produjo la consiguiente angustia: los
asistentes gritaban; el sacristan, pretendia apagar el incendio, que ya habia
tomado proporciones; el cura, que era el insular don Pedro de Solis, se
arrodillaba frente al altar de la Virgen del Carmen, va que la escena se realizaba
entre el pulpito y el altar mayor, impetrando la ayuda celestial*, unos corrian
desordenadamente y los mas fugaron del templo.



En medio de la general algarabia se escuchaban preferentemente dos voces, la
del sacristan, que decia: j"Salvad la imagen de Nuestro Sefior!” y la de don
Cristébal de Pesantes, que dominando el tumulto respondio: “No. Primero mi
paisano”, con lo cual queria designar a Vigil del Castillo, como carifiosamente lo
nominaba. “4 Cédmo, arguyd el sacristan, primero el paisano que el Sefior?”. “Si,
respondid. Pesantes, yo compraré una imagen mejor que esa Si se quema, pero
si mi paisano muere no podré reemplazarlo. Primero mi paisano que el Sefior”.

Y este hecho, con aquel breve dialogo, se vino contando y repitiendo; la tradiciéon
oral lo conduce hasta nosotros, y sin temor de perpetuar esas sacriegas
palabras y generalizando el hecho, se convirtio, ese arranque de carifio de don
Cristébal de Pesantes y Bracamonte, en el dicho célebre, popular y Unico, que
dice “Primero paisano que Dios”.

(Segun relato hecho al autor, por la sefiora Blaza Rioja)

RIEGO DE BLANCOS, RIEGO DE ZAMBOS, RIEGO DE NEGROS

En los meses de febrero marzo de 1578 se produjeron los aguaceros mas
torrenciales y destructores de la costa Norte de Perd, siendo azotado
especialmente por esta calamidad, que se convirtié en inundacion casi general,
la costa del Departamento de Lambayeque. Aquel torrente de las aguas destruy6
todas las acequias y cauces, aun los construidos por los Incas y especialmente
dio fin a la existencia de uno de los dos Taimis que existian en aquel tiempo, al
Taimi de Tucume, quedando el Taimi de Ferrefiafe. Trabajaron en la reparacion
de estos darfios, por mas de tres meses, cerca de dos mil indios, al mando de
don Juan Monroy, Corregidor de la ciudad de Safia, siendo el tambero del pueblo
Rodrigo de Paez y de Saavedra.

Por aquella época ya se encontraban en vigencia las Ordenanzas sobre aguas
de regadio, que dicté el doctor don Gregorio Gonzalez de Cuenca, con fecha 3
Marzo de 1567, lo mismo que su respectiva reglamentacion seguin Real Cédula
de 4 de Setiembre de 1570, relativa a la mejor distribucion y aprovechamiento
de las aguas de ambos Taimis.

Era cacique principal de Ferrefiafe, don Juan Capllon, gobernador del
repartimiento de Collique, don Martin Farrochumbi y del de Lambayeque, don
Francisco Quifia. Mientras don Juan Oses representaba al primero, los dos
segundos le encomendaron su defensa a don Melchor de Osorno, en la
contienda judicial promovida por aquel, acusando a los indios de Collique y
Lambayeque de haber abierto tres acequias en el Taimi de Ferrefiafe.

Con el objetivo ulterior de congraciarse con los espafoles y ganar el pleito, don
Martin Farrochumbi, a quien le decian “el Viejo” y también “el Petrucio”, se
convirtio a!, cristianismo, haciéndose bautizar, habiendo sido, de esta manera,
uno de los primeros naturales convertidos voluntariamente a la nueva religion,
en nuestro Departamento. En realidad fue el primer convertido, porque el primer
natural o mochica bautizado habia sido su padre, o0 sea Cozco Chumbi, hijo de



Esquén Pisan y de Chestan Cegfuin, con el nombre de Pedro; de donde se
explica que le dijeran al hijo “el Petrucio” o sea Pedro chico.

Enuna de las tantas, reuniones verificadas en el propio Taimi, en el fondo mismo
del cauce, que era bastante ancho, puesto que esta Ultima palabra es lo que
significa Taimi en mochica, se produjo un serio y sangriento incidente entre
personeros, litigantes, esclavos indios y zambos ayudantes, que degener6 en
contienda general entre todos, lo que dio como consecuencia que tres de las
tomas de las diez acequias del Taimi fueran totalmente segadas, en forma tal
que hasta la fecha no ha vuelto a discurrir el agua por ellas, a pesar de las
bendiciones y rogativas de los curas que acompafiaban a los feligreses, y que
eran Rodrigo Diaz, de Ferrefiafe y Miguel Gutiérrez y Juan de Osorno, de
Tucume. Esas tres acequias tenian los nombres de Col, Chin de Choclo y Fala.

A fin de evitarse, entre los naturales, cuestiones futuras, que tuvieran sangrientos
resultados y repercusiones dolorosas, sobre los derechos de aguas, resolvieron,
los mismos contrincantes, al lado de los propios cadaveres y entre los ayes de
los heridos, establecer sus ordenanzas, ya no segun las leyes, sino segun sus
propias costumbres; no por extensién de terrenos o por pago de derechos, sino
por diferenciaciones raciales, conviniéndose en establecer, las siguientes
medidas o derechos de riego: primero, riego de los blancos, o sea acequia llena
y agua hasta la altura de la barba segundo, riego de zambos, esto es acequia
media y agua hasta la altura de la cintura, y tercero, riego de negros, o lo que es
lo mismo acequia rala y agua a la altura del tobillo.

Y con tres articulos que establecian tres medidas, para tres clases de gentes
diferentes se evitaron, por muchos afios las enojosas cuestiones derivadas del
aprovechamiento de las aguas, en nuestras tierras de sembrio.

(De una antigua tradicién popular).

LA CALLE DE LAS TRES CRUCES DE LAMBAYEQUE.

Por regla general todas las cruces, con atributos y bases, eran demarcadoras o
recordatorias, y ademas ornamentales. Algunas alcanzaron fama y fueron objeto
de constante devocion, como la Cruz , del Puente y la Cruz del Siglo.

Las tres cruces que existian en la calle del mismo nombre, en la ciudad de
Lambayeque, eran recordatorias. Esta calle se extiende desde la calle Grau
hasta !'a misma orilla del Rio Viejoy en las cercanias de este Ultimo sitio estaban
erigidas dichas cruces.

La tradicidn ha buscado el origen de este hombre y concluye sosteniéndola en
el hecho siguiente.

Por aquel barrio existia un matrimonio, cuya esposa tenia un amante. El esposo
ofendido mat6 a éste y a la infiel, suiciddndose después. Los tres cadaveres
fueron sepultados en el Cementerio publico en nichos cercanos.



En el primer aniversario de dicha tragedia corrié la noticia, por el pueblo, que un
viajero habia visto, con el natural pavor, en la puerta del Pantedn, tres sombras
que luchaban mutuamente. Al siguiente afio del hecho se volvié a sostener la
misma version, con el agregado de que la lucha se prolongaba por tres horas,
de las doce a las tres de la noche, hora esta Ultima en que los tres protagonistas,
dé tan tétrica jornada, regresaban a sus nichos, para, descansar un afio y al
siguiente repetir de nuevo el tradgico y macabro cuadro.

A medida que los aniversarios pasaban se agregaban mas detalles al hecho. Asi,
en un afno se escucharon los ruidos producidos por el chocar de las osamentas;
en otro, los lastimeros gritos de las victimas y por Ultimo, en otro, se sostenia
gue todo el Cementerio, en pleno, en esas tres horas, se hallaba en el mas
completo desorden, puesto que todos los cadaveres abandonaban sus
sepulturas, unos para tomar parte en la lucha, otros para presenciarla y otros
para huir. Y se habian visto cuerpos descarnados, cadaveres en putrefaccion,
carcanchas y pedazos de esqueletos en el desorden mas indescriptible. Se diria
que los muertos se hubieran vuelto locos y que el Cementerio era un nuevo
Manicomio.

El parroco y los principales vecinos, que tenian sus deudos sepultados en el
Cementerio de Lambayeque, considerando que esos hechos turbaban la
mansedumbre y el silencio de aquella casa del reposo eterno, precedieron a
exhumar alos tres cadaveres, creadores del desorden, sepultandolos en un lugar
cercano donde vivieron y en donde se realizd la tragedia, aunque en sitios
alejados, uno de otro. ;

Y asi fue corno se colocaron las tres cruces, que representaban a cada uno de
los protagonistas del drama, lo que dio origen para que se perpetuara el nombre
de ese sitio, como el de las Tres Cruces, con que es conocido actualmente.

Ahora mismo, como un recuerdo, COMO un exorcismo, como una plegaria
salvadora, hay creyentes que al pasar por esos lugares se hacen tres cruces o
se persignan tres veces seguidas, Unica manera como se puede evitar que los
actores de la muerte vuelvan a abandonar sus sepulturas y reinicien su pavorosa
lucha. Pero el peso de la cruz domina sus deseos y el signo de la cruz detiene
sus intenciones, ya que nunca mas volveran a evadirse de sus sepulturas.

Cronologicamente, este hecho ha debido verificarse hacia fines del siglo XVIII,
porque el Cementerio de la ciudad de Lambayeque y su capilla se construyeron
hacia mediados de 1784, debido a las gestiones de don Baltazar Jaime Martinez
de Compafon y Bujanda, Obispo de Truijillo, en la visita pastoral que realizd a su
didcesis, porque se habian sepultado muchos cadaveres en la iglesia.

Sin embargo, posteriormente han sido sepultadas en la Iglesia de la ciudad de
Lambayeque, algunas personas, como son: los miembros de la familia Delgado
y Moreno, a los pies del altar de Nuestra Sefiora del Garmen; el cura Eusebio
Montalvo, pérroco de Santa Catalina, a los pies del altar del Sefior de la
Exaltacion ; Na Cata, la ferrefiafana, en la boveda del altar de Jests Nazareno;
el cura don Manuel Orbegoso, en la pared lateral interior de la sacristia; el cura



Manuel Vargas Machuca, en la pared lateral izquierda del altar mayor y e! Obispo
de Trujillo, Francisco Diaz de Cabrera, en el altar del Rosario.

(Segun un cuento ofrecido al autor por la sefiora Tomasa Cascarilla).

LA TORRE INCONCLUSA DE LA IGLESIA DE LAMBAYEQUE

La tradicion establece que el tributo que deberia’ pagar cada indio era el
siguiente: “una pieza de ropa, una hanega de maiz, media hanega de trigo y un
peso de seis tomines de plata”. Los tributos se juntaban en la casa del cacique,
quien era el cobrador, de donde se, explica por qué es que muchos caciques
disfrutaran de ingentes bienes de fortuna.

Como es sabido en aquellas lejanas épocas, esto es hacia el siglo XVI, tiempo
al cual corresponde esta historia, existia el trabajo personal obligatorio.

A mediados de dicho siglo, exactamente en el afio de 1557 se comenzd, la
construccién de la iglesia actual de Lambayeque, seguramente uno de los
templos mas importantes de su género en el norte del Perd, estando a cargo de
los trabajos un arquitecto espafiol, apelidado Avendafio, quien dirigia
conjuntamente los trabajos dé las iglesias de Morrope y Sechura.

El 23 de julio de 1575 fallecia, en la ciudad de Lambayeque, don Francisco
Feficum Huerta, Pachace y cacique principal de dicha ciudad, duefio de la
parcialidad de Huerta, conocida en la actualidad con el nombre de tierras de
Esquén. Segun el testamento que tiene la misma fecha que la del fallecimiento,
otorgado ante “Rodrigo Manquen, escrivano del cavildo deste pueblo de San
Pedro de Lambayeque”, el cacique era persona muy rica, puesto que tenia, de
conformidad con el inventario de bienes, 14 terrenos, 2 casas, 98 animales, 50
indios, 22 pesos, 4 tomines, 7 capuces, ademas de muchos calabazos de maiz,
palas, hachas, aperos, coronas, etc.

En dicho testamento consta que dejo para la iglesia de Lambayeque dos pesos
de plata, un tomin y el valor de varias misas y responsos.

Como se habra notado, el cacique no hacia alusion alguna al oro que poseia, lo
gue se explica porque él fue quien depositd en las bases de la torre actual cinco
costalillos llenos de polvo de oro, mezclado con el barro, con la promesa expresa
de ofrecer el mismo tributo cuando se comenzara el segundo cuerpo de la otra
torre.

Al solicitarsele, al cacique, que enviara sus cincuenta indios, para la construccion
de la otra torre, tal como se hacia con todos los habitantes pudientes de la ciudad
y se le pidi6 también que cumpliera con su promesa empefiada, de depositar
otros cinco costalillos de polvo de oro, el cacique se limitd a enviar a sus indios
al trabajo, remitiendo, para el consumo, maiz, dos ovejas y chicha, pero no el oro
ofrecido, en razén de que no lo poseia ya.



Por esta causa, creyéndose que si una torre no se construia en forma
exactamente igual a la otra, en todos sus detalles, no tendria duracion, se
resolvié esperar hasta que fuera conseguido el polvo de oro, pero con la muerte
del cacique se perdié esa oportunidad y después se fue postergando su
necesidad hasta la edad presente.

Sin embargo, la tradicion, que nada respeta ni perdona, fiel y exacta, dice que la
otra torre no podra ser terminada o que no tendia duracion, sino se le pone, en
sus bases, otros cinco costalillos de polvo, de oro donados por algin personaje
de importancia natural de la ciudad.

(Relatado, al autor, en forma de cuento, por su abuelasefiora ManuelaParedes).

LA CALLEY LA CARRETA DEL PALMO DE LAMBAYEQUE

Sabido es que la fiesta del Sefior del Palmo o del Sefior del Borriquito se
realizaba el Domingo de Ramos, primer dia de la Semana Santa , y era la mas
bella, la mas alegre, la mas vistosa de todas las que se celebraban, puesto que
se efectuaba de mafana, siendo sus principales asistentes los nifios, quienes
portaban palmas primorosamente adornadas y arregladas, con los colores mas
variados.

Muchas semanas antes de la festividad se veia a los mayordomos, que por
mucho tiempo fueron los miembros de la familia Arica, que vivian en la propia
calle del Palmo, recorriendo las calles de la ciudad, portando el apero, los frenos,
riendas y demas arreos del borriquito aunque eran burras, llamadas la Martina y
la Cacimira pidiendo las limosnas consiguientes, solicitud a la cual se le
denominaba “la demanda”. Esos diferentes arreos servian como prenda o
seguridad para los creyentes o devotos a fin de que se convencieran con esas
pruebas materiales, que los productos de dicha “demanda” no servirian para
enriquecer los bolsillos de los mayordomos, sino para los gastos de la fiesta.

En esa calle llamada del Palmo vivi6 mucho tiempo el mayordomo que se
encargaba de celebrar dicha fiesta y también vivio en ella dofia Manuela Sialer,
alias “Piluncha”, mayordoma de la fiesta del Sefor de San Martin, que se
verificaba el 11 de noviembre de cada afio y cuyo mejor nimero era la corrida
de toros, que se realizaba en la misma calle del Palmo, compuesta de una sola
cuadra, cerrando ambas boca calles con palos y carretas, ejecutandose suertes
de capa a caballo, con toros de la hacienda Bodegones.

El hecho de haber vivido en esa calle el mayordomo de la fiesta del sefior del
Palmo dio origen a tal nombre.

En cuanto a la tradicion de la carreta del Palmo es mucho mas antigua y dice
que en esa calle vivi6 un mayordomo, que se encargaba de solicitar las
respectivas limosnas para la realizacién de la festividad, pero hacia principios del
afio 1740 no cumplié con depositar las limosnas conseguidas, abandoné el culto
y dejo sin verificarse los festejos de estilo, y como protesta y castigo, esa misma



noche del Domingo de Ramos no celebrado, a las 12 en punto, se presento,
delante de la casa del mayordomo incumplido una carreta toda negra, halada por
dos mulos del mismo color, ocupada por esqueletos, que portaban pequefios
cirios, que eran canillas de muertos, siendo dirigida y conducida por diablos
disfrazados de frailes, todos sin cabeza. El jefe o diablo mayor tocé la puerta de
calle, en demanda del mayordomo, quien habiendo enloquecido por la visién, en
lugar de retirarse o esconderse, preso del mas grande pavor, en veloz carrera,
se dirigido al Rio Viejo, donde murié ahogado.

Y fue desde entonces que todos los domingos, dia del hecho, a las doce de la
noche, la escena se repetia exactamente, saliendo la carreta de casa del
mayordomo Yy persiguiendo a su sombra hasta las orillas del Rio viejo, donde se
perdian ambas visiones.

En la ciudad de Chiclayo también tuvo representacion la carreta del Palmo, con
el nombre de procesién del diablo, con caracteristicas muy semejante. En efecto,
esa procesion estaba compuesta por una carreta tirada por una sola mula negra,
en la cual iban monjes y chanchos, que repartian, aquellos huesos y éstos
berridos, con acompafamiento de sonar de cadenas, rodar de toneles, tableteo
de maderas, ruido de matracas, tambores destemplados y clarines chillones,
anunciando el paso de la procesion del diablo. Terminaba su recorrido, precedida
por un cabrito, que iba agrandandose de tamafio, a medida que avanzaba, por
la Compuerta , o por la Huaca de los Peredo, sitio que hoy es la jaboneria que
pertenecié a don Enrique Rivera.

Esta procesion se realizaba una sola vez al mes y siempre en dia viernes, “en la
noche mas oscura y en la hora mas pesada”.

(Tomado y arreglado segun una vieja creencia popular).

LA IGLESIA DE LA VERONICA , LA CRUZ LABRADA Y LOS PATITOS DE
ORO

A principios del siglo pasado se termind la construccion de la Iglesia de la
Veroénica de Chiclayo.

El sitio que hoy ocupa ese templo fue casa que habité José Leonardo Chiclayo,
alias “El Calvo”, quien se dedicabaal negocio de fabricacion de azicar en panes,
teniendo una magnifica bodega, al lado de su casa. Sus negocios iban
floreciendo y desarrollandose, llegando a ser uno de los naturales mas ricos de
la ciudad.

En cierta oportunidad, que se hacian unas excavaciones, para colocar unos
peroles, se encontré un entierro consistente en muchos objetos de plata labrada,
destacandose, por su tamafio, peso y adornos una hermosa cruz de plata, toda
maciza, que tenia por caracteristica principal un delicado labrado de la Veronica
, secando el sudor del Nazareno, y que por una inexplicable rareza tenia una
lejana semejanza con la hija del “Calvo, llamada Angela Chiclayo, “ La Limona ”,



mujer del “Lobo”, y padres éstos de “ La Cacica”, llamada asi por la importancia
que se daba enlo relativo a su ascendencia incaica, sosteniendo que descendia
directamente de los cacique de Sinto, probablemente los primeros habitantes de
Chiclayo.

“El Calvo”, siguiendo la creencia de los tiempos y la costumbre de las gentes,
pidi6 al Cielo que “la antimonia” o sea los vapores que despide todo metal que
se encuentra mucho tiempo enterrado, no le hicieran dafio, prometiendo eregir,
con su propio peculio, una iglesia en el misino lugar de su casa o sea en el
terreno donde fue encontrado el tesoro, dandole el nombre de Veronica, en
recuerdo al dibujo de la cruz labrada y del parecido con su hija preferida. Y la
promesa se cumplié, fielmente, por ambas partes, porque el oferente, “El Calvo”,
construy6 la actual iglesia de la Veronica , y el aceptante el Cielo, no permitié
gue los vapores del metal hicieran dafio en la salud de José Leonardo Chiclayo
ni en la de su familia.

Del sitio mismo en que fue encontrado el entierro de la plata labrada salian los
patitos de oro, como una prolongacion del milagro realizado.

La cria estaba compuesta por cinco patitos, dirigidos por la pata madre, que
salian uno detras de otro, siempre en las noches en que la Luna alumbrara
refulgentemente. Del propio lugar del entierro aparecian, pero del color de la
plata, y después de recorrer la Huaca de los Peredo y de bafiarse en la
Compuerta , inmediatamente después del bafio, salian convertidos en auténticos
patitos de oro, cambiando de color. Despidiendo aurcos destellos y relumbrando
en las noches de Luna.

La tradicion popular encuentra aqui un motivo para dejarse llevar de su
imaginacion, y sostiene que si en el terreno de la iglesia de la Verdnica se
encontré un entierro de objetos de pinta labrada, en la Huaca de los Peredoy en
el sitio mismo de la Compuerta se halla repartido un entierro de articulos de oro
repujado, pues hay que tenor presente que la pata madre se vuelve de oro al
pasar la Huaca mencionada y los patitos esperaban llegar a la misma
transmutacion una vez que se han bafiado en la Compuerta.

(Segun relatos del sefior Francisco Arbuli Maradiegue y de la sefiora Natalia de
Vidaurre).

“MESTRA” COLETA, LA SANTA

Fue hacia fines de 1771, precisamente cuando mas sufriera la ciudad de
Lambayeque, como motivo de las inundaciones que practicamente destruyeron
la poblacion, cuando vino al mundo “mestra” coleta, santa beata y maestra de
escuela.

En dicha época existia el barrio de San Carlos, situado hacia el lado sureste de
Lambayeque, lugar de chicherias y picanterias; el barrio de la Otra Banda ,
situado entre los dos rios, al cual daba acceso un puente hecho de algarrobos,



gue estaba cercano a la Tina de Ramblar de los Delgado, lugar habitado por
gente de campo; el barrio del Alto Perd o de Batangrande, que se habilité como
hospital, cuando el de Belén, que comenz6 a construir el Corregidor don Carlos
Vigil, cien afios antes, fue inundado; el barrio del Puente o calle, del Puente,
hacia el oeste del pueblo, cercano a los médanos y habitado también por
chicheras y picanteras; y por ultimo, el barrio de la Alameda , lugar de paseo,
ubicado al sur del pueblo. Todos, estos barrios hoy no existen, a excepciéon del
llamado Alto Pera.

"Mestra” Coleta hacia nacido en el barrio de San Carlos y nada nos dice la
historia sobre sus primeros afios, contandonos solamente que todos los dias,
una vez que terminaba sus diarias obligaciones magisteriales, se dedicaba a las
beatificas, para cuyo efecto se encerraba en lo que hoy es la Capilla de San
Francisco de Asis, con todas aquellas mujeres que, como ella, pretendian el
Cielo y aplicandose el cilicio y la disciplina se castigaban, hasta hacerse sangre.

Terminada esta obligacién cotidiana, “mestra” Coleta procedia a ingresar al
templo de la ciudad, por la puerta principal, la que da hacia la calle de San Roque,
"se sentaba en el suelo, frente a cada uno de los altares, comenzando por el de
San Pedro, que se halla enfrente de dicha puerta, y siguiendo por la nave
derecha, daba la vuelta a todos los altares de la Iglesia , saliendo por la misma
puerta de entrada, después de haber recorrido los siguientes altares, rezando en
cada uno su rosario: San Pedro, los Dolores, el Bautisterio, la Columna , las
Animas, San Antonio, el Carmen, el Rosario, el Altar Mayor, el Crucificado, que
ahora es el Corazon de Jesus, las Mercedes, San Migue!. San Benito, San
Joaquin y Santa Ana, el Calvario y Jesus Nazareno.

Respetada, querida y considerada portodos los habitantes de la ciudad, “mestra”
Coleta, vivia tranquila, deslizandose su existencia entre la Escuela y la Iglesia ,
sin que ningun mal pensamiento turbara su silenciosa devocion. Era la Unica
persona a quien los fantasmas, las brujas y los muertos respetaban, porque
como reliquia viviente era amparo de pecadores, asilo de descarnados,
Consejera de los buenos y azote de los perversos.

Un dia de finados, 2 de noviembre, que salia del templo, “mestra” Coleta,
terminado su diario recorrido, encontré que el atrio fronterizo a la actual Capilla
de San Francisco, antigua ramada de San Pedro, se hallaba totalmente lleno de
gentes, quienes de conformidad con la costumbre portaban pan, bizcochos,
dulces, comidasy bebidas, segun hubiera sido la aficion terrenal de cada uno de
sus propios difuntos, todo lo cual iban ofreciendo a devotos y transelntes, no
como haciendo un favor, sino mas bien como si recibieran una merced, puesto
gue de esta manera aligeraban las pesadas cargas de sus deudos y procuraban
su alimentacion espiritual. Una vez que hubieron terminado de repartir todo lo
que llevaban se dirigieron a la Iglesia y encendieron tantas velas cuantos
muertos tuvieron, debiendo esperar, arrodillados, hasta que la Ultima vela fuera
consumida, lo cual simbolizaba el recuerdo carifioso que hacian de sus difuntos.

"Mestra" Coleta, filosofa y devota, ingresé nuevamente con los dolientes al
templo y recomenz6 el mismo recorrido que acababa de verificar, sentandose



frente a cada altar, de conformidad con su costumbre y rezando en cada uno su
rosario completo.

Al pasar del altar de las Animas al de San Antonio, roz6 su vestido con una vela,
la cual al caer al suelo incendié el poncho de uno de los asistentes, quien salio
despavorido de la Iglesia , por las calles de la ciudad, y debido a la hora avanzada
y al dia celebrado, la gente lo tomé por el diablo, en persona. Como quiera que
“Mestra” Coleta habia sido la autora de este hecho, ella misma se condend a
encontrarse con el diablo, a vencerlo y a morir en seguida, todo lo cual deberia
realizarlo de inmediato.

Y en efecto aquella misma noche, después de trisagio se encamino “Mestra”
Coleta, por la calle de Santa Catalina o de la “Mano Peluda” hacia la siguiente
de San Antonio y en la mitad de esta dltima calle se encontré6 con un cochino sin
cabeza, que echaba chispas y berreaba, el cual muchos habian visto y que
seguian la tradicién salia de una casa de esa misma calle de San Antonio y
recorriendo toda la Calle Real iba a perderse en una de las huacas de mocce.

“Mestra” Coleta, ante la diabdlica visidén, echd mano de toda clase de oraciones,
exorcismos y rogativas y de conformidad con su costumbre se senté en la calle
frente al mismo diablo, para realizarlas. Y fue entonces que el Maligno, no
pudiendo continuar su ruta, como era de estilo, debido a que las oraciones de la
beata se lo impedian, se volvi6 a su escondite y el recorrido del diablo no se
verificd mas. Pero a cambio de esta derrota infligida al demonio. “Mestra” Coleta,
murié esa misma noche, sentada y rezando, por que solo asi, venciendo al
perverso y cumpliendo con la Ley de Dios, en sus oraciones, habria de
sacrificarse la beata.

Con todo, la tradicion quiere continuar la historia y dice que todas las noches, a
las siete en punto, hora en que ella hacia un recorrido invariable, por los altares
del templo, los que pasaban por el Pantedn del pueblo la veian sentada en la
puerta principal del cementerio. Tanto se dijo de esta visidn, tanto se comento y
se inventd sobre ella con los familiares de “Mestra” Coleta, teniendo asi hubiera
sido profanada su tumba por devocion, procedieron a abrirla, encontrando el
cadaver sentado, en actitud de orar, en perfecto estado de conservacion y
despidiendo discreta fragancia y tenue olor.

Y una vez que volvié a ser sepultado el cadaver de “Mestra” Coleta no volvié a
aparecerse mas su vision en la puerta del Cementerio, asegurando las gentes
gue eso se debia a que no se le habia colocado, en las manos, su rosario
predilecto, el cual se habia perdido el dia del entierro y que “Mestra” Coleta salia
a diario de su tumba para reclamarlo, ya que sin €l no podia seguir muriendo
tranquilamente y le serviria como el pasaporte para entrar al Cielo.

(Segun una historia ofrecida al autor por la sefiora Matilde Zevallos).

CASA DE CADENA Y PUERTA DEL PERDON



En la ciudad de Lambayeque solo existian dos lugares que disfrutaban del
privilegio de devolver la libertad a los presos y de evitar la muerte de los
condenados. El primero era la casa de cadena de dofia Lecuna y el segundo la
propia Iglesia del pueblo.

Dofa Lecuna era propietaria de dos haciendas en Penachi y el Salas, tenia su
casaen la calle de San Roque, cuadra comprendida entre las de Chancay y Grau
y fué la antecesora de dofia Manuela Aguero viuda de Sales.

La riqueza y el boato de dofia Lecuna eran proverbiales. Cada viernes, le
llegaban de sus haciendas, lefia, viveres, carneros frutas, sal, aji y algodon,
cuyos cargamentos conducian varias piaras de mulo, aun cuando ninguno de
esos elementos le eran necesarios, dejando que se pudrieran o malograran,
arrojandolos a las huacas, sin usarlos ni regalarlos. Tuvo fama de mujer ricay
malgeniada. Como prueba de lo primero tenemos el hecho de haber colocado
un arco de plata maciza, en la esquina de su casa, para que pasara bajo la
procesion de la Virgen del Carmen y como malgeniada el hecho de haber
obligado a sus cuarenta esclavos, de ambos sexos, a que empedraran el patio
de su casa con piedras o canto rodado, usando como Unicos elementos de
trabajo las propias cabezas de esos esclavos.

Ser poseedora de una casa de cadena era el maximo privilegio y la mayor gloria
a que pudiera aspirarse. Para conseguirlo habia que probar la posesion de
auténticos titulos de nobleza y suficientes riquezas. Entre los derechos de mayor
importancia, y en los cuales solo la iglesia les igualaba, se hallaba el de la
supremo proteccion que otorgaban a los delincuentes presos y a los condenados
a muerte, obteniendo los primeros la libertad y los segunde la vida, en cuanto se
cumpliera con los rituales de estilo.

Era costumbre inveterada que el dia en que se procediera a alguna ejecucion
permaneceria abiertas las puertas de toda casa de cadena y dos de las de
iglesia. Para que el condenado se salvara, en una caja de cadena, se requeria
que traspusiera, en el zaguan, las cadenas que existia en cada casa de esta
naturaleza, de donde provenia, su nombre, y una vez que se situaba detras de
dicha cadena, que se hallaba suspendida entre dos palos o fierros, quedaba de
hecho invulnerable vy libre, amparado por la costumbre, que era un derecho y
protegido por el nombre de la familia, que llenaba asi su obligacion.

En lo que respecta al ritual observado para con la Iglesia , era el siguiente: La
lglesia de Lambayeque tiene tres puertas principales, que son: puerta de San
Pedro o de la Fe , que se abre hacia la actual capilla de San Francisco de Asis,
esto es al norte de la ciudad; puerta de la Esperanza , que da hacia la calle de
San Roque, frente al Cabildo o Municipalidad, esto es hacia el oeste y puerta del
Perddn o de la Caridad , que se abre hacia la plaza principal, esto es hacia el
sur. Para que el preso pueda salvarse, Tenia que ingresar, necesariamente, por
la puerta de la Esperanza y salir por la del Perddén, simbolizando asi ambos
hechos, o sea esperar conseguir el perdén y obtenerlo, con lo cual conseguia la
gracia o el indulto inmediato, sin mas tramite.



Hasta aqui la tradicién historica. Veamos ahora lo que dice la tradicién
propiamente dicha, y nos explicaremos porqué la Lecuna , siendo inmensamente
rica murié en la miseria, y aclararemos también la existencia del subterraneo de
la Iglesia y del calabozo de la torre.

En el bosque de los Dolores, cercano a la ciudad, tenia su guarida la célebre
banda de ladrones que capitaneaba Carmen, alias el Cacique, junto con sus tres
hermanos, el menor de 16 afios y a quienes les llamaba. “los Pichones”, Detenida
la banda, Carmen, el Cacique que habia sido pedn de la Lecuna , esperaba
salvarse por la proteccion que le ofreceria la casa de cadena de su antigua
patrona.






El dia en que debiera ser ejecutado, y a pesar de la obligacion en que se
encontraba, la casa de cadena, tener su puerta principal abierta, la cerré. Asi fue
gue cuando el Cacique, al ser sacado del Cabildo o sea de la Carcel , recorrio
en vertiginosa carrera las dos cuadras que le separaban de la tasa de cadena de
la Lecuna encontrd las puertas clausuradas. Y el Cacique dijo: “Trabajé en mi
vida para darte dinero y ahora ti me niegas la vida. jMaldita seas!. Anda, que
con mi muerte vendra la miseriay nada te dejara”. Y la maldicion cumplio, porque
mientras se ejecutaba, en la Plaza Principal , la sentencia contra el Cacique y
toda su banda la Lecuna sufria la pérdida de un inmenso tesoro, en la hacienda
de Penachi, al derrumbarse unas piedras, que sepultaron a una piara de mulos,
que conducian, para ella, un enorme cargamento de plata en bruto, mineral
extraido de sus minas. Y continué perdiéndolo todo, hasta verse sin nada, tal
como el Cacique lo habia predicho antes de la ejecucion, y en forma tal que se
vio a Lecuna, por las calles, de la ciudad de Lambayeque, en vendedora
ambulante, la antes opulenta, rica y noble. Tal la falta, tal el castigo: tal la
sentencia, tal condena.

Estudiemos ahora un hecho semejante, que refiere al templo de, la ciudad, de
Lambayeque, relacionandolo con el mismo privilegio que disfrutaba de perdonar
a los condenados.

En el afio de 1655 era Juez Eclesiastico de Sefior de la santa Cruzada y cura
vicario de San lllimo, don Nicolds de Vera y Soto, y Canoénigo doctoral de
Lambayeque don José Mufioz del Castillo. Un afio antes, el 29 de julio de 1684,
habia contraida matrimonio, en Safia, don Melchor de Sosalla con dofia Ana
Zambrano de Bustamante, enlace que bendijo el cura Vera y Soto, por ser
pariente de la contrayente; Por cuestiones de intereses, pocos meses después
del enlace, Juan Mufioz del Castillo, cercano pariente del canénigo del mismo
apellido, asesin0 al contrayente Sosalla.

Ambos curas desplegaron toda clase de esfuerzos e influencias, a fin de que el
asesinato fuera vengado con la muerte del victimario, de un lado, y del otro, para
salvarle la vida al asesino.

El dia de ejecucidn, el canénigo Castillo, se compro a los custodios del preso,
para que le dieran de mano, y a su vez, el cura Vera y Soto soborné a los
sacristanes de la iglesia, para que cumplieran, pero sélo en parte y segin como
a él le convenia, con sus obligaciones, dejando abierta la puerta principal, la de
la calle San Roque y cerrando la puerta de la Plaza. De esta manera, el canonigo
del Castillo, se aseguraba la libertad de su pariente, puesto que escapando de
manos de sus custodios y entrando a la Iglesia , obtenia la libertad ansiada, y en
cambio, el cura Vera y Soto, se aseguraba también la ejecucién del acusado,
porque aun cuando entrara por la puerta de la Esperanza , encontraria cerrada
la del Perdon.

Los hechos se produjeron tal como ambos sacerdotes los habian previsto y
arreglado. El preso escapo del poder de sus guardianes, al salir de la Carcel o
Cabildo, cuando era conducido a la Plaza , para su ejecucion, e ingreso a la
lglesia , por la puerta de la Esperanza , pero no pudo obtener el Perdén, porque
la puerta de este nombre la hallé cerrada, con lo cual estaba irremisiblemente



perdido, ya que los guardianes, ingresando al templo y hallandolo en él lo
conducirian a la temida ejecucion. Pero el candnigo Castillo, lambayecano de
nacimiento, y que conocia los secretos de la construccion de sutemplo, entré en
él, e hizo escapar a su pariente por un subterraneo que conocia. De esta manera
el preso estaba salvado, porque aun cuando no salié por la puerta del Perdén,
tampoco fue encontrado en la Iglesia , cuando ésta fue allanada por los
custodios.

El subterrdneo, materia de esta historia, ha sido motivo de los méas variados
comentarios y de las opiniones mas encontradas, habiéndose llegado hasta
negar su existencia. Se sostiene, por unos, que dicho subterraneo va de la Iglesia
a la casa de los Salcedo, situada en la esquina de la calle Real con la Plaza y
enfrente al templo, en razén de que dicha casa se construyd con los mismos
materiales que se usaron para la Iglesia. Otros creen que ese subterraneo iba a
morir en la casa parroquial actual, cercana y colindante con la anterior, de los
Salcedo, en razdn de que habia sido convengo. Los menos consideran que se
extiende entre la Iglesia y la casa que fue de la familia Castellanos, préxima a la
ante dicha casa parroquial, porque en ella se guardaban los materiales,
instrumentos y herramientas de trabajo de la Iglesia y porque la ocupaba el
arquitecto que construyo el templo. Por Ultimo, se asegura que ese subterraneo
sirve de union a la Iglesia con la casa de la extinguida familia Montyoy, situada
en la manzana cercana a la Iglesia , separadas ambas por la calles Santa
Catalina.

Sea de ello lo que fuera, la historia existe y toma cuerpo la Ultima hipotesis, en
razon de que la tradicion oral dice haber oido que en la mitad de la escalera de
la citada casa, existia una bajada que se comunicaba con la Iglesia , por medio
del subterraneo. Abona esta teoria los dos siguientes hechos: primero, que
cuando canonigo Castillo ingreso a la Iglesia desaparecio, junto con su pariente,
el preso, por uno de los altares de la nave izquierda, entrando, que es la mas
proxima a la casa mencionada, y segundo, porque la casa de los Montyoy habia
sido templo masonico, el primero que existio en el Departamento, y porque
cuando en ella se reunian los miembros de la Logia, no se les podia encontrar
en ninguna de las habitaciones de la casa.

Como el cura Vera y Soto no se quedd contento con la burla de que habia sido
objeto, ya que el asesino no tuvo castigo seguro y como conociera la historia de
la huida del preso y el auxilio prestado por el canénigo Castillo, procedid a
entablar la respectiva denuncia eclesiastica, dando ésta como resultado que el
canonigo fuera castigado en el mismo lugar de su hazafia y para lo cual se
mandd construir un calabozo unipersonal, en la parte méas alta de la torre, el cual
existia hasta ahora cien afos, y que sirvi6 después para castigar a todos los
curas, interés y sota-interés que hubieran cometido alguna falta.

(Relatado por la sefiora Manuela Paredes).

LA IGLESIA MATRIZ DE CHICLAYO, EL CALVARIO Y EL TESORO



A fines de 1585, precisamente el 17 de setiembre, el Virrey del Perd, don
Fernando Torres de Portugal, ordendé “a vos, Juan Bautista Crano, Corregidor de
Cinto y de Collique” que aceptara la donaciéon que hacian dichos indios de un
terreno, para que loa franciscanos pudieran eregir un convento. Tres afios
después, el 27 de marzo de 1588, se realizd6 dicho acto*, en presencia del
Corregidor de los valles de Chicama, don Diego .Mufioz Ternero, asistiendo los
espafioles Diego de Atienza, Andrés Martin, Garcia Fernandez de Ledn y
Antonio Maraver, con acta notarial autorizada por el escribano Gregorio
Fernandez, con previa traduccién del castellano a] idioma de la regién, que hizo
el indio. Gonzalo Mel, dejandose constancia de la entrega de dicha cédula al
guardian del convento, que ya existia, y que era Fray Alonso Mamera.

Ese sitio, materia de la donacion, comprendia lo que hoy es el Colegio Nacional
de San José, que era el convento propiamente dicho; el Mercado actual o sea la
huerta de los religiosos y el terreno que hoy ocupa la Iglesia Matriz , que era el
antiguo Calvario o Cementerio. El terreno donado comprendia el perimetro
encerrado por las callea de la Palma , hoy Teatro, la del Paraiso, hoy San José,
Balta y San Pedro y parte ademas del parque actual y de los portales.

Los indios oferentes, las autoridades, los franciscanos y los esparioles asistentes
se reunieron el domingo 27 de marzo de 1588, en el lugar llamado La Ramada ,
esto es, exactamente frente a los portales del Parque, después de la misa, y
publicamente la donacién qued6 sancionada.

Pero haciendo un minucioso estudio, tratando de aclarar el objetivo Ultimo y
estudiando con detencién el, caso, la tradicion sostiene que aquella donacion
tuvo realmente otro objeto. En efecto, los “indios ladinos del Cinto y de Collique”,
vivos, habiles y fildsofos, hicieron la donacién del terreno, para el convento, no
por el convento mismo, ni por los frailes franciscanos, sino con la esperanza de
ocultar, bajo el simbolo de la cruz, un ingente tesoro que en aquel terreno se
hallaba ocultado, por los propios indios, desde que los primeros espafioles
pisaron nuestras tierras, y para salvarlo, con aquel disfrazado ofrecimiento, que
mas bien era una forma de custodia perpetua, de la codicia castellana.

Exactamente frente al Convento, en la propia Ramada, donde hoy es el parque
menor y limitado por la Iglesia Matriz la calle Real y los portales, se establecio:
el Calvario, lo que equivale a decir el primer Cementerio de la ciudad de Chiclayo.
Este Cementerio era tan sélo para la gente pobre, porque a los fallecidos de
cierta categoria o consideracion, se les daba sepultura en el propio convento de
San Francisco o en la capilla del mismo.

Como ambos lugares, el Cementerio o Calvario el convento estaban cercanos,
siendo colindantes, se produjo el mas curioso incidente de que haya memoria,
que es el siguiente. Por muchos afios los muertos de, esos dos lugares
reposaban tranquilos, nada material llegaba a turbar su absoluto silencio; el
tiempo, las cosas y los seres pasaban sobre ellos normalmente; la rueda de la
ley Continuaba girando, inmutable; los vivos seguian luchando y los muertos
reposando; pero cierta vez por error, se trocaron los papeles, debido a haber
sepultado a un indigente en el lugar que le correspondia a un pudiente, y todas
las noches, ambos cadaveres, luchaban por despojar el uno al otro y éste por



conservar la sepultura que le habia correspondido, hasta que se convino en
habilitar un nuevo Cementerio, sefialando para el efecto lo que hoy es el Parque
Principal o Central, que estuviera cerca del Convento y no lejos del Calvario,
segun resolvieron los franciscanos José Flores y Francisco de los Reyes.

(Arreglado conforme a un viejo manuscrito, que posee el autor).

LAS BRUJAS Y LOS TITERES DE DON LUIS CARABAJO

Hasta fines del siglo pasado, esto es hasta hace cosa de 50 afios, todo pato que
se viera volando por el cielo de la ciudad de Lambayeque, podia suponerse que
era una bruja encantada. Tal era la creencia popular.

Se trata, en realidad, de la antigua y conocida leyenda de los encantamientos
magicos, consistente en que varias mujeres, todas brujas naturalmente, se
dirigian a la Pampa de Soda, cercana a la ciudad, todos los sdbados en las
noches y haciendo un circulo magico, se desnudaban y al conjuro del siguiente
exorcismo, que deberian pronunciar juntas, al mismo tiempo y en voz baja: “Sin
Diosy sin Santa Maria”, se convertian en patos y salian volando por loa airea, a
verificar loa diferentes y desconocidos ritos de sus artes perversas.

Era indispensable, para que el acto magico tuviera su plena realizacion, que
antes de pronunciar aquellas palabras se pasaran, por las axilas, un ungiento
magico, que al decir de las gentes, contenia sal comun, vino virgen, pelos de
gato negro y de macho cabrio, pergamino tostado, disuelto todo esto en baba da
sapo y en sebo de culebra, mezclandolo con ajo macho, sahumerio y alhucema.

El conocimiento que el pueblo tenia de estos hechos iba ain mas alla, porque
no solo se sabian los nombres de las brujas y donde vivian, sino que era publico
también que bastaba con colocar una tijera de acero, en el suelo, en forma de
cruz, esto es abierta, para que la bruja convertida en pato fuera atraida
vertiginosamente por la tijera, procedimiento por medio del cual se terminaba el
encantamiento y la bruja adquiria de nuevo su aspecto normal.

Dos de las Ultimas brujas méas conocidas en la ciudad de Lambayeque fueron Na
Cocolera y Na Quico. La primera vivia en la calle de la Ladrillera , hacia el rio.
Era vieja y fea, caracteristicas de todas las brujas, y en aquellos dias que no le
tocaba ejercitar su acostumbrado embrujamiento, siempre en las noches, salia
a recorrer la ciudad, asustando con su extrafia presencia, a los que transitaban
a esas horas. Na Cocolera hacia invariablemente el siguiente recorrido, de su
casa en la Ladrillera , seguia por la esquina del negro Cabildo, luego por la casa
de la Sacristana , después por la de dofia Goyita Yllescas y se perdia por el
callejon de la Aduana. Visitaba , en ese recorrido, las casas de Na Nifia, Na
Cejona, Na Pepa, Na Guadalupe y Na Chirumba, que segln se decia eran brujas
como ella. Después de estas .visitas, recorria las callea llamadas Escribanos,
hoy Bolivar, Tancun; Quita Calzon, hoy Atahualpa; Vulcano; San Carlos o Alto
Pera y por dltimo Pescadores y Bella Vista que hoy no existen.



Cuando Na Cocolera murid, dos vivos explotaron sus curiosas actividades, para
lucro personal y en desmedro de los habitantes de la ciudad. Uno fue don Juan
Gallarin, quien de dia desgranaba maiz, a domicilio y de noche cuidaba, como
guardian, las huertas proximas ala ciudad, y el otro era don Manuel Garcia, alias
“Zambito de la pollera”, aguador de oficio, cunda por temperamento y borracho
de profesién. Ambos, aprovechandose del miedo que habia infundido Na
Cocolera, y sobre todo sus hechos, hacian de las suyas dentro de la vida
nocturna de la ciudad.

La otra bruja, Na Quico, vivia igualmente por la Ladrillera , hacia la salida del
zanjon. Conrelacién a esta bruja existe la tradicion de un hecho real, de que fue
autora, y que es el siguiente. Se realizaba, en el Teatro de Lambayeque, la
representacion de la obra dramatica de Carlos Augusto Salaverry, titulada “Abel,
o el Pescador Americano”, por la Compania Duelos , y entre los miembros de la
orquesta, para amenizar los entreactos, se encontraba, dirigiéndola, don José
Mercedes Vilches Buenafio, Maestro de Capilla de la iglesia, lo mejor en su
género en el norte del Peray quien era, ademas, adiestrador de curas, profesor
de interés y maestro de novicios, cargos que ocup6 toda su vida. Aquella
representacion, tenia lugar en 1864y enuno de jos entreactos ingresé al Teatro,
por una de las ventanas de la parte alta, una de las brujas, mejor dicho una pata
encantada, la cual en su vuelo ensucio la mano derecha del maestro Vilches,
habiéndose sostenido que aquella pata encantada era Na Quico, la bruja.






Como una prueba material del encantamiento, la mano derecha de don José
Mercedes Vilches se sec0, y para hacer mas tangible auln la repercusién de aquel
hecho magico, con esa misma mano embrujada, Vilches, toco, afios despugs, el
armazon metalico de la media naranja del templo, la cual se derrumbé poco
después, desastre que tuvo lugar a las cinco y media de la tarde del 29 de marzo
de 1889.

Relacionado directamente con ambas brujas se encuentra don Luis Carabajo,
por vivir precisamente en ja misma calle de la Ladrillera , junto al higo de don
Ricardito Villegas, porque era quien lea confeccionaba el ungiiento magico, para
gue pudieran encantarse y volar, y célebre también por las funciones de titeres
gue ofrecia.

Era don Luis Carabajo un tipo raro. Misantropo, con cara de serrano, cuerpo de
cholo y alma de indio. Su oficio era el de panadero, preparando tan so6lo dos
cosas, una especie de torta o de galleta, con una pasa en medie, a la cual
llamaba “conchita de la Reina ” y un dulce algo semejante al “camotillo”, al cual
denominaba “mocon del Rey”.

Tenia, don Luis Carabajo, el teatro en su propia casa, estando formado el telén
por costalilos de harina y los asientos por cajones de kerosene. Entre los
numeros mas importantes de sus representaciones, se contaban el “Quita
Cabeza” o sea el zapato que bailaba de punta y la corrida de toros, teniendo esta
dltima, como elemento de mayor importancia de representacion real, el hecho de
gue los gallinazos se comian al toro, en la propia plaza, después de la muerte de
la res. Este era, siempre, el Ultimo nimero de la funcién, el mas vistoso, el mas
alegre y que remataba en forma literaria.

En efecto, entre los titeres asistentes a la corrida, en calidad de publico
expectante, se encontraba invariablemente una negra embarazada, quien
saltando a ruedo, después de la muerte del toro y por temor, daba a luz en el
centro mismo del circulo. Inmediatamente después de este curioso
acontecimiento, y cuando ya los gallinazos se estaban comiendo al toro, los
titeres al unisono, cantaban el siguiente verso, con la pronunciacién, entonacién
y ritmo propio de los cantos de negros:

Qué bonito “Francisquio”,
negro, gordito y llorén;
Si quieres sacar manteca

yo te prestaré el perol.

(Relatado por el sefior José F. Recobay Polo).

LOS LADRILLOS DE ORO Y EL ALTAR DE JESUS NAZARENO

Esta tradicion se relaciona directamente con el altar de Jesis Nazareno, que se
encuentra, situado en primer lugar en la nave izquierda, entrando, en el templo



de Lambayeque. Dicho altar, todo de madera, no habia sido dorado, como el de
las Mercedes o como el del Rosario.

Se encargaba del cuidado, limpieza y arreglo del altar de Jests Nazareno Na
Cata, la ferrefiafana, quien poseia un magnifico negocio de cabras y de sal y que
vivia por los corralones de la matanza, cerca del callejon de Goyo Manolo o
callejon de Manolo, casi en la propia orilla del Rio Viejo.

Una antecesora de Na Cata, la ferrefiafana, mujer bella y liviana, esposa nada
honorable y poco moral, vivia de la ilusion constante que le ofrecian unos amores
impuros y bajo la perpetua zozobra de los celos desmedidos del esposo. Como
quiera que los hechos eran del dominio publico y los comentarios francos y
abiertos, el esposo ultrajado resolvié tomar venganza de su honor, poniendo
como testigo a la Virgen de las Mercedes, que era de su devocion, y ante, cuyo
altar jur6 realizarla, y creyéndose suficientemente amparado con aquel
juramento, buscé al autor de su deshonra y ambos, en lucha franca y abierta, a
pufal limpio, perdieron la vida, en el sitio lamado La Carramuca , en el propio
Rio Viejo, hacia el noreste de la ciudad.

La esposa infiel, por quienes ambos habian muerto, después de los nueve dias
obligados de encierro, por el luto, segun costumbre, se dirigié, un amanecer a la
lglesia y alli contrita, afligiday dolorida, ante la propia imagen de la Virgen de las
Mercedes sufrié solemnemente. Fue tal su dolor y se arrepintié tan hondamente,
que toda la estructura del altar despido refulgencias de Sol radiante, como si
fuera un aviso, un simbolo, una prueba que asegurara el amparoy el perdén.

La arrepentida, creyendo que su llamado habia sido escuchado, quiso ofrecer un
pago material a aquella, graciay principié a gastar sus pocos ahorros en el mejor
arreglo del altar, habiendo comenzado adorar el recamarin, obra que continué
don Juan del Carmen: Casos y termind don Francisco de Peralta, en 1796, el
primero empleando los conocimientos de un trujillano, apellidado Laines y el
segundo los del lambayecano Manuel Barrera. Por eso, en la actualidad, se
pueden leer las dos siguientes lacénicas inscripciones, en el altar de las
Mercedes, que dicen: “Lo hizo Lames”. "Lo doro Barrera”.

Corno quiera que la repentina muerte de la esposa no le permitiéo proseguir su
obra, dejé encargado a sus familiares la obligaciénde continuarla o en su defecto
les encomendo la realizacién de alguna otra de caracter piadoso. Mas, el tiempo
pasaba y por falta de recursos econémicos no se cumplia la promesa piadosa,
ni se pagaba la deuda sagrada. Y asi, en tal espera, transcurridé la vida de toda
una generacion.

Y llegamos a principios del siglo XIX, en cuya época, Na Cata, la ferrefiafana,
mas creyente que sus antecesores, solicitd la ayuda celestial para cumplir el
solemne compromiso, para lo cual se pasaba todas las tardes, arrodillada frente
al altar de las Mercedes, impetrando la ayuda divina. Y el milagro se realizo.

Cierto domingo, 24 de setiembre, dia en que se realizaba la fiesta de Nuestra
Sefiora de las Mercedes, al comprar algunas cargas de sal, que le vendian unos
morropanos, noté que a uno de los sacos le faltaba el peso ya conocido y al



hacer su reclamacion, al duefio del producto, éste para igualar el peso, en lugar
de poner sal, coloco un ladrillo que parecia de cobre. Como siguiera faltdndole
el contenido a las cargas de sal y ella siguiera reclamandolo, el vendedor
invariablemente reemplazaba la sal con los mismos ladrillos, que al fin resultaron
ser de oro.

Na Cata, la ferrefiafana, con el producto de los ladrillos de oro, procedié a
terminar la ornamentacion del altar de las Mercedes, cumpliendo la promesa
empefada, por su antecesora y sosteniendo que “lo que Dios me manda debo
partirlo con EI", hizo traer de Roma la efigie de JesUs Nazareno, construyo y
arregld, con su propio dinero, ese altar, y se encarg6 de su cuidado, limpieza y
orden.

Y Na Cata, la ferrefiafana, para seguir observando fielmente su obligacion,
después de muerta, se encuentra sepultada en la boveda del altar de Jesus
Nazareno.

(Relatado por el sefior Atilio Descalzi).

SAN PEDRO, EL ATARRAYERO

Morrope ha sido uno de los pueblos mochicas mas importantes del
Departamento de Lambayeque, el cual conservd su ascendiente hasta el afio de
1761, en que con motivo de la falta de agua decayd y se arruinG hasta el
presente. Para probar la importancia que tenia bastenos saber que su templo, el
cual fue construido por el mismo arquitecto que hizo los de Sechura y
Lambayeque, alla hacia mediados del siglo XVI, en 1557, es uno de los mas
bellos del norte del Perd. Dicho arquitecto hacia viajes constantes entre estos
tres pueblos trabajando en uno de ellos, mientras se iba secando 6 terminando
lo que acababa de hacer en los otros dos.'

Situémonos a principios de 1751, en Mdrrope, época en que se realizé la visita
pastoral al norte del Pera del Arzobispo de Lima, don Pedro José Barrueta y
conoceremos la tradicion de porque San Pedro se convirtié en atarrayero.

Actualmente se puede leer, en la Iglesia de Morrope, la siguiente inscripcion
mural, que dice textualmente “Este templo santo se estreno, bendijo y pontifico
el lltmo. S D. D. Pedro José Barrueta, Arzobispo de Lima el 23 de mayo de 1751.
Memoria eterna al Venerable Parroco don José Alvarado y Toledo, que lo
construyd, adornd y enriquecio, hizo la casa parroquial, cabildo y cerco de
paredes y balvertes, las calles y portadas. Le consagra reconocimiento su mas
pequeno suceso Antonio Arteaga Castro”.

Por esta inscripcion deducimos claramente que necesitaron 200 afios para que
se terminara definitiva total y completamente el arreglo de dicho templo y por no
haberlo terminado antes, el pueblo de Mérrope fue castigado con la falta de agua,
segun se desprende de la leyenda titulada “Las Norias, los Andeles y las
Mercedes”.



Sin embargo, 20 afios después, en 1771, aun 32 pintaba y doraba la Iglesia de
ese pueblo, a tenor de la siguiente inscripcion, que literalmente nos cuenta: “A
los 24 dias del mes del Sefior. Se remato esta pintura y dorado siendo su Mmo.
Dn. Manuel Chapofidn. Segun arreglo con el Mtro., puso su limosna y el trabajo
personal importdé para los Mms. 65 ps. Marzo 24 de 1771” .

Por esta inscripcién sabemos que don Manuel Chapofian fue el mayordomo que
realizd la pintura del templo y arreglo y dorado de los altares, habiéndose
olvidado, tan soélo, de darle el Ultimo retoque al altar de San Pedro y de decorar
la imagen de! mismo santo, cuya efigie ostentaba, como principal distintivo, en
lugar de un pescado o de las llaves del Cielo, como se ve en otras imagenes,
una red o atarraya de pescador, simbolizando asi su condicién de pescador de
hombres.

Pues bien, y aqui comienza la tradicion, resentido el santo con el artesano
Chaponian, por el olvido de que lo habia hecho victima, el domingo anterior al de
los Carnavales, del afio de 1772, al pasar Chapofian por delante del altar de San
Pedro, el santo lanzd su atarraya y pesco con ella al maestro Chapofan, quien
cayo al suelo privado y cuando volvié en si sostuvo, con toda seriedad, que el
santo, bajando de su altar, fe habia dicho al oido: “El domingo jugamos
Carnavales”.

Es de suponerse el revuelo que esta noticia causo en el pueblo y, como siempre,
ya que el cura era el que se encargaba de descifrar los enigmas, se acordo entre
el parroco y el mayordomo de la fiesta de los Carnavales, que deberia darsele
gusto al santo, sacando la efigie de San Pedro, a condicion de que fuera portada
por el propio Chapofan, el domingo de Carnavales, armados ambos, santo- y
hombre, con redes o atarrayas, para pescar a aquellos que se hubieran olvidado
de sus deberes religiosos. Y asi se hizo.






El maestro Chapofian, .que conducia al santo, se ocupaba de lanzar su red hacia
los participantes de la fiesta, cada uno de los cuales, se creia obligado a ofrecer
una limosna para el culto.

Desde entonces y todos los domingos de Carnavales se efectuaba la danza de
los atarrayaros, consistente en que varios devotos de San Pedro se disfrazaban
de pescadores, portando por todo distintivo una red, con la cual se entretenian
en pescar hombres, a los cuales enredaban y no ponian en libertad hasta que
no dieran alguna limosna, bien fuera en moneda, en telas o en viveres.

Y dice la tradicion que la verdadera finalidad que tuvo San Pedro, fue la de
recordar a los morropanos lo que antes, habian sido, esto es pescadores de
oficio, quienes se habian encargado de ofrecer la mejor pesca a los principes
mochicas y después a los Incas.

(Relatado por el sefior Manuel Vidaurre, natural de Mérrope).

LA MONJA FANTASMA, EL BURRO DE ORO Y EL PERRO DE PLATA

“‘Ramblan” se llamaba una de las tinas que pertenecié a la familia Delgado, la
cual estaba situada cerca del Rio Viejo, en la ciudad de Lambayeque, en lo que
hoy es el Colegio del Rosario, entre la linea del ferrocarril de Lambayeque a
Ferrefiafe y la Plaza del Mercado.

Natural es suponer que lo que hoy es el Mercado era, en aquel tiempo, una
simple ramada, donde se vendia y se compraba toda clase de baratijas o
mercaderias. He donde proviene su nombre de Mercado.

Los dueios de la tina de “Ramblan” tenian fabrica de jabones y de cordobanes,
que expendian tanto en dicho Mercado o Ramada cuanto en todos los pueblos
vecinos, y a fin de obtener los elementos indispensables; para ambas industrias
poseian en su hacienda de Batangrande crias de chanchos, para la grasa de los
jabonas y cabras y reses, para el curtido de las pieles.

Las haciendas de Batangrande, Sican y el Molino habian pertenecido a los
herederos de dofia Juana de la Parra y Vidaurre, y fueron rematadas en \a
cantidad de 40,100 pesos, por don Pedro Fernandez de la Cotera , yerno de don
José Andrés Delgado. Consta, sin embargo, en el expediente del remate, que en
todas las diligencias se habia omitido notificar a la madre sor Juana Maria
Vidaurre y de la Parra , profesa del Monasterio de monjas del velo negro de
Santa Maria de la Gracia de Santa Clara de Trujillo, también interesada
igualmente que los demés sus hermanos, como heredera de dofia Juana de la
Parra , viuda de don Juan Vidaurre, sus padres”.

El remata de las referidas haciendas se efectu6 el 9 de octubre de 1782, en la
ciudad de Lima, al tercer pregoén, ante el Secretario de Camara don Martin Julian
de Gamarra y Caballero, "siendo favorecido don Francisco Fernandez de Cieva,



con poder y en nombre de don Pedro Ferndndez de la Cotera , en la forma
siguiente.

“Estando en la Plaza Mayor de Lima, bajo de los portales de ella en el oficio de
escribano publico don Juan Martinez, que hoy sirve interinamente Gerbacio de
Figueroa, Joachin, negro criollo, que hace oficio de pregonero dijo: 41,100 pesos
dan de contado por las haciendas de lllimo, Sicany Batangrande, con tedas sus
tierras, abrevaderos, montes, aguas, aperos y. ganados y todo lo a ellas anexo
y concerniente. Alléguense a este remate que se ha de hacer hoy en el dia con
el golpe de 'a campana mayor de las doce. ¢No hay quién diga, no hay quién
diga, no hay quién diga mas? y dicho pregonero el negro criollo y ladino Joachin,
con claras e inteligibles voces dijo:

Que buena, que buena,

gue buena pro le haga,
porque no hay quien puje

ni diga nada mas.

Ala una, alas do 5, alas tres,
que es firme y valedera”.

Poco después del remate, el 20 de diciembre de 1782, don Luiz Mauro de Lara
y Briones, Regidor Perpetuo y Alguacil Mayor de Lambayeque, fue quien dio
posesion, tomando de la mano a don Pedro Fernandez de la Colera y a don José
Andrés Delgado, de las haciendas. Para probar que tenian derecho a ellas, los
introdujo en las tierras y pastos, y ellos las pasearony piaron, esparcieron tierras,
rompieron ramas de los arboles, abrieron y cerraron puertas y ventanas y por
altimo se revolcaron en el suelo, gritando: "jPosesién, posesion, posesion”, como
sefa! de verdadera, real, actual, civil y natural posesion.

La casa a que se hace referencia anteriormente es la de la hacienda Sican, que
se encontraba practicamente en ruinas, y aun cuando la diligencia de posesion
oculta deliberadamente la visita que hicieron ambos propietario al s6tano de la
casa, dicha visita se realizo.

El s6tano de dicha casa, en ruinas, tenia una comunicacion secreta con la huaca
de las Ventanas, sitios arabos que eran depdsitos de antiguos tesoros, el primero
para guardar plata y el segundo para el oro.

Hacia fines de 1690 un indio pedn de esas haciendas, que se habia salvado de
morir a manos de la justicia espafiola, por haber defendido el honor de su familia,
cuando fue atacada por dos insulares, y en agradecimiento, confesé a la abuela
de dofia Juana de la Parra la existencia de ambos tesoros, escondidos por sus
antecesores, para librarlos de la furiosa rapifia conquistadora. Le dijo, ademas,
que ambos tesoros no serian sacados sino hasta que el agua los mojara primero,
forma velada y simbdlica como queria expresar la existencia de un nuevo
gobierno, mas liberal, mas humano mas justo. Le dijo también que el tesoro del
sétano estaba constituido por plata labrada y plata pina y el de la huaca de las
Ventanas por articulos de oro, especialmente por idolos antiguos.



De aqui explicado porqué se ha encontrado, hace pocos afios, en las huacas
llamadas del Miedo, cercanas a la huaca de las Ventanas, un inmenso tesoro
consistente en articulos de oro, de gran valor, por su riqueza intrinseca y
arqueoldégica, todos de origen mochica.

Este secreto de familia se fue heredando por tradicion oral, entre los familiares
de la sefiora de la Parra. Ya hemos dicho que se habia emitido notificar, en todas
las diligencias, a la religiosa sor Juana Maria de Vidaurre y de la Parra , quien
antes de profesar habia ayudado a sus padrea en las labores de sus haciendas
y s6lo por una decepciénamorosa habia tomado el habito. La monja y sus padres
conocian el secreto, y muchas veces habian hecho excavaciones para encontrar
los tesoros, pero perdieron toda esperanza y creyeron haber sido enganados por
aquel indio, cuando se convencieron que su busqueda era indtil.

Pero cuando Fernandez de la Cotera y Delgado tomaron posesion de las
haciendas rematadas, ambos, en un arrebato de verdadera posesion, al pisar
fuertemente en el suelo de la casa arruinada de Sicéan, dieron con la entrada del
subterraneo y pretendieron ingresar a él, tuvieron que retroceder los dos, lo
mismo que el Alguacil Mayor, Lara y Briones, al ser atacados por un perro'
amarillo y un burro blanco, conducidos por el fantasma se una monja.

Al efectuarse el remate de las haciendas ya la moja habia muerto y como habia
tenido en gran estimacion a un burro y a un perro, en sus propias haciendas para
evitar que nadie tomara posesion de aquellos tesoros, hasta que llegara su
tiempo, ella se habia materializado, haciendo que sus dos animales favoritos la
acompanfaran también en aquel mensaje del otro mundo.

Al salir, los dos nuevos duefios, en fuga, se retiraron a su tina de Ramblan de
Lambayeque, pero al llegar a ella, ya de noche, vieron, con gran sorpresa, que
eran seguidos por la monja fantasma, un perro de oro y un burro de plata.

De esta manera ambos tesoros quedaban sepultado y en secreto, y la monja
seguia cuidandolos, en forma tal que la imaginacion popular, por boca de los
trabajadores de la matanza, que en las madrugadas iban al Camal de
Lambayeque, situado en la antigua tina de San Judas Tadeo, que fue de don
José de Silva, cercana a la de Ramblan, dicen que veian a un perro de oroy a
un burro todo de plata, que eran seguidos por fantasma de la monja, dando
vueltas al rededor de la tina, en forma continua, para cuidar que nadie saliera de
ella a robarles sus tesoros.

Y tal como el indio mochica lo habia predicho, habiendo variado el sistema de
gobierno, siendo este mas, humano, mas justo y mas liberal, fue encontrado el
tesoro de las huacas del Miedo, el de articulos de oro, faltando sélo encontrar el
de las huacas de las Ventanas y del s6tano de la casa de Sican, que es de plata.

Por esta causa el perro amarillo o de oro ha desaparecido de la vision y sélo se
podria ver, en la actualidad, a la monja fantasma y al burro de plata,
simbolizando, de esta manera, que aun falta encontrar los otros dos tesoros, y
gue mientras el sistema de gobierno no sea mas humano, mas Justo y mas
libera!, para con el indio mochica, ninguno de esos dos tesoros sera encontrado



y la monja fantasma y el burro de plata continuaran rondando ei*sitio donde
estuvo ubicada la tina de Ramblan y las huacas de las Ventanas, al mismo
tiempo, para evitar que sean robados.

Y hasta que una nueva agua de justicia, una inundacion de paz social, o sea
hasta que se den leyes especiales, que protejan si indio mochica, el tesoro
continuara guardado y siempre lo cuidaran ja monja fantasma y el burro de plata.

(Arreglado conforme a un manuscrito del autor, que trata de los linderos de la
Hacienda Batangrande y a un cuento popular).

LA CUSTODIA DE CHICLAYO Y EL PADRE ETERNO DE LAMBAYEQUE

“Lambayeque, sin Padre Eterno”, se oia decir hasta hace 50 anos a las gentes
de Chiclayo, como el mayor de loa insultos y como si fuera la mas grande de las
deshonras, para los habitantes de la vecina ciudad: Lambayeque. Era, podernos
decir, el grito de guerra, el a-nuncio del combate, el comienzo de la lucha entre
ambos pueblos. Y sin embargo, ese grito encerraba una verdad, porque la Iglesia
de Lambayeque carecia de Padré Eterno, aunque poco después la Iglesia de
Chiclayo se quedo sin custodia Ambos hechos se realizaron hacia mediados del
siglo pasado Veamos como.

Ya es sabido que mientras los chiclayanos se aliaron con Castilla los
lambayecanos eran vivanquistas, que cuando éstos fueron partidarios de Santa
Cruz aquello se declararon abiertamente por Salaverry Y la lucha continué y se
hizo constante y enconada.

Cuando el 20 de enero de 1854 ingresaron los chiclayanos, en son de combate,
por primera vez a Lambayeque, lo hicieron por el lado sureste, que era el barrio
de San Carlos, cercano al actual Parque o Plaza Principal y después de saquear
al pueblo, ya de regreso a Chiclayo, invadieron la Iglesia principal y cometieron
el sacrilegio de sustraerse el Padre Eterno, imagen que se hallaba colocada en
la parte més alta del Altar Mayor, y que tenia como distintivo un globo terrdqueo,
todo de oro en la mano derecha.

Los lambayecanos ya sin Padre Eterno, continuaron luchando y sufriendo
nuevas invasiones, como la de febrero de 1875, que fue la de mayor
trascendencia.

Como quiera que a pesar de las rogativas, penitencias y procesiones, nunca fue
hallada esa efigie, la imaginacion popular dio en sostener que ella habia sido
arrodajada al mar de San José por haberse encontrado, en el camino a este
puerto, en las inmediaciones del sitio llamado los “Paderones”, como prueba
material, una de las sandalias de aquella imagen, que habia sido cercenada.

Posteriormente y para que el Padre Eterno no faltara se hicieron erogaciones
publicas y se adquirié una nueva imagen, con un globo terrdqueo de plata y
ademas un pelicano del mismo metal, que hasta hoy existen.



Pero como la enconada fé, la violenta devocién y la locura religiosa no podian
quedarse atras, y también por aquello de “ojo por ojo y diente por diente”, los
lambayecanos resolvieron tomar la revancha v procediendo con el mismo
sistema hicieron desaparecer la custodia de la Iglesia de Chiclayo.

Con tal fin el “Chivato”, un sefor apellidado Buenano y los plateros Manuel
Apaéstegui y Moran, procedieron no ya a sustraerse el Padre Eterno de Chiclayo,
que no lo tenia, sino a dividirse la custodia, magnifico y valioso elemento del
culto, que era todo de oro. Ambos plateros, empleando los conocimientos de su
oficio y su eficiencia profesional, la dividieron y la repartieron entre loa cuatro
participantes, hermanablemente, dejando en su lugar, para sarcasmo Yy
verglenza un hermoso zapallo de la hacienda Capote.

La reaccidon que este hecho sacrilego produjo, en Chiclayo, fue por demas
curiosa, tuvo una indole poética,'pues por todo comentario, se improvisé, en
forma andnima, la siguiente décima:

Dinmas, Gestas, Barrabas,
como en la historia se reza,
ira robar a la Iglesia

no lo intentaron jamas.
iDios mio!, tu juzgaras

tan sacrilega maldad;
porque en tus manos esté
dar castigo a tal error

por orden del Promisor
descomulgada ciudad.

Pero a pesar de la excomunién y del zapallo, ambos pueblos perdieron, para
siempre, aquellos dos valiosos elementos de ornamentacion y de culto

(Extractado de una antigua tradicién de ambos pueblos).

LOS OLEOS ROBADOS Y EL CRISTO QUE SUDA
Juana Bances y Manuel Soclupe resultan ser los protagonistas de esta historia.

Dice el manuscrito “Afo del sefior de 1656 de la Conquista , el afo 131; del
Pontificado de Alejandro VI, el afio 2 del Reinado de don Felipe IV, el afio 55:
entrd a ser cura propio de Moérrope y Pacora don Jerénimo Valderas y Teran
presentado por don Luis de Henriquez de Guzman, conde Alva de Liste, décimo.
Séptimo virrey del Perl, y colado por el Cabildo sede vacante del llustrissimo
Seror Doctor Don Diego del Castillo, nono Obispo de Truiillo”.

El cura Valderas desempefié sus funciones sacerdotales durante dos afios, de
1656 a 1658, y tuvo el honor, hacia principios de 1657 de presenciar dos hachos
de gran significacién en aquellos tiempos. Uno fue el del indio que se robo loa
santos olees y otro el de una zamba que hizo sudar a un Santo Cristo.



Una noche, profundamente oscura del mes de febrero de 1657, el cura Valderas
fue llamado, para dar la extremauncion, a casa de un indio, a donde llego a las
diez, encontrando al moribundo en su sano juicio. Confortandolo y atendiéndolo
se demoré hasta las dos de la mafiana, hora en que se retirg, vencido por el
suefio y cansado por el trabajo. El cura fue acompafiado por el sacristan, quien
portaba todos los elementos de aquel sacramento, pero como tuviera temor por
el moribundo y debido a lo tenebroso de la noche, en lugar de depositar, en la
lglesia , todo lo que habia llevado, lo dej6 en su choza o casa de paja, la cual no
tenia ninguna seguridad. Por eso, al dia siguiente, con la natural sorpresa, el
sacristan no encontré integro lo que habia dejado, porque faltaban tres ampollas
de plata. El sacristan, temeroso al castigo, desaparecio de Modrrope y de sus
alrededores y la historia no se vuelve a ocupar mas de él.

El cura Valderas en compafia de sus interés, Bernabé del Carpio y del
mercederio José Godoy, junto con el maestro de capilla, José Benites, pudo
saber que el indio Manuel Soclupe estaba realizando sus malas artes de brujeria,
empleando aquellos objetos robados, juntando, de esta manera, la fé catdlica
con la creencia hechicera, para obtener un mejor resultado.

Se supo, por ejemplo, que hacia cocimientos de hojas de “cuncuno”, fruto de
“zapote”, miel de “algarrobo”, sebo de culebra, sangre de carnero y baba de
cochino, a todo lo cual agregaba unas cuantas gotas del éleo santo, que le servia
tanto como remedio para enfermedades, cuanto de tépico para las mordeduras,
heridas y quemaduras; pero tenia especial y decisiva influencia contra, el mal de
0jo, el dafio, la brujeria, los fantasmas y el miedo. Esta panacea habia hecho de
Manuel Soclupe un verdadero potentado, entre sus paisanos, quienes, pensando
que por haber unido el Cristianismo con la hechiceria, era omnipotente, lo
respetaban y le temian, despreciando al sacerdocio y sus servicios.

El cura Valderas y sus ayudantes detuvieron al impio, quien habiendo confesado
su delito fue remitido al Tribunal de la Inquisicion de Lima, donde se le ajusticio.

Juana Bances, mujer de Soclupe, entendia también de los ritos de la hechiceria
y de las labores de los brujos y por eso, dedicada a esas artes, se ocup0 de
blasfemar y de escupir sobre un Santo Cristo, esculpido en madera de naranjo,
como de una media vara de largo, -que existia en la Iglesia de su pueblo,
probablemente con el premeditado fin de vengar, de esta manera, la ejecuciéon
del marido.

Durante seis dias seguidos y con el pretexto de hacer penitencia, la india
morropana se dedicé a blasfemar y a escupir sobre aquel Santo Cristo, hasta
que por fin, al sétimo dia, de la propia frente de la imagen, comenzo a brotar
sangre real y verdadera, cayendo la impia en un grado sumo de postracion,
revolcandose en el suelo, echando espuma por la boca, retorciendo los
miembros y profiriendo palabras incoherentes y gritos desesperados.

Tanta fue la resonancia que tuvo este, hecho que en élintervinieron los cabildos
de Lambayeque y Trujillo, secular y eclesiastico, y la imagen fue llevada
solemnemente & la Iglesia de Lambayeque y colocada en el sagrario del templo,



se protocolizd el hecho y se otorgaron dos testimonios autorizados vy
comprobados, uno para el Virrey y otro para el Arzobispo de Lima,

La india posesa, Juana Bances, hubiera corrido la misma suerte de su marido,
sino tiene la magnifica idea de morirse, en uno de aquellos ataques de posesion
de que habia sido victima.

(Arreglado segun el manuscrito cal cura don Justo Modesto Rubifios y de
Andrade).

ENTRE DOS VIRREYES

Fue don Lucas Manuel Centeno uno ce los mas doctos curas que habia tenido
el Pery, hasta 15 99. Graduado en Salamanca, Comisario del Santo Oficio de
Lima, cuando se establecio la Inquisicién , con el conde de Oropesa, entendido
en asuntos de tramitacion, catedratico en cuestiones de caracter administrativo,
hombre de recursos, de facil palabra y de mejor talento.

Como buen Comisario al darsele el curato de Mérrope, Centeno, obtuvo del
sétimo Virrey del Pera, conde del Villar don Pardo, cuando visitdé nuestras tierras
lambayecanas, un decreto de perpetuo destierro para todos los serranos brujos
y hechiceros, decreto que se dio con fecha 5 de noviembre de 1589. Pero cuando
el nono Virrey del Perd, Marqués de Salinas, visitd esos mismos valles yungas,
a peticion de sus habitantes, autoriz6 a los serranos para que pudieran vivir
nuevamente en la costa.

Como quiera que el cura Centeno no pudo hacer revocar esa orden ni oponerse
a ella, se dedico a vigilar a los serranos brujos, hasta que en Pacora descubrid
auno de ellos, en pleno ejercicio de sus funciones, rodeado de muchos enfermos
y ayudantes, cargado de piedras, yerbas, macana y demas elementos de su
oficio, incautandose, e! cura Centeno, de unos y otros, y haciendo castigar al
brujo con “cien azotes, con el destierro y el trasquilamiento”, pena esta Ultima
considerada como la mas afrentosa y como el castigo de maxima eficacia.

Quejaronse los indios ante el Virrey, Marqués de Salinas, del castigo inflingido al
serrano, que encerraba un desacato a su elevada autoridad y un incumplimiento
de su mandato, y el Virrey, atendiendo a la solicitud, depuso a Centeno del curato
de Mérrope. No contaba, sin embargo, el Virrey del Perd, con que el Arzobispo
de Lima, Santo Toribio Alfonso de Mogrovejo, lo defenderia ante el Rey, lo que
asi se realizo, enviandose al propio acusado, el cura Centeno, ante el Rey de
Espafia, con un informe del todo favorable. Después de 18 meses de ausencia,
regreso al Perd, el cura Centeno, nombrado ya candnigo de Quito, conduciendo
ademas una real cédula en la cual se declaraba como un atentado su deposicion
y se ordenaba al Virrey, Marqués de Salinas, que pagara los gastos del recurso
y los dafos y perjuicios sufridos, gastos que el Virrey satisfizo a Centeno, quien
con su dinero regreso a Quito, tomd posesidon de su canongia y llegd a ser Dean,
Provisor y Vicario General.



(Conforme a un viejo manuscrito del cura don Justo Modesto Rubinos y de
Andrade).

AUTO DE FE EN PACORA

El primer cura que tuvo Mérrope fue don José Antonio de Araujo, quien se hizo
cargo de su puesto el 29 de junio de 15 36, ocupandolo por espacio de once
anos.

En 15 38, esto es dos afios después, ya se habian construido, debido a ja
dedicacion del cura Araujo, dos capillas, a las cuales los naturales daban los
nombres de “guayronas”, y que servian para el culto.

Considerando, el cura Araujo, que si los naturales tenian ya sus respectivos
templos no deberian existir los adoratorios publicos, que eran en realidad los
templos primitivos de les moradores, le ordeno a su inter, don Luis Quijano, que
procediera a arrasarlos y a quemarlos, destruyéndolos totalmente.

El cura Araujo no se contentd con dar la orden, sino que también particip6 en su
ejecucion y por esto, acompafiado del inter ya nombrado y del cacique del
pueblo, el morropano conquistado, José Caxusoli, se dirigieronal cercano pueblo
de Pacora, que correspondia a su jurisdiccién sacerdotal, y procedieron a
consumar el hecho, pero los habitantes del pueblo se sublevaron y cogiendo al
propio cuja Araujo, pretendieron arrojarlo ala hoguera, afin de que se convirtiera
en cenizas, como él queria hacer con sus adoratorios, habiendo sido salvado
mediante la oportuna y decisiva intervencion del cacique Caxusoli, quien arraso
con los pacoranos amotinados, mandando ahorcar a los promotores principales.
Para el cacique recalcitrante de Pacora, Puicdn, emple6 un método mejor: lo hizo
guemar dentro de uno de sus adoratorios.






Tan profundamente afect6 este hecho al cura Araujo que no volvi6 mas a Pacora,
a donde envi6 a Fray Donato de Mena, sacerdote dominico, sin salir mas de
Morrope, donde murid.

Con todo, no parece que se sentia muy tranquilo en Morrope, el cura Araujo, lo
gue se deduce de la orden que dio para que se le enterrara en Tucume, en la
iglesia del pueblo, lo que fue cumplido, habiendo recibido el cadaver, “por via de
depodsito el parroco de esta doctrina, don Vicente Benavides”, a quien
acompanaban los tamberos del pueblo Francisco Zamudio y Juan Roldan.

Ya enfermo, el cura Araujo, y poco antes de morir, profetizd diciendo que
Mérrope pereceria de sed y Pacora moriria de inanicion, como castigo al motin
producido en su contra. Y ambos hechos se han realizado poco a poco, siendo
en la actualidad Mdérrope un pueblo sin agua y Pacora un pueblo inerte.

(Arreglado conforme a un viejo manuscrito del cura don Justo Modesto Rubifios
y de Andrade).

UMU TAMO, HECHICERO MAYOR

Lucas Térnelo se llamé este brujo, natural del Pueblo de Pacora, mas conocido
con el nombre de Umu, que significa, en mochica, el hechicero mayor o el brijo
solemne.

A la edad de 44 afios se convirtid6 al catolicismo habiendo obtenido esta
catequizacion el cura, licenciado don Sebastian Villavicencio y Olivares, tercero
de los curas de Morrope y Pacora, quien tomd posesion de su cargo hacia
principio de 1570.

Parece ser que la conversion de Lucas Tornelo nombre que tomé en el bautismo,
fue ficticia y que continuaba en el ejercicio de sus artes condenadas, porque
estando al morir fue visitado por el inter del curato de Mérrope, el agustino Fray
ldefonso Tinajero, a quien pidié que suplicara al cura Villavicencio para que le
administrara la extremauncion.

El requerido aceptd gustoso la indicacion y trasladdndose a la casa de Lucas
Tornelo procediéo como en los casos comunes, pero al pretender untar con los
oleos santos los pies del moribundo, noté con la mas extrafia sorpresa para él y
la més infinita tristeza para el moribundo que no se adherian ala piel, muriendo
inmediatamente en la mas completa oscuridad espiritual y a pesar de la
absolucion otorgada.

El hecho cayo6 en el olvido, pero un dia, a las seis de la tarde, hora en que el cura
Villavicencio se dirigia a Pacora, en el sitio denominado Fanupe, oy6 clara y
distintamente la voz del muerto, Lucas Tornelo o Umu Tamo, que le decia
desesperadamente: “Hazme una misa, por el amor de Dios, para que salga del
Purgatorio donde estoy’.



El cura Villavicencio cumpliendo con el pedido, y tal como era de rigor, oficio tres
misas, por el alma del difunto, en tres dias seguidos, y al terminar la Ultima misa,
cuando se estaba quitando sus revestimientos,- en la sacristia, escucho
nuevamente la voz tranquila y segura de Lucas Tornelo, el hechicero mayor, que
le decia: “Gracias, en el amor de Dios por el beneficio que me has hecho”.

Pero no solamente fueron las misas las que contribuyeron a liberar esa alma de
la condenacion eterna sino también el intermediario, pues era proverbial la
santidad y pureza de vida del cura Villavicencio, ya que a estar por una
declaracion documentada del cura de Jayanca, Juan Bautista Roldan, el cuerpo
del cura Villavicencio fue encontrado, al morir, “cargado de cilicios y tasajeadas
las espaldas de la disciplina”.

(Arreglado conforme a un viejo manuscrito del cura Justo Modesto Rubifiosy de
Andrade).

iMISAS, MISAS, MISAS!

A las doce de la noche del 8 de diciembre de 1 664 regresaba de Pacora a
Morrope, a donde habia ido a celebrar la fiesta de la Purisima , el cura de este
altimo pueblo, don Manuel de Ayala y Maldonado.

En mitad del camino, en el sitio denominado las Dos Acequias 0 Zanjones,
rendido de suefio y de cansancio, se desmonté de la mula, tendio el pellén a la
vera del camino, bajo la fronda de un faique, y ordend a sus dos indios
acompafantes que le velaran el suefio, porque queria dormir sélo una hora, al
cabo de cuyo tiempo lo despertaran. Como quiera que se habia dilatado la
espera, los dos indios procedieron a despertarlo pero se encontraron con que el
cuerpo del cura se hallaba sin movimiento, y juzgando que habia muerto,
colocaron el cuerpo en la misma mula y con su preciada carga ingresaron al
pueblo de Mérrope, a las seis de la mafiana.

Al consiguiente alboroto que se produjo, en el pueblo, salié medio desnudo, con
s6lo ropon, el cura inter don Manuel Castro de Osorio, quien recibiendo el cuerpo
en sus brazos lo condujo a su propia casa. Cinco dias permanecio el cura Ayala
en plena convalecencia, sin revelar a nadie lo que le habria podido suceder,
hasta que el 13 de diciembre, después de su total restablecimiento, a las seis de
la mafana, monté en la misma mula que le habia servido para el viaje anterior y
haciéndose acompafiar por los mismos indios, se dirigio al sitio donde habia
descansado y perdido el conocimiento, portando su breviario, agua bendita, una
lampa y un pequefio cajon.

Una vez llegado al lugar del sucedo, hizo cavar en la tierra, y a cosa de media
vara de profundidad fueron encontrados los restos y deshechos de un cadaver
los cuales acomodé en el cajéon y sepultd a la entrada de la iglesia de Morrope
oficiando tres misas cantadas en cada uno de los tres dias que siguieron al
entierro. A eso de la media noche del dia en que se habia oficiado la tercera y



ultima misa, se le aparecio, en suefios, el alma del difunto y le dio “las gracias
por estar gozando de Dios”.

El hecho pudo haber sido real o ficticio, pero algo si resulta evidente: el nombre
del difunto, que fue el indio Pedro Quevedo, uno de los mas ladinos del pueblo,
quien al ser confesado en articulo de muerte, declaré que si el Padre, el Hijo y el
Espiritu Santo eran Dioses, tenian que haber tres Dioses diferentes, porque no
se iban a pelear entre ellos, y a pesar de las ensefianzas y amonestaciones del
cura no pudo ser vencido en su logica, muriendo con tal creencia, siendo
sepultado en el paraje ya mencionado, desde donde influencid al cura Avala, el
alma proscrita, para obtener su salvacién y una sepultura eclesiastica.

Por su parte, el cura Avala y Maldonado, declard, una vez que habian sido
sepultados los restos del indio, que en el estado de sopor (o de inconciencia en
gue se encontraba lo Unico que recordaba haber oido era la voz del muerto, que
repetida y desesperadamente le decia: g“jMisas, misas, misas!”.

(Arreglado conforme a un viejo manuscrito del cura don Justo Modesto Rubifios
y de Andrade).

EL PASADO, EL PRESENTE, EL PORVENIR Y LAS TRES ONZAS DE ORO

Era Don Juan de Barbaran encomendero del pueblo de Lambayeque, en 1612.
Su situacion econdmica era perfectamente inestable y provenia de dos razones
bésicas, primero porque la hacienda personal de don Francisco de Barbaran,
antiguo encomendero de Jayanca Yy tio de don Juan, habia sido casi liquidada
por aquel, y segundo porque el mismo sobrino, don Juan de Barbaran, se dedicé
al juego y ala vida disoluta.

Tal era su situacion que el 1° de octubre del citado afio de 1612, don Juan de
Barbaran vendia a Alonso de Villavicencio, vecino de Safia, su propiedad de la
hacienda Sican, que corresponde a una parte de los que es hoy la hacienda
Batangrande.

Alentados por la intromision de esparioles en el pueblo de Jayanca, con dicha
venta, en 1643, se remataban a algunos castellanos 52 fanegadas de tierras de
dicho pueblo, por 520 pesos de 8 reales, suma que el cacique de aquel pueblo,
don Jerénimo Rodriguez Puy consoli pag6é, tomando por el tanto los terrenos
rematados, que luego repartié entre el comun de sus indios.

Este despojo sufrido por los espafioles les produjo el consiguiente enojo y
resolvieron comprar esos mismos terrenos, entregando a cada natural como
precio de la venta tres onzas de oro o mas probablemente tres monedas de plata,
pero procediendo en la forma original siguiente: Le entregaban una moneda y al
quitarsela le decian: “Una que te he dado, otra vez le doy y otra que te estoy
dando, son tres”, y seguramente que el procedimiento hubiera prosperado, sino
es porque el procedimiento hubiera prosperado, sino es porque el propio cacique
don Jerénimo, inteligente y vivo y que conocia, seguramente a fondo, los



métodos de los conquistadores, presenciando una de estas escenas
comerciales, destruyd el sistema en la siguiente forma tomando de mano del
indio, la moneda, le dijo: “Entiérrala”, “Para qué”, replico el castellano y el cacique
arguyo: “Para que no te la puedan quitar mas”, a cuya respuesta el espafiol
entreg6 las dos monedas restantes.

Fue entonces que el cacique Puyconsoli dijo: “Una es el hoy, es para ti, gastala;
otra es el ayer, es de tu padre, entrégasela y la otra es el mafiana, es de tu hijo,
siémbrala”.

En descargo de la verdad histérica, debo declarar que existe una tradicion
semejante en el sur del Perq, con el mismo fondo e igual forma y que es lo mas
probable que ella sea la verdaderamente original y la nuestra la trasplantada;
pero como en nuestro. Departamento se aseguran los hechos relatados mas
arriba, he creido que debiera ser considerada.

(Del ambiente popular)

UN CADAVER Y UN JUICIO

El segundo de los curas de Modrrope y Pacora, el maestro don Diego de
Avendario, hizo construir las iglesias de ambos pueblos, hacia 1550: pero 130
afos después, esto es en 1680, el licenciado don Alonso Bances de Leon, cura
propio de dichos lugares, cambio la ubicacion del templo de Pacora, del que tenia
primitivamente, al lugar que en la actualidad ocupa; construyendo aqui una
nueva iglesia.

Terminado el trabajo, que duré cerca del medio afio, el cura Bances regreso a
Mdorrope, pero como el corsario inglés Eduard David habia saqueado el puerto
de Casma, asesinado a su sacerdote y asolado la Villa de Safa, grasando las
poblaciones de la costa del Perq, el cura Bances se retir6 nuevamente a Pacora,
en el mes de setiembre de 1685.

Fue en este mismo afio en que celebrando la fiesta de la Purisima Concepcion
de Maria, el 8 de diciembre, al salir de la iglesia, a las dos de la tarde, “El cura
sofocado con el ejercicio y el sumo calor de la estacion de aquel tiempo, le di{o
un aire que lo atraveso y a las siete de la noche lo eché en la Eternidad ™.

Los pacoranos, agradecidos por el interés que por ellos habia demostrado, el
cura Bances, dejaron veinte de los miembros de su comunidad costudiando el
cada ver, pero a las doce de la noche hicieron irrupcion los morropanos y
rompiendo el cerco de la huerta, donde se velaba el cadaver, y después de breve
y contundente se velaba el cadaver, y después de breve y contundente se velaba
el cadaver, y después de breve y contundente lucha con los guardianes, se
robaron el cadaver del cura Bances, dejando en su lugar el de un indio pacorano,
asesinado por los asaltantes. Los morropanos, con su tesoro inerte, procedieron
a darle solemne sepultura en su iglesia, con el concurso de don Pedro Arriola
cura inter del fallecido.



Como quiera que en la madrugada de ese mismo dia de la gente de Pacora,
despertadas y avisadas por los guardianes, del asalto y robo verificado, se dieron
cuenta del hecho, y temiendo ser derrotados de nuevo, solicitaron la ayuda de
sus vecinos, los naturales de Jayanca. Juntos, ambos pueblos, se dirigieron al
de Modrrope entablandose porfiada lucha entre ellos, encabezados por sus
respectivos curas: Juan Bances de Chavez.

Jayanca y Pedro Arriola por MArrope y Pacora. Habiendo resultado vencedores
los de Moérrope, tanto en la lucha cuanto en la posesion del cadaver, que se
hallaba sepultado en la iglesia de este Ultimo pueblo, sus contrincantes, los
pacoranos, acudieron en queja a Trujillo, habiéndose expedido sentencia en
virtud de la cual se condenaba al inter del cura de Mérrope, Pedro de Arriola, a
pagar, de su propio peculio, los derechos de funerales del cura Bances, al cura
de Jayanca.

Enrealidad, el cura Bances habia hecho positivos beneficios materiales a Pacora
y a Morrope, puesto que edificé nueva iglesiay nuevo pueblo en aquel, le regald
una custodia dorada y esmaltada, con un peso de once marcos y tres onzas,
mientras que a la iglesia de Morrope le regalé una custodia de plata de ocho
marcos y cuatro onzas de peso, consumiendo las que habia obsequiado el cura
Villavicencio y Olivares y ademas un cdliz patena y vinajeras de plata dorada.

Con todo esto no fue, en realidad, el agradecimiento lo que llevo a esos pueblos
a pelearse entre ellos, la posesion del cadaver del cura Bances, sino el deseo de
obtener para si la cuantiosa fortuna que dejaba, convirtiéndose en sus
herederos, ya que el cura, poco antes de morir, declar6 verbalmente que dejaba,
por herederas de sus bienes de fortuna, a las tres iglesias, la de Jayanca la de
Pacoray la de Morrope.

Cuando ya el juicio estaba bien adelantado se presenté don Tomas Silvestre de
Ledn y Seminario, sobrino del cura Bances, ofreciendo un testamento auténtico
y cerrado de su tio, en virtud del cual lo declaraba como Unico heredero.

Después de un dispendioso juicio, entre las tres iglesias mencionadas y el
sobrino heredero, la Audiencia de Lima fall6, declarando que la fortuna fuera
repartida en dos partes iguales, una para el sobrino y de la otra deberian partirse
hermanablemente las tres iglesias en litigio.

El total de la herencia ascendia a ochenta mil pesos, segln asegurd un sucesor
del cura Bances, don Justo Modesto Rubifios y de Andrade.

(Arreglado conforme a un viejo manuscrito del cura don Justo Modesto Rubifios
y de Andrade).

CORPUS SIN SOL

No hay Carnaval sin lluvia, Semana Santa sin luna, ni Corpus sin sol. Asi dice el
adagio, reza la creencia y sostiene la tradicidn, y se afiade que si faltara alguna



de estas evidentes sefiales, en cualquiera de aquellas festividades, se produciria
una gran desgracia.

Como prueba convincente que ampara esa ley, tenemos el hecho de que el dia
jueves 3 de junio de 18 90, festival de Corpus, no alumbré el Sol en la ciudad de
Lambayeque, y en el afio siguiente, de 1891, se produjo la inundacion de la
ciudad, por las aguas del rio.

Las inundaciones mas importantes que se han producido, fuera de la general de
1578, han sido las siguientes: 1791, con fuertes lluvias; 1815, no tan intensas
pero si muy prolongadas; 1828, fueron tan fuertes las lluvias y tanto el caudal de
las aguas que se arruind elfundo Yéncala y se perdio la mitad del barrio llamando
de la Otra Banda , situado entre los rios; 1835, esta inundacion destruy6 el
Hospital de Belén; 1857, inundacion que hizo que se perdiera la otra mitad del
barrio de la Otra Banda ; 1871, esta inundacion fue motivo para que los
habitantes de la ciudad la abandonaran y se radicaran en los campos y en los
médanos. Con respecto a esta inundacion, el parraco, don Manuel Orbégozo
cuenta que permanecié mes y medio la iglesia inundada de agua, llegando el
nivel de esta hasta la cuarta grada del Altar Mayor. El 13 de marzo, alas 9 de la
noche, el agua ingresaba a la iglesia y Plaza de Armas, llegando a tal punto la
creciente, que la iglesia tenia mas de un metro de agua, habiendo sido necesario
ingresar a caballo a ella, para rescatar la custodia y el copdén” . Después se
produjo la inundacién de 1891 y luego las fuertes lluvias y avenidas de 1925.

Las Meteorologia de entonces consistia s6lo en mirar al Cielo y ver si las nubes
estaban cargadas, si tomaban aspecto de palmas o de copos de algoddn; oir
croar a los sapos; contar el numero de cochinitos de humedad o de “abuelitos” y
fijarse si se le caian o no las alas a las hormigas de agua. De todos estos hechos
se deducia la proximidad de las aguas, lo intenso de las repuntas y las probables
inundaciones. Pero en la inundacion de 1891 no intervinieron ni los Cielos ni los
animales, sino los hombres.

El Corpus del afio 1890 no fue alumbrado por el Sol, porque la festividad de ese
dia se realizd contrariando los ritos de estilo y las formas de costumbre. La falta
del Sol, era en realidad un castigo, un aviso, mejor dicho una maldicion que tenia
su origen. En efecto sabido es que la procesion del Corpus hacia un recorrido
diferente del de las otras procesiones, por la mitad, porque saliendo de la Iglesia
, seguia por la calle Real, recorria la calle Grau y tomando la de San Roque
ingresaba nuevamente a la Iglesia , mientras que las otras procesiones seguian
por la calle de Chancay, para tomar luego su normal recorrido. Ademas la
procesion del Corpus se realizaba siempre de mafana, saliendo solo el
sacerdote bajo palio, portando la custodia, sin andas o efigies de ninguna
especie.

Pero el afio 1890 se contrario la costumbre y se vario la tradicion. En efecto, la
procesion sali6 por la tarde, con una anda que llevaba la Cruz Alta , e hizo un
recorrido distinto, ya que se prolongé hasta la calle de Chancay.

Pues bien, debido a aquella falta de devocién y a aquella prueba de irreverencia,
esa misma noche, del 3 de junio se quemo el Altar Mayor del templo, lo mismo



gue la custodia y todos los ornamentos, vasos sagrados y efigies, que en dicho
altar existian.

Como quiera que los habitantes de Lambayeque no acudieron, con la presteza
debida, a sofocar aquel incendio, lo que demostraba otra falta de interés por culto
y por la defensa de sus elementos, se produjo de inmediato un nuevo castigo
contra el pueblo, en el desbordamiento del rio, que inundé totalmente a la
poblacién, sus caminos y campifia, como un castigo y para recordar a los
hombres que si ellos no habian querido preocuparse por defender su iglesia, del
incendio, el culto podia defenderse solo, con la ayuda de sus naturales
elementos, oponiendo al fuego, que destruia la iglesia el agua que lo apagaria,
aun cuando fuera con el sacrificio de la ciudad y de sus moradores, que no
acudieron a defender sus valores religiosos.

Asi explica la tradicién el origen de la inundacion de que fue victima la ciudad de
Lambayeque, en el afio de 1891.

(Relatado por el Sefior Augusto F. Ledn, padre del autor)

EL RIO DE LA LECHE

En las ordenanzas sobre irrigacion de las tierras del Departamento de
Lambayeque, de que fue autor el doctor don Gregorio Gonzales de Cuenca, de
fecha 3 de marzo de 15 67, aprobadas por la Real Cédula de 4 de setiembre del
mismo afio, no se hace mencién alguna al rio de la Leche , ni a las tierras que
riega, lo que no tiene porque llamar la atencién a quien sepa que, el referido rio
no existia en las épocas de las ordenanzas, ya que fue abierto, por la mano del
hombre, tres afios después.

De cdmo fue abierto ese cauce y el porqué se le llamé rio de la Leche , trata la
presente tradicion.

Las tierras de Morrope sus ganados y habitantes hacian uso del agua del pozo
anico que existia en el mismo pueblo, pues no habia en realidad, agua de
regadio.

Siendo cura de Morrope y Pacora, en via de encomienda el antiguo inter de aquel
pueblo, don Luis Quijano, reunié atodos los naturales del lugar y procedi6 a abrir
un cauce que nacia de los cerros de Penacho y Salas y que recorriendo 27
leguas llegaba hasta Morrope. Este trabajo dur6 cuatro afios, habiendo
colaborado en él todos los naturales del lugar, tanto en forma personal cuanto
en dinero viveres y vestidos.

El trabajo que se verificO consistia en desviar las aguas naturales de las altas
sierras, para llevarlas a la costa, lo que se realizd con la Unica obligacion para
los morropanos de pagar un tributo, al cacique de Penacho, consistente en sal,
aji y algodoén.



Terminando el trabajo y pagado el tributo, los morropanos esperaron
ansiosamente el tan deseado elemento, para abrevar a sus ganados y fecundar
sus tierras, pero a pesar del trabajo; de las lluvias y vertientes apenas llegaba
agua a las entecas tierras. No pudiendo entender la razén por la cual el agua no
discurriera abundantemente, los dirigentes y principalmente del pueblo
consultaron con su parraco, quien sostuvo que si se habia terminado la obra de
los hombres, no se habia terminado la obra de los hombres, no se habian
cumplido las obligaciones para con el Cielo, y que por lo tanto, era preciso
realizar una procesiéon por todo el cauce, desde su nacimiento, a manera de
bautismo.

Aceptado el consejo, el 12 de junio de 15 70, el pueblo en pleno, presidido por
su parraco, Luis Quijano y sus ayudantes, Luis Sol6rzano de la Torre , Toribio
Castarfieda, y el religioso franciscano Ambrosio Tason, salié en solemne comitiva
desde la misma iglesia, portando a San Pedro, patron de Mérrope y a San Pablo
patron de Pacora, cada uno en sus respectivas andas habiendo llegado al
nacimiento del cauce, en la serrania de Penachi, el 21 del mismo mes.
Inmediatamente se efectuaron las consiguientes ceremonias de consagracion,
dedicacion, bendicién y bautismo, lo que produjo instantaneamente un gran
aumento del caudal. Sin embargo, la cantidad de liqguido no era lo
suficientemente abundante como para que llegara hasta Morrope, resolviéndose
el regreso por el mismo camino o sea el propio cauce, bendiciendo las aguas y
las tierras colindantes, lo mismo que las orillas y ensanchando aquel, hasta que
llegando al pueblo, el dia 29 de junio, fiesta de San Pedro, todos los
componentes de la comitiva y moradores del pueblo, en un arrebato de fervor
religioso y de entusiasmo personal, se sumergieron en el agua, junto con las
andas y las efigies.






Primero se introdujo la imagen de San Pedro, tanto porque era el patron del
pueblo, cuanto porque era el dia de su fiesta, pero ya no fue posible hacer lo
mismo con la de San Pablo, porque fue posible hacer lo mismo con la de San
Pablo, porque fue tal la avalancha y el impetuoso caudal de agua que se produjo,
que los asistentes, sus jefes, las andas y la propia efigie, todo tuvo que retirarse
prestamente, temiendo que fuera arrastrado por la fuerza incontenible del
elemento.

Hasta ese instante las aguas habian tenido el color comin de todas las aguas
de regadio, pero subitamente tomaron un color blanquecino, casi lechoso, y de
donde el de rio de la Leche , todo por milagro patente de San Pedro, patron del
pueblo.

(Arreglado conforme a una antigua tradicion popular).

LOS “BARREDAS”, CORREGIDOR Y CURA

Cuando don Gabriel de Barreda era Corregidor de Lambayeque y Fiscal de la
Real Audiencia de Lima, desempefiaba las funciones de cura péarroco de
Maorrope y Pacora su sobrino, el licenciado, don Benito Barreda, alla por los afios
de 1648 a 1654.

Aquel Corregidor, aprovechandose de su situacion y su parentesco con el cura,
se presentd en los pueblos del norte de la Provincia de Lambayeque actual, con
una piara de mula que ascendia a 200, las cuales contaba con vender a un precio
de 55 pesos cada una.

El sobrino cura, o sea don Benito Barreda y Carvajal, que conocia a fondo a su
tio, que ademas era de armas tomar y nada tuerto en el oficio de comerciante,
se dio cuenta de que cada una de las mulas le habria costado al Corregidor no
mas de 12 pesos. Contrariando al tio en el negocio, tanto por la enorme cantidad
de mulas que pretendia introducir, cuanto por lo excesivo del precio, ya que el
nimero de aquellas era superior al de habitantes y el precio de 55 pesos mayor
aun que la hacienda de algunos de los naturales, reunida, le increp6 su conducta
y “el Corregidor perdio el respeto al cura, a titulo de tio, y éste, defendiendo a
Sus ovejas, que pretendian ser trasquiladas, atitulo de sacerdote, y dejando las
buenas razones echaron mano a las fuertes acciones, abofeteando el Corregidor
al cura y abriéndole éste a aquel, la cabeza, con el Borbén, y se maltrataron a
golpes y se ofendieron con malas razones”, habiendo tenido que intervenir, en la
contienda, el comun de los indios y los agustinos Antonio de la Fuente y Antonio
de Esquivel y el maestro don José Benites.

Ambos parientes acudieron, en demanda de justicia, a Trujillo el uno y a Lima el
otro, ordenado el Obispo de aquella didcesis, don Diego del Castillo, que el cura
beneficiado de San Martin de Reque, que era don Fernando de la Carrera y
Daza, actuara en calidad de vicario.



No iban muy bien las cosas para el cura Barreda, porque tuvo que fugar sin
saberes mas de é€l, debido al testimonio de fray Antonio de Esquivel, agustino
retirado del convento de Safia; pero ya a punto de morir, este sacerdote, confesé
al prior del convento que habia sido cohechado, por el Corregidor Barreda, para
que declarara en contra del cura, por lo cual habia perjurado. Con esta
declaracion el vicario Carrera mando publicar edictos, citando al cura Barreda,
para pronunciar sentencia, pero éste nunca se presento.

Ahora bien, la tradicion asegura que ambos protagonistas de la historia fueron
castigados. Asi, el Corregidor murié pobre y pidiendo limosna, lleno de lepra y
sin haber podido vender sus 200 mulas, y el cura, su sobrino parece que murio
de hambre, en las serranias de Cajamarca, donde se interné al darse a la fuga.

(Arreglado conforme a un manuscrito del cura don Justo Modesto Rubifios y de
Andrade).

LA LAMPARA DEL SANTISIMO

La iglesia de Reque carecia de una lampara para el Santisimo, cuando llegé a
desempeiniar las funciones de cura del pueblo don Rafael Suaso, quien resolvié
adquirirla. Para este fin impuso algunas obligaciones a los indios y prosiguiendo
sus labores hizo traer maderas selectas de Guayaquil, para la techumbre de la
lglesia ; fundd negocios de cordobanes y tenerias; se dedico a la cria de ganado
y se convirtié en agricultor. Quienes trabajaban para el cura eran los naturales
de Reque a quienes esquilmo6 a su gusto, presionod y redujo practicamente a la
miseria, con pensiones, obligaciones y cofradias.

Presentada la respectiva queja, por los indios naturales, al Duque de la Palata ,
don Melchor de Navarra y Rocaful, vigésimo segundo virrey del Perud, expidio un
decreto, constante de 24 capitulos de fecha 20 de febrero de 16 88, oponiéndose
a la inmunidad y regalia eclesiastica, prescindiendo y contrariando la oposicién
gue le hacia el Arzobispo de Lima, don Melchor de Lifidn y Cisneros, ordenando,
ademas, por la real provisién de 5 de agosto de 16 89, que el Corregidor de
Safia, que era el maestro de campo don Francisco Melgarejo y Herrera, hiciera
una sumaria informacion secreta y se la remitiera.

El Corregidor, a quien el cura Suaso habia molestado bastante, con motivo de la
reparticién de bienes e intereses, se aprovechd de esta circunstancia y empelo
al cura, en forma tal que el Virrey ordend al Obis po diocesano, para que a su
vez le ordenara al cura " Suaso que evitara todas las extorsiones y abusos contra
los indios recanos.

Como quiera que el cura habia hecho causa comun con el Obispoy el Corregidor
y los indios con el Virrey, y aquel llevara todas las de perder, procedié a tomar
para si todos los vasos sagrados y valores orna-" mentales de la iglesia de
Reque, y se hubiera quedado con ello3 si los naturales no se amotinan y
reclaman como suyos todos esos valores, que ellos habian trabaja-* do y
sufragado, de todo lo cual el cura Suaso pretendia aduefarse.



Entre los objetos de mayor valor, se contaba la lampara del Santisimo, que era
toda de plata dorada, i. con incrustaciones de nécar y oro, la cual habia costado
: mucho trabajo y mucho dinero a los de Reque.

Como quiera que el Corregidor habia presenciado y amparado el motin y en el
deseo de liquidar este asunto y de liquidar al cura también, resolvié convertirse
en depositario de todos esos valores y especialmente de la ldmpara del
Santisimo, dejando a los naturales que disfrutaran de los montes, de los pastos
y de las crias y al cura con sus negocios, qguedandose, de esta manera, €l con lo
mas efectivo.

Parece ser, sin embargo, que ala lampara del Santisimo le estaba deparada una
historia de mayor importancia, ya que el Corregidor Melgarejo procedio fundirla
y a venderla, siendo castigado por este sacrilego, puesto que murié loco, como
resultado dé la!" persecucién constante de que era objeto: una lampara;
encendida que veia constantemente, pero siempre en la oscuridad.

Asi fue castigada la rapifia de aquel Corregidor, de conformidad con una antigua
creencia de los naturales de Reque, en virtud de la cual todo lo que de ellos
proviniera, siera poseido por gentes extrafias al lugar, les traeria una vida infeliz
y una muerte afrentosa e indigna.

(Segun relato del sefior Federico Gonzales).

VIVEZA'Y EFICACIA

Uno de los sacerdotes mas acaudalados del Departamento de Lambayeque fue,
sin duda alguna, don .Alonso Bances de Ledn, cura de Morrope y Pacora; pero
el mas vivo y mas audaz de sus sucesores lo fue el licenciado don Josef
Francisco de Vidaurre.

Este buen ministro del Altisimo ademas de poseer una valiosa coleccién de
alhajas, como eran tres y media onza» de perlas de aljéfar, tres sortijas de oro
con amatistas y esmeraldas, muchos articulos de oro, campanas de plata y
diversos y valiosos ornamentos, tenia a su disposicidn siete interés que eran:
Pedro Padierna y Francisco de Orejuela, franciscanos; José Maria Extranjero,
Antonio de Ugarte, José Dominguez de Amaya y Silvestre Suazo, agustinos y al
merecedario Nicolas Robles. Pero sobre todos estos ayudantes, que trabajaban
para él, y muy por encima de sus propias riquezas.

Se hallaba su embrollismo, su tinterillaje, su agilidad mental y su viveza.

Hallandose el curato de Mdrrope sin ninguna documentacién probatoria, en lo
relativo a sus derechos ij de cofradias, ya que todo habia sido presentado a juicio
por su antecesor, el cura Francisco de Rivera y Tamariz, procedi6 el licenciado
Vidaurre a efectuar, por siy ante si, una nueva mensura de terrenos, pastos y
egidos, dejando- a los morropanos soOlo una angosta legua de tierras
despobladas e improductivas, despojanjandolos; dolos de sus minas de yeso,



sal y litio, que se desde el desierto de Sechura, apropiandoselo todo, " que
quedaron estas Iglesias y sus curas asegurados, viéndose este instrumento a la
viveza y eficacia del cura don Josef Vidaurre", dice un interesante manuscrito.

Cansado de tanta "viveza y eficacia" el cura Vidaurre, quien desempefid sus
multiples funciones duran, quien desempefio sus mdltiples funciones durante 30
afios, de 1691 a 1721, teniendo tiempo para ejercerlas a su sabor, resolvio
morirse, no sin antes ocurrirsele darles bastante qué hacer tanto a sus feligreses
cuanto a sus colegas de sotana, segln aseguran las dos siguientes tradiciones.

Con la idea de reparar la iglesia de Morrope, obra antiquisima hecha por don
Diego de Avendafio, el segundo de los curas de Moérrope, desde la Conquista |,
quiso contratar, para emplear las ganancias de su Iglesia al jesuita Pedro del
Rio. Rector del Colegio de Trujillo y con tal fin pidié su opinién al cura de
Lambayeque que, don Luis José Méndez de Sotomayor Yy al jesuita Manuel de
Mosquera. Como ambas opiniones fuera contrarias, cosa que ya tenia por
descontada el cura. Vidaurre, pues conocia la enemistad existente entre ambos,
y a fin de que la obra a emprenderse no fuera demorada y también, y
especialmente, para que sus rentas personales aumentaran, resolvio
adjudicarse a si mismo la realizacion de esos trabajos y las ganancias
consiguientes, hechos que tuvieron lugar entre el 1 0 de diciembrede 1718y
los finales del mes de julio de 1719.

Fue tan vivo y tan audaz don Josef de Vidaurre, que celebrando en Pacora, un
dia sadbado, una misa, en ja fiesta de Nuestra Sefiora de la Limpia Concepcién ,
se tardd, tanto en el primer memento, casi una hora, que el publico asistente lo
tomd por muerto y uno de los mas irreverentes, creyéndolo en estado inecuanime
salié indignado del templo; pero corri6 el cura Vidaurre no estaba, en realidad, ni
muerto ni beodo, sino dormido, simplemente, se despertd en el instante en que
aquel feligrés abandonaba la iglesia y lo conmin6 a que se quedara,
amenazandolo, sin que el creyente le obedeciera. Por tal desacato formuld
contra él sus maldiciones y el consiguiente anatema, todo lo que le dio resultado,
porque ese mismo dia, a las siete de la noche, moria aparentemente aquel
rebelde, recibiendo todos los auxilios espirituales del propio Vidaurre, su verdugo
material y su salvador espiritual.

Sin embargo, parece que para contrariar los deseos del sacerdote, después de
cuatro horas, esto es a las once de la noche volvié en si. Este curioso ejemplar
de feligrés recalcitrante y desobediente se llamé Hernando Tusa, y parece que
era constitucional en él aquello de jugar a morirse, porgue lo encontramos ha-
ciendo la misma pasada poco tiempo después, un 8 de diciembre, en la ciudad
de Guadalupe, precisamente para la celebracion de la fiesta de la Virgen del
mismo nombre.

Por ultimo, tenemos conocimiento de dos disgustos, pleitos o dificultades que
puso el mismo cura Vidaurre, ya muerto, de donde se deduce que si era vivo y
audaz, era también caprichoso y testarudo.

Cuando el cortejo funebre, el dia de los funerales del cura Vidaurre, se
encontraba en la plaza de Marrope, ingreso a ella, con sobrepelliz, estola negra



y bonete, el bachiller don Juan Benito de Chavez , cura de Jablo y quitandole al
cura de llimo, la capa con que estaba revestido, terminé él la ceremonia. El
despojado no se quejé a los morropanos, sino al Obispo de Trujillo, quien ordend
gue se les pagaran cien pesos a cada uno de los sacerdotes, tanto al de MdArrope
cuanto al de lllimo.

Para colmar todas las medidas sélo faltaba que los pobres indios de Mdrrope
sufrieran alguna desgracia, el dia del entierro del cura Vidaurre, lo cual no se
hizo esperar mucho, porque a eso de las once de la mafiana, debido al nUmero
de los que se hallaban en el techo de la Iglesia del pueblo, desarmando la tumba,
cedid aquel, bajo el peso excesivo, cayendo todos al suelo, salvandose tan solo
aguellos que tuvieron tiempo de guarecerse en el presbiterio, que fue lo Unico
que quedo en pie.

Asi, debidoa la “viveza y eficacia” del cura Vidaurre, para quien todos trabajaban,
se apropié de todo, tanto de los bienes del pueblo, cuanto del trabajo de sus
ayudantes o intereses, sin haber pagado nunca nada, a excepcion de cuatro
pesos al mayordomo Chirinos, por un idolo de oro.

(Arreglado conforme a un manuscrito del cura don Justo Modesto Rubifios y de
Andrade).

MANSEDUMBRE Y REBELDIA

El pueblo de Mocupe, en 1715, contaba solamente con 21 indios tributarios.
Precisamente lo ridiculo de aquella poblacion hacia de este pueblo u verdadero
feudo de la hacienda Ucupe, que pertenecia, en aquel entonces, a don José
Silueta.

Entre el hacendado Silueta y el cura de Mocupe, don Bartolomé de Uribe, existia
una profunda animadversién, debido a que el sacerdote luchaba y defendia los
derechos de sus feligreses, ante los abusos y despojos de que los hacia victima
el hacendado Silueta, quien hacia pastar sus crias y rebafios en los pastos y
sementeras de los naturales de Mocupe. Ademas de este motivo de indole
general, existia otro de indole enteramente particular y consistente en que
Silueta queria obligar al cura Uribe, a cuya jurisdiccion eclesiastica pertenecia la
hacienda, para que oficiara la misa de todos los domingos, no a las diez de la
mafiana, como era de costumbre, sino a las doce del dia, a fin de que él y toda
su familia pudiera asistir comodamente al oficio, lo que no pudo ser aceptado por
el sacerdote, a pesar de las desatinadas indicaciones y de las insolentes
amenazas del hacendado.

Un domingo, mucho después de haber sido celebrada la misa del pueblo, cerca
ya de las doce y media del dia, cuando el cura y los asistentes se encontraban
rezando la Doctrina Cristiana , fue llamado apresuradamente el cura Uribe, para
que fuera a administrar los primeros auxilios espirituales a un indio, su feligrés,
que habia sido herido por el negro José Moran, pedn y esclavo del hacendado
de Ucupe. El cura Uribe, cumpliendo su obligacion espiritual y su elevada mision,



reconforté y confesé al moribundo y de regreso, ya a su casa, encontrd a su
gratuito enemigo sentado en la silla parroquial, frenético de iray quien lo censurg,
protestando de que hubiera ingresado de que hubiera ingresado a su hacienda
sin su permiso previo, sin pedirle la venia y sin haberle besado antes la mano, y
afadié que para castigarle habia venido a obligarle a que le oficiara una misa
inmediatamente, y para €l solo.

Graves y muy comedidas fueron las razones que opusiera el sacerdote,
explicando los serios y trascendentales motivos que habia tenido para ingresar
a la hacienda, no como particular sino como funcionario de la Iglesia , no
encontrando motivo alguno para que hiciera explosion la colera del duefio, ni
para que le obligara a realizar el rito de la misa, que era enteramente voluntaria
y divina, como un castigo y una extorsion.

El insolente hacendado sin atender al estado sacerdotal y al habito de aquel
religioso, le dijo: “Vaya al frayle enramala, que eso ha hecho por contrapuntearse
conmigo, vaya y revistase”, expresa la cronica.

El cura Uribe se encomendé a Dios, como que iba a celebrar, y bajo la amenaza
del puial y la espada, que ostentaba el hacendado, celebrd la misa con todos
los ritos de estilo, pero debido a lo avanzado de su edad, a los pesares y
disgustos y a la afrenta sufrida, poco después de terminado el sagrado sacrificio
enfermd subita y gravemente.

Sintiendo ya cercana su muerte, con el prior de Safia, mandoé llamar a Silueta
para pedirle perddn en lo que hubiera podido ofenderle, pero el recalcitrante
demandado le hizo decir: “Que era un manoso frayle, que se lo llevase el diablo
y que ya lo estaba empapelando para deponerlo de la doctrina”. A pesar de
aguella respuesta insolente, insistio el cura Uribe, rogandole que por la sangre
de Cristo concurriera, porque queria pedirle perddn, y que si se negaba a
concurrir lo citaba pero ante la presencia de Dios; pero la respuesta, que dio el
hacendado, con un frayle Donato agustino, fue esta: “Que se muera, que Dios
no es frayle vengativo”.

Y a cayendo la tarde, de aquel mismo domingo, llegaron a la casa del cura Uribe,
el Prior del Convento San Agustin, con dos religiosos y el Prior del Convento de
San Juan de Dios. E | cura Uribe, mientras se confesaba con uno de los frayles
agustinos, pidio a los tres restantes que fueran a la hacienda Ucupe, distante
solo unas cuantas cuadras del pueblo de Mocupe, y que le trajeran al hacendado,
porque queria morir pidiéndole perdon del ningiin mal que le habia hecho, pero
ni a la presencia de aquellas autoridades conventuales, ni a su mesura y
comedimiento, ni al estado del moribundo ablandaron la soberbia y rebeldia de
Silueta, quien respondié insolentemente al Prior del Convento de San Agustin:
“Tan frayle es usted, como el otro y esta es una maganza de perdon para que no
haga el recurso correspondiente al sefior Obispo, por haber celebrado a mas de
la una y media del dia. Vayanse antes de que los haga atracar con mis negros y
los ponga en el cepo”. Los religiosos, sin responder una sola palabra, regresaron
a la casa del cura, a presenciar su muerte, pues expird a cosa de media hora de
llegada de los comisionados, perdonando a silueta “del ningun mal que le habia
hecho”.



Pero al siguiente dia, a las seis de la mafiana, llegd el mayordomo de la hacienda
de Ucupe, al pueblo de Mocupe, dando gritos y avisando que su amo habia sido
encontrado muerto, en una hamaca, por su esposa, que se le habia hallado
enteramente desnudo Yy totalmente ennegrecido, con la lengua mordiday partida
y los ojos fuera de las orbitas.

Asi castig6 Dios a aquel impio rebelde.

(Arreglado conforme a un manuscrito del cura don Justo Modesto Rubifios y de
Andrade).

SANA EXCOMULGADA

Desde 1563 en que fue fundad la ciudad de safia prospero y se engrandecio,
tanto en bienes materiales en cuanto bienes en dones espirituales. Habian seis
iglesias, que eran, la principal o matriz, de San Francisco, La Merced , San Juan
de Dios, Santa Lucia y San Agustin, tres conventos, un cabildo con portales, sala
capitular, hospitales magnificas casas, mas de cien trapiches, opulentas
haciendas de pan llevar e ingenios de azlcar, teneria, jabonarias, etc., y cuyos
diferentes productos se embarcaban en la caleta de Cherrepe al Callao,
Valparaiso o Panama, sirviendo ademas, la misma ciudad de Safia , como plaza
intermedia al comercio de Lambayeque ,Piura, Cajamarca y Truijillo .

Cuando safia fue fundada, el lunes 29 de noviembre de 1535, se repartieron 44
lotes de terreno o solares, alos primeros habitantes espafioles de ella y después
fue creciendo en importancia industrial, agricola, politica, econémica y
eclesiastica, alcanzando su maximo apogeo poco antes de la inundacion .Pero
si desde aquel afio de su fundacién, comenzd su progreso y bienestar,
empezaron también las discordias, germino el egoismo, crecio el vicio y nacio el
fermento de la impiedad.

Treinta cinco afios después de fundada la Villa de Santiago de Miraflores de safia
, esto es el dia de Corpus de 1958 , salia la procesion de la iglesia Matriz,
portando la custodia con la debida solemnidad y veneracion , el preste ,
asistiendo lo mejor del pueblo , los Cuerpos del Cabildo Secular y eclesiastico y
todos los prelados , presidida por el alguacil Mayor , quien se habia adelantado
y quitado su lugar al alcalde. Cuando la procesion se acercaba a uno de los
angulos de la Plaza Mayor , el Alcalde, que alli se encontraba, sin respetar el
momento ni lugar, pretendié ocupar, por la fuerza el sitio preferencial que le
correspondia y desenvainando la espada “le echo abajo la oreja derecha y parte
de la mejilla de la cara al Alguacil Mayor.”

En el instante se formo un terrible barullo y una griteria ensordecedora, motivada
por los dos bandos en que se dividio toda la concurrencia, sin hacer caso a las
exhortaciones de los prelados, ni a las voces de los asistentes.



Fue entonces que el Preste, temiendo las consecuencias que podrian derivarse,
retrocedié con la custodia, seguido de las comunidades religiosas, hacia la
lglesia Matriz , junto con Fray Miguel Jeronimo de la Hera , cura del pueblo.

A pesar de las heridas sufridas , el Alguacil Mayor le habia dado una tremenda
estocada al Alcalde ,quien auxiliado por los religiosos franciscanos y agustinos
fue recluido en la casa de primo, el Alférez Real , falleciendo poco después de
haberse sentado y pedido un poco de agua , que no llegé a beber .

Mientras tanto toda la ciudad continuaba revolucionada ; los dos bandos
contrarios se atacaban y maltrataban ;los sacerdotes exhortaban ;los cielos
amenazaban ;las mujeres lloraban ;los hombres se increpaban y hasta se diria
que los animales tomaron parte en aquel singular desconcierto , puesto que
parecia que la Villa de Santiago de Miraflores de Safa estaba habitada por locos
0 que se hubiera convertido en un campo de batalla .Y seguramente habria
seguido la lucha sino se hubiera producido , a las cinco de la tarde , un fortisimo
temblor de tierra , que embarazo el animo de todos loa contendientes, habiendo
repicado las campanas de las Iglesias y de los conventos , hasta las ocho de la
noche hora en que se repitio el fenomeno.

Reunidos todos los prelados , bajo la convocatoria y direccién del Vicario de la
ciudad y el cura protector de la Matriz ,acordaron abrir las puertas de las iglesias
y capillas ,para que se hicieran rogativas publicas voluntarias , a fin de que se
mitigara en algo la furia del planeta ;pero un nuevo temblor , que tuvo lugar a las
nueve de la noche , obligé al cura de la Matriz a celebrar una misa solemne, a
pesar de lo impropio de la hora , con rogativas generales .Con todo ,nuevamente
, a las doce de la noche ,se repiti6é el estrago ,derrumbandose la sala y el
dormitorio de la casa del Alférez Real ,donde se estaba velando el cadaver del
Alcalde.

Al siguiente dia, a las diez de la mafiana , al pasar el cortejo funebre, por el
mismo sitio del acontecimiento y del ataque del dia anterior , se produjo un
movimiento de tierra mas intenso aun que los anteriores lo que obligo a los
sacerdotes, una vez terminado el acto funeral, a sacar nuevamente la procesion
de Corpus, que no habia terminado , con lo cual se calmo en algo el furor divino,
y a fin de conseguir que se aplacara definitivamente la colera del Cielo , aquella
misma procesioén interrumpida se repitié por nueve dias seguidos .

Fue el ultimo dia el que tuvo mayor solemnidad, puesto que asistieron todas las
autoridades de la Villa con sus elementos de mando y sus vestidos o uniformes
de ordenanza, contandose, entre otros, al Alférez Real, quien lucia casaca de
terciopelo con galdn de plata y oro, chupa de glasé y calzén corto de terciopelo
bordado, con hilos de plata realzado; medias de seda carmesi; zapatos con
hebillas de plata y sombrero braga, con galén de oro. El Alférez Ordinario vestia
casaca de pafo azul, con galones, ojales y botones de plata, chipas de raso
colorado, calzones de pafio rojo y sombrero con un galoncito. El Alguacil llevaba
casaca de raso azul, con botonadura y ojaladura de plata, chupas de raso
colorado, calzones de pafio azul y sombrero adornado con un pequefio galon. El
Corregidor vestia casaca y calzones con botonadura y ojaladura de oro chupa
de brocadillo y sombrero con cinta de plata. El teniente de Corregidor o sustituto



llevaba casaca de terciopelo con galon de plata, calzones de damasco y
sombrero idéntico al del Corregidor. El Comisario Maestre de Campo y los dos
Sargentos Mayores ostentaban vistosas casacas de grana, chupas de damasco
carmesi, con encaje de plata, calzones de grana y sombreros galopados de oro.
Los Alcaldes y Regidores estaban vestidos con cascas de pafio pajizo, con flores
doradas, chupas de raso amarillo, calzones de pafio y sombreros con pequefio
galon de plata. Los notables del pueblo vestian de terciopelo y de brocado, con
plumas en los sombreros, espadas cefiidas o bastones con empafaduras de oro
y plata. Las damas lucian una cofia de encaje, sujeta con una peinilla grande, en
forma de diadema o sino mantillas bordados. Las gentes de condicién inferior
llevaban calzones de bombasi y medias azules o negras, chaquetas rojas, los
hombres y las mujeres saya y corpifio negro, luciendo zapatos de cuero y éstas
de satén.

No debieron haberse morigerado , en lo absoluto , las malas costumbres , ni
tomado cuerpo la devocion en los habitantes de Safia , porque nos encontramos
, hacia el afio de 1619,con un fortisimo terremoto que asolo las tierras y destruyo
las casas, y poco después se presento una epidemia desconocida , que maté a
mas de 300 personas , de todo sexo y calidad, en el espacio de 48 horas,
habiendo sufrido especialmente ese flagelo la hacienda de San Pedro de Cayalti,
la cual perdio integramente a todos sus servidores esclavos.






Cien afios tuvo de prosperidad y de tranquilidad la rica ciudad de Safia, esto es
de 1619 a 1720. En este afio, el 10 de marzo, comenzaron las mas copiosas,
lluvias de que hubiera recuerdo, las cuales duraron interrumpidamente por 15
dias seguidos, hasta que el 15 dia de dicho mes, dia viernes, a las cuatro de la
mafana el rio de Safia se salié de madre e inund6 y arruiné totalmente la ciudad,
no quedando en pie sino los conventos de San Francisco, San Agustin, La
Merced y las Iglesia de San Juan de Dios, la Matriz y Santa Lucia, que era la
parroquia de los naturales, con sélo dos victimas personales, "dos negras
esclavas, la una ciega y la otra fatua, siendo asi que estuvieron en evidente, y
manifiesto peligro mas de mil personas, a pesar de que el agua segun la altura
que trajo y corrio fue de dos varas y media en igualdad”, dice el certificado
otorgado, en el propio cerro llamado de La Horca , por el escribano don Juan
Antonio de Rivera, siendo testigos firmantes el capitin Tomas de Andrade y
Pefiaranda Factor y juez Oficial Real; el Alférez Real, Juan Antonio de la Cueva
y Velasco; Antonio Rodriguez; de Losada, Regidor Perpetuo; el licenciado
Melchor Ib&fiez cura y vicario de la ciudad de Safia y su parroquia; licenciado
Francisco de Suarez, cura Rector de la Iglesia parroquial; el general gobernador,
Félix de estrada y el Sargento mayor, José de Lomberas.

Entonces existia en safia y sus contornos, comprendiendo todas las haciendas
de la jurisdiccion, 2,400 personas, en calidad de trabajadores, que pagaban dos
pesos real y medio cada uno, de tributo, en cada tercio productos que eran
aplicados al sinodo del cura.

Ya hemos asistido a la azarosa vida del pueblo de Safa, en lo que respecta a
sus castigos personales oficiales, publicos y terrenales, sin que por ellos se
hubiera producido la deseada enmienda. Se ha desatado la célera de los
elementos; los hombres se han asesinado entre si, culminado el vicio y primando
la impiedad, sin embargo la existencia disoluta y carente fe sus habitantes
continuaba, y se produce el anatema, la ruina espiritual, la muerte de las almas.

Habian transcurrido 50 afios desde la inundacion y ruina del pueblo, esto es que
nos encontramos en el afio de 1772 cuando toda safa, lo mismo que sus
moradores fueron excomulgados anatematizados.

La historia registrada en un interesantisimo manuscrito del archivo perteneciente
Notario Publico don Victor Rivadeneyra y suscinante expresa lo siguiente: Don
Martin de Ida y Domingo Cosio y Morante, escribano publico y recesos de la
ciudad de Safa y su jurisdiccion, se presento ante don José de Jauregui,
Visochantre, parroco vicario general de la iglesia de Trujillo, siendo obispo de la
didcesis fray Jaime de Ojeda, exponiendo que habiendo reconocido faltar del
oficio muchos rezos que se los han sustraido de dicho oficio, se ha de servir
Vuestra Merced mandar se me despachen Censuras Generales hasta las de
anatema, contra todos y cualesquiera personas que supieren, entendieren o
hubieren oido decir quien sepa, tenga o encubra dichos rezos de escrituras o
parte de ellas”.

Atendiendo a la peticion se comisiono al licencia- , do don José de Munar, cura
inter de Safa y a los demas curas y vicarios de la jurisdiccién y en especial a;
don Enrique Moreno, cura propio de la parroquia de :' Santa Lucia de



Lambayeque, examinador sinodial y juez v de idolatrias y maleficios de la
provincia de Safia, para que pusieran en vigencia las tres siguientes ordenes, las
cuales se titula de cartas; estableciéndose en la primera: "Os amonestamos y
mandamos en virtud de santa Obediencia y so pena de excomunién mayor que
dentro de seis dias de como esta nuestra carta fuere leida y publicada, los que
tenéis, encubrdis y sabéis quién sepa, tenga o0 encubra los protocolos de
imposiciones de censos y escrituras lo vengais diciendo y declarando en todo o
en parte al dicho licenciado José de Munar, por manera que salgdis del pecado
mortal en, que estais**.

No hizo ningun efecto esta tremenda amenaza espiritual, porque se produjo la
segunda carta de las Censuras Generales, ya que pasados tres dias de aquellos
seis sefalados para la espera, se declardé excomulgada a todos los encubridores.
Con todo y a pesar de encontrarse excomulgados los habitantes de la totalidad
partido de Safia, los protocolos seguian sustraidos, lo que obligb a las
autoridades eclesiasticas decretar la tercera carta, ya que la primera y la
segunda no habian dado ningun resultado, carta que en realidad era un
tremendo castigoy constituia la mas temida de la penas: el anatema, que llegaba
hasta desear y predecir la muerte espiritual de los presuntos acusados, proscrito
ya al Infierno. Aquella tercera carta, que por su interés se trascribe integra, decia
textualmente-.

"Y si pasados otros tres dias después de haber si do asi declarados por tales
excomulgados, con animo endurecidos y juntando la dureza de Faradn, os
dejaredes estar en la dicha excomunidn y censura, y porque creciente la culpa y
contumacia debe crecer la pena mandamos al dicho licenciado don José de
Munar, cura inter de dicho Safia y a los demas curas y vicario de su partido, que
en sus Iglesias, los domingos y fiestas de guardar, alas misas mayores, teniendo
una cruz cubierta con velo negro y asene de agua y candelas encendidas,
anatematicen y maldigan con las maldiciones siguientes: Malditos sean los
dichos excomulgados d Dios y de su bendita madre, amén.-Huérfanos se vea
asi sus hijos, y sus mujeres viudas, amén.-El Sol se le oscurezca de dia y la Luna
de noche, amén. - Mendigando anden de puerta en puerta y no hallen quien bien
les haga, ' amén.- Maldita sea la comida que comieren, bebida que bebiereny
tierra que hollaren, amén. Las plagas que envié Dios sobre el Reino de Egipto
vengan sobre ellos, amén.-La, maldicibn de Sodoma, Gomorra, Datan y Abiron,
gue por sus pecados, los trago vivos las tierras, vengan sobre ellos, amén. Con
las deméas maldiciones del salmo Deus lauden mean neta quynis, y dichas las
dichas maldiciones, lanzando las candelas en el agua, digan: asi como estas
candelas mueren en esta agua, mueran las almas de los dichos excomulgados
y desciendan al Infierno, como la de Judas. : Traidor y ApoOstata, amén.- Y no lo
dejen de asi cumplir hasta que por nos otra cosa se mande.- Dado, en la ciudad
de Trujillo del Perq, firmada de nuestra mano y refrendada por el infrascrito,
Notario Mayor, en veintidos dias del mes de enero de mil setecientos y ocho
afnos.- José de Jauregui. Por mandato del sefior Procurador y Vicario General,
Pedro Nufiez de la Haba , Notario Mayor.

Y fructificd y prosperé el anatema, porque el pueblo de Zafia, desde entonces,
no ha vuelto a recobrar do esplendor, ya que muertas las almas, mal podrian
perdurar les cuerpos y las cosas.



(Areglado conforme a un manuscrito antiguo, de propiedad del autor).

CRUCES Y TAMBOS

El 12 de noviembre de 1553 se produjo la rebelion de Francisco Hernandez
Girdn, que durd trece meses y que tuvo ramificaciones en todo el Peru.

Este hecho tuvo repercusion en el Departamento Lambayeque. En efecto, el
piurano Francisco de Silva tomé preso al Corregidory Justicia Mayor de Piura -
*_y enconmedero de Safa don Juan, Delgadillo y encadenado lo condujo a
Penachi. Se trataba, en realidad de un descontento, porque a Silva le habia
encargado al propio Delgadillo que reuniera algunas fuerzas afin de oponérselas
a Hernandez Girén, y habienda conseguido reunir hasta 25 hombres, entre
piuranos y lambayecanos, se resintidé con el Corregidor y se declaré por el
rebelde Hernandez Girén, cuando Delgadillo le negé la paga, los medios de
subsistencia, el grado de capitan y licencia para dirigirse a Lima, a juntarse con
las huestes. que deberian dar la batalla contra aquel sedicioso.

De Penachi se dirigié, Silva, con sus prisioneros y sus escasas fuerzas a
Cajamarca, haciendo el viaje por el Departamento de Lambayeque, pero al saber
la derrota de Hernandez Girdn, se retir6 a Jayanca, posesionandose del tambo
que en esta Ultima ciudad tenia Alonso Carrasco, mientras sus secuaces se le
separaban definitivamente en el sitio llamado San Carrasco, situado en el camino
gue une Jayanca con Motupe.

Estando preso Delgadillo, en Jayanca, otros dos tamberos de este pueblo,
Francisco Lobo y Diego Gutiérrez, que tenian enemistad, por motivos de su
propio negocio, con el tambero Carrasco, protegieron la fuga del Corregidor,
quien habiendo reunido algunos voluntarios persiguié a los amotinados de Silva,
gue iban de fuga, hasta Tucume, segun indicacion que le formulé el, estanciero
Nava de Lambayeque, y a cosa de media legua del tambo que en Tlcume poseia
Francisco Zamudio, en las inmediaciones de la llamada hoy Huaca de la Cruz ,
los asaltd tomandoles cuatro prisioneros, que dejé bajo buena custodia y
encadenados, en el referido tambo de Carrasco. .

Como quiera que el de abril de 1554 habia salido Romani del Callao, para
perseguir a Silva y a su ayudante Juan de Aponte, ambos dejaron las armas
dispersaron a los pocos que les seguian y de noche hacia Lambayeque,
siguieron hacia los tambos que en Cintu conducian Diego de Vega y Diego
Berdejo, y después a los que en Colliqgue poseian Blas de Atienza Francisco Luis
de Alcantara y Miguel Velasco 4e asilaron en estos, para terminar por acogerse
en el convento de franciscanos de Truijillo.

Los hechos relatados anteriormente son de una absoluta veracidad histérica,
amparados por documentos de la época y debidamente confirmados. Falta
averiguar solamente por qué, sin ofrecer mayor resistencia, Silva y sus piuranos
y lambayecanos, fueron tan facilmente dominados y cual fue la razén que les



oblig6 a tomar una determinacion tan poco l6gica 'y comun. Aqui ya interviene la
tradicion.

El motivo de la dispersiéon de Silva y los suyos _ en el sitio denominado San
Carranco, situado en el camino que une Jayanca y Motupe con Salas, se debid
a un hecho portentoso o mejor dicho a un aviso milagroso.

Se encontraban reunidos los sediciosos en el cauce de la acequia de aquel
nombre, que se hallaba seco, y al retirarse Silva, completamente solo, para
desensillar su caballo vio, junto al animal, a un indio natural - de la region, vestido
con todos los atributos de la nobleza, quien le dijo que venia a ofrecerle el apoyo
y concurso de cinco mil indios mochicas, como refuerzo. El revolucionario Silva
se alegro inmensamente con aquella noticiay pidid al indio datos concretos sobre
el lugar donde se hallaban esos refuerzos salvadores, obteniendo por toda
respuesta que el indio le sefialara uno de los cerros mas cercanos al lugar donde
se encontraban, agregando que le acompafara para que se convenciera la
realidad, pero a condicion de que fuera sin ninguna compafia.






Aceptada la invitacion, el jefe de los rebeldes notifico sus compaferos sobre
aquella interesante noticia se encamind, montado en su caballo alazan tostado,
hacia el cerro indicado.

Aunque el indio iba a pie y Silva al paso apresurado de su caballo, notaba que
la sombra de aquel se proyectaba hacia adelante, cuando en realidad debiera
haber estado atrds. Notdé también que a los lados del camino se perfilaban
borrosas sombras de otros tantos indios, cuyo nimero iba aumentando a medida
gue se acercaban al cerro. Otra particularidad que le llamé mucho la atencién
era el hecho de que el propio indio conductor y todas las sombras parecian, mas
gue hombres que anduvieran, cruces que caminaran, porque todos estaban con
los brazos extendidos.

Llegados que fueron a la falda del cerro sefalado, .Silva desmont6 del caballo y
guiado por el indio, fue introducido en un antiguo socavon, que se iba
ensanchando hasta terminar en una verdadera rotonda interior, todo dentro del
propio cerro y bajo la boveda del socavon.

Al no encontrar a nadie y sospechando, Silva, alguna artimafa del indio, le
increp6 su conducta por el engafio de que pretendia hacerle victima, pero por
toda respuesta vié al indio situado en la entrada de la rotonda, quien con los
brazos extendidos, en forma de cruz, le dijo:

"Si tu eres cristiano y no quieres defender tu cruz, nosotros la defenderemos.
Basta con que cada uno de estos indios mios se abra de brazos para que sea
una cruz perfecta su cuerpo un Cristo en agonia. Los cinco mil indios son cinco
mil cruces, que se convertiran en cinco mil piedras, las cuales te acompafaran
a la muerte si tU no respetas tus dioses y tus leyes—. Dicho esto el indio
desaparecid o mejor dicho su cuerpo se incrustd en la piedra del cerro.

Silva, medio despavorido, sali6 apresuradamente del socavon, monté en su
caballo- y a galope tendido llegé al sitio donde habia dejado a sus compafieros,
relatandoles lo sucedido, habiendo interpretado todos, el significado de aquella
extrafia aventura, en el sentido de que el indio era el propio diablo, de
conformidad con aquel viejo axioma castellano, que' dice- "Tras de la cruz esta
el diablo—.

Y temiendo las consecuencias de aquel aviso, para su frustrada intentona de
rebelion, desband6 a su gente y se encaminé al refugio salvador del convento
de los franciscanos de Truijillo.

Y asi, milagrosamente, termind la primera rebelién de importancia, que tuvo por
escenario las- tierras actuales del Departamento de Lambayeque y por actores
a sus antiguas gentes. .

(Segun un relato del sefor Belisario Burgos).

EL BRUJO “DON ROQUE” Y EL TESORO DE LA HIGUERA



Fue, “don Roque”, un viejo tucumano maestro en las artes magicas, catedratico
en brujerias y famoso en los asuntos ocultistas. Desempefiaba, ademas, las
funciones de médico o curandero y por tal cumulo de conocimientos era
considerado, respetado y temido.

“Don Roque” usaba la siguiente indumentaria, en forma invariable: chaqueta
blanca de “diablo fuerte”, pantalon de pafio negro; faja de seda roja, al cinto;
zapatos amarillos, de tres suelas, de una sola pieza, taco aperrillado y
chilladores. Usaba espuelas de plata de las llamadas “roncadoras” y nunca se
quitd, de la cabeza, el sombrero de lana de carnero.

Mofletudo, broncineo, de vidriosa mirada penetrante, corto de piernas y ancho
de torax, ralos bigotes, nariz achatada y pulposas manos. Parco en el hablar y
pronto y decisivo en el hacer, tal la semblanza rapida de “don Roque”.

Este raro ejemplar de “sabio” realizaba sus visitas personales o profesionales a
una hora invariablemente exacta, a las cuatro de la madrugada, sin distincion de
personas, objetivos 0 urgencias; porque parece que solo se hacian aplicables
sus conocimientos y efectivas intervenciones.

Su método de curacion era absolutamente constante y enteramente sencillo y
consistia en hacer desnudar al enfermo, permutando con él sus ropas, para
regresar después de tres dias, otra vez a las cuatro de la madrugada, y realizar
de nuevo el cambio de indumentarias, con lo cual y por éste solo hecho los males
del enfermo se trasmutaban al cuerpo del brujo y la salud de éste ocupaba el
cuerpo del paciente.

Como quiera que este raro sistema de curacidén entorpecia la comprension de
las gentes, ya que no podian explicarse cémo el brujo, cogiendo para si todos
los males se conservaba siempre sano, el mismo “don Roque” se encargo de
ofrecer la explicacién, diciendo que él se hallaba constantemente sano, porque
las enfermedades se ocupaban de pelearse entre ellas, para determinar la
supremacia de alguna, y por causa de esta lucha le permitian a él estarse o
conservarse siempre en perfecto estado de salud, porque mientras las
enfermedades se devoraban entre ellas permitian a su cuerpo vivir en saludable
condicion.

“‘Don Roque” visitaba con frecuencia a la familia Albujar, compuesta de don
Nazario y de su hermana “misia” Silvestre, tucumanos como él, con exclusivo
objeto, segun decia el brujo, de cuidarles el tesoro de origen incaico, que se
hallaba enterrado junto a una antigua higuera, arbol que estaba sembrado en el
centro de la huerta.

N o se sabe por qué ni como llegaron a solicitar y a obtener permiso de la familia
Albujar, para desenterrar el tesoro, tres personas desconocidas, procedentes de
Lambayeque, quienes una vez que obtuvieron la respectiva autorizacion
procedieron a preparar la “misha”, bebida hecha con hierbas especiales, que
otorga a quien la toma el don de doble vista o de clarividencia, bebida que se le
dio a un muchacho, que los buscadores del tesoro habian llevado consigo.
Hechos los preparativos del caso y después de que el muchacho o “sorbedor”’ y



los ayudantes estuvieron listos, el muchacho, ya bajo el estado soporifero de la
hierba embriagante, se acerco al arbol de la higuera, diciendo que veia un gran
tesoro oculto, compuesto de riquisimos articulos de oro y de plata de primera
calidad, pero el pretender tocar el arbol se escucharon ruidos que semejaban al
chocar de palos, piedras, potos, calabazos y checos, apartdndose, el muchacho,
todo tembloroso, yendo a caer, privado del sentido, junto alos tres desconocidos,
que se hallaban acompafados por los dos miembros de la familia Albujar,
habiendo terminado la empresa sin ningln resultado positivo.

A los dos dias de realizado este hecho llegé “don Roque”, a casa de la familia
Albtjar, y le increp6 a don Nazario el no haberle participado los trabajos
emprendidos, diciéndole que cuando se realizaba esa empresa, €él, que se
encontraba a muchas leguas del lugar, habia “tendido su mesa” de brujeria y a
la distancia habia hecho fracasar todo, porque habia visto que los tres
desconocidos se hallaban listos, con los puiales desnudos en la mano, para
victimarlo a él, a su hermana, “misia” Silvestre y al propio muchacho, una vez
que hubiera sido encontrado el tesoro; pero que con sélo el poder de su voluntad
los habia hecho fracasar, tirando palos, piedras, potos, calabazos y checos,
ruidos que con el viento condujo desde muchas leguas de distancia, hasta el
propio arbol de la higuera, osea que estando él en Penacho, con solo quererlo,
sus deseos se convirtieron en hechos materiales, que se realizaron en Tucume.

Y aun agregd algo mas, se dio a si mismo el titulo de guardian, vigilante o
cuidador de aquel tesoro, que habia sido de sido de sus antiguos padres o
ascendientes, los reyes mochicas, quienes le habian encargado a él, por
sucesion dinastica hereditaria, de padres a hijos, que se convirtieran en los
celosos defensores de aquella ingente riqueza.

“‘Don Roque”, el cuidador romantico del valioso tesoro, el descendiente de los
antiguos jefes mochicas, el competente brujo, el curioso médico, el dominador
de las distancias, el patrén de los vientos, hace mucho tiempo que murio, aunque
momentos antes de expirar llamo a su hijo mayor y le dijo al oido, el secreto de
su fuerza, la palabra méagica, el mamtram del poder, a cuyo conjuro las fuerzas
de la Naturaleza obedecen y se realizan los milagros, para que asi pudieran
continuar vigilando avara y eficazmente el tesoro de su raza.

Y alli, junto al arbol de una higuera, en una casa del pueblecito de Tucume, aun
continlla oculto el tesoro mochica, intacto y completo, porque quiere la leyenda
y tradicion —leyes de los hechos, fuerza de los hombres, poder del pensamiento -
gue nunca sera encontrado, mientras no haya desaparecido totalmente y para
siempre, de las tierras mochicas, el Ultimo vestigio de toda dominacién espafiola.

(Segun el relato hecho al autor por el sefior Demetrio Ledn)

LOS DOS CADAVERES

Fue don Manuel de Vargas Machuca y Barreto, de Piura, un sacerdote de vida
austera y ejemplar: en las funciones de su profesion. Desempeii6 los curatos de



Morropén, Tambo Grande, Piura, Moche, Chiclayo, Lambayeque y tuvo
destacada actuacion, entre el momento patriota, a raiz del primer grito de
Independencia lanzado en la ciudad de Lambayeque, de la cual era parroco, en
diciembre de 1820.

Tiene importancia el averiguar por dos de los actos en que él interviniera, aunque
el primero se relaciona con un cadaver extrafio, y el dltimo con su propio
habiendo tenido por escenario, ambos hechos, la ciudad de Lambayeque.

En la calle llamada de Chancay, cuadra comprendida entre las de San Roque y
Real, en la casa que durante muchos afios ocup6é don Cruz Alcas, talabartero
contigua a aquella en la que tuvo su zapateria a don Martin Varillas, en la planta
alta, existia una de juego, antiguamente establecida.

Cierta noche de fines del afio de 1686 llegd a ella un apuesto personaje,
elegantemente vestido, totalmente embozado y perfectamente armado. Jugé con
todos os asistentes y a todos, sin excepcion alguna, les gand. Nadie lo habia
visto entrar y nadie tampoco llegd a percibir el sonido de las monedas que el
misterioso visitante que iba apilando delante de si o el ruido que debieran
producir, producir, cuando las depositaba en su bolsa. Cubierto con un antifaz
rojo, era imposible averiguar siquiera el aspecto de su rostro y s6lo se notaba
que era opulento y decente por el dinero que hacia circular y por lo lujoso de su
capa, sus espuelas y sus armas, que --ya lo Unico que se podia ver.

Entre los concurrentes se encontraba un italiano, a quien llamaban don Juan, el
Bodeguero. tipo irascible, violento, atrabiliario y pasional, que fué el que mas
perdid y quien, impulsado por su desgracia, trato al incognito visitante forastero
de falsario y de tramposo. Luego de proferida esta Ultima palabra, el desconocido
jugador sacé a relucir su espada, de hoja toledana, repujada y, de una sola
estocada, en el corazon, victimé a su oponente, sin que llegara a pronunciar sino
las dos primeras silabas de la palabra confesion. Enseguida escapo sin que se
dieran cuenta los presentes, que no lo vieron salir, dejando en la mesa de juego
una gran cantidad del dinero ganado, que le pertenecia, el cual se repartieron
hermanablemente los presentes, jurando guardar el mas absoluto silencio sobre
aguel suceso y procediendo a sepultar el cadaver de su compariero enla misma
pieza donde habia sido asesinado, y bajo un poyo que se hallaba en uno de los
angulos, a manera de corner moderno, pero hecho de adobe, y se retiraron de
aqguel lugar, sin haber concurrido mas a él, con lo cual la célebre casa de juego
paso a ser un recuerdo borroso de la historia lugarefa.

Por mucho tiempo la casa permanecid cerrada, debido a que todas cuantas
veces fué alquilada era desocupada al dia siguiente, asegurandose, por aquellos
gue en ella habian pernoctado, que un fantasma les pedia insistentemente que
le dieran la absolucion a su alma y na sepultura a su cuerpo.

Y pasaron los afios, y la visidén era constante en presentacion y los sacerdotes
exorcizaban la casa, y oral se trasmitia, dando mas fuerza a la vision en su
realidad, y mayores detalles del fantasma. Por fin nos situamos en el afio de
1799.



En dicho afio lleg6 a Lambayeque don José de Porras y la Mata , ciudadano
espariol, natural de Vizcaya, conante y caprichoso como todos los de su raza, y
se alojo en la casa abandonada, precisamente en la misma pieza que fué, cien
afos antes, teatro de aquella extrafia muerte, y a mayor abundamiento durmié
sobre el mismo o poyo, donde se encontraba s el cuerpo de don Juan, el
Bodeguero.

A las dos de la madrugada, que fué la hora del el propio don Juan, el Bodeguero,
segun sefiales y detalles que proporcion6 don José de Porras y la reclamé de
éste confesion y sepultura.

Bien fuera que el vizcaino no creyera mucho en a historias de fantasmas y
aparecidos; bien fuera que no habia tenido noticias del suceso; tal vez por la
propia idiosincrasia de las gentes de su raza, el hecho es que - don José de
Porras y la Mata no abandoné la casa, - pieza, ni el poyo en que dormia, a pesar
de que todas las noches e invariablemente a la misma hora, la vision y el pedido
se repitieron religiosamente.

Buen creyente y juicioso cristiano como era, conviniendo en que los asuntos de
fantasmas y de espiritus por no ser terrenales, debieran ser resueltos por los
sacerdotes, se lleg6 donde don Manuel de Vargas Machuca, quien vivia en la
casa de su propiedad, situada en la calle Grau, cuadra comprendida entre las de
San Roque y Real, cuadra y casa que se encontraban exactamente paralelas a
la del lugar del suceso y comunicandole todos los detalles del hecho, le invité a
que presenciara personalmente una de aquellas experiencias. El sacerdote,
considerandose no como un investigador, sino como un encargado, se revistio
de todos sus ornamentos, se hizo acompafiar por su inter, el cura Quiroz y bajo
palio, portando el copon y la custodia y precedido de la Cruz Alta , junto con lo
mas connotado del lugar, procedio a ejecutar el exorcismo mas detallado de la
casa, hizo rogativas, y sin despreciar las cosas del mundo, una vez que hubo
terminado su mision sacerdotal, hizo desaparecer el poyo que servia de
sepultura al cadaver de don Juan, el Bodeguero, le dio la absolucion y luego dio
solemne sepultura al cuerpo, en el Cementerio publico de la ciudad, con lo cual
desaparecio para siempre la vision fantastica, y la casa recobré su mitiva
tranquilidad.

Y era que solamente un sacerdote podia verificar aquel acto, ya que muchos
habian pretendido, sin conseguirlo, hacer que desapareciera el apoyo, el cual no
se dejaba destruir por otras manos o sin la presencia de un ministro del Altisimo,
debido a que el incognito jugador asesino era el demonio, en persona, y habia
encantado la casa, el cuarto y el poyo.

Y asi, de esta manera, el cura don Manuel de Vargas Machuca y Barreto libr6 al
alma del Ultimo asesinado por el diablo de que se convirtiera en una alma eter-
namente errabunda.

Tal tradicion que se refiere al cadaver de don Juan el Bodeguero, asesinado por
el diablo. Veamos, ahora a otra tradicion que se refiere al otro cadaver, el propio
cura don Manuel de Vargas Machuca.



Este sacerdote murié en la ciudad de Lambayeque, a la avanzada edad de 98
afos, el dia 8 de octubre de aquel tiempo ya existia y estaba en vigencia prohibia
sepultar a los cadaveres en las iglesias el cura del pueblo y todos los habitantes
tenian devoto carifio por el muerto, aquella disposicion, procediendo de para
burlarla. Se mandaron hacer exactamente iguales, en tamafo, forma, madera y
color. En uno de ellos se colocé el cadaver del cura y el otro un pesado tronco
de madera de al- primero fué llevado a la Iglesia de la ciudad para hacerle las
honras flnebres de estilo, dejando toda la noche el cadaver en su respectivo
monumento mientras que el otro atadd fue introducido en el mismo templo. En
altas horas de la noche y por la puerta de la sacristia.

Los familiares del difunto, el cura del pueblo y el albafiil Carrion fueron los Unicos
que conocian el secreto que consistio en lo siguiente. En el Altar Mayor en la
pared izquierda, mirando hacia el propio altar, junto a las gradas de acceso, se
hizo una perforacion y se empotrd el ataid el que contenia el cadaver del cura,
enseguida se tapid, se resand la pared y se pinté de nuevo poniendo junto a
aguel sitio una consola, para descifrar el aspecto de la pared, recientemente
pintada.

Esta labor total demord tres horas de trabajo incesante. Inmediatamente
después se colocé el otro ataud, el, que contenia el tronco de algarrobo, en el
sarcOfago, en mitad de la nave central de la Iglesia , profusamente alumbrado,
adornado y revestido.

Cuando a la mafiana siguiente ingresaron al templo las autoridades y el pueblo
en pleno, y procedieron a desfilar en el acompafiamiento fanebre, ninguno
sospechaba siquiera que lloraban y se condolian, que solemnizaban y
bendecian, que rezaban y acompafaban a un pedazo de madera de algarrobo,
ya que el cadaver del sacerdote don Manuel de Vargas Machuca y Barreto habia
hallado cristiana y eterna sepultura, la noche anterior, en el Altar Mayor del
templo. Y la creyente comitiva acompafno hasta el Cementerio al pedazo de
madera y se retiré contrita, pensando que habia cumplido, devotamente, con uno
de sus mas importantes deberes sagrados.

Fue el albafiil don Agustin Isa siga quien se encarg6 de depositar en la boveda
de la familia aquel ataud, con el pedazo de algarrobo, en presencia de todo el
acompafamiento, siendo este mismo albafiil quien después destapoé la boveda,
ya en el secreto, y condujo el ataud al fundo " La Federal ", cercano al Cementerio
y que era de propiedad del cura fallecido. Dicho ataud sirvi6, poco tiempo
después, para depositar en €l el cuerpo de una sobrina del difunto: Carolina
Paredes.

Han pasado los tiempos y este secreto de familia ha permanecido en el mas
absoluto de los misterios; pero como no deseo que se produzca alguna desorien-
tacion histérica o alguna engorrosa discusion sobre el cadaver, sin nombre, sin
sefales o iniciales, que sirvan para su identificacién personal, el dia en que por
cualquier motivo fuese hallado ese cuerpo, otorgo las seguridades de esta
tradicion, puesto que me es familiar y se ha venido ocultando celosamente a los
tiempos y a la curiosidad de las gentes, como una herencia de sigilo y como una
primicia de silencio.



Rompo ambos para darle un caracter genuinamente familiar a esta tradicion y
para evitarle, en el futuro, a la investigacion histérica un tropiezo, una espera, un
caos, un enigma.

(Conforme a una tradicion de familia)

LA ABUELITA DEL CAMPOSANTO

Con este nombre era conocida en el pueblo de Santa Lucia de Ferrefafe, el
cadaver de una mujer que a mediados del siglo XVII fue desenterrada del
colegio del aula, situado en la primera cuadra de la calle Real, colegio que habia
sido edificado sobre un antiguo cementerio.

El cadaver, que se hallaba momificado, y por lo tanto en perfecto estado de
conservacion, pertenecia a una india, vestida con su mortaja, poseia un rosario
y varios pedazos de tejidos incaicos y pequefios articulos de oro.

L as fervorosas ideas religiosas de la épocay de las gentes, hicieron que el ataud
fuera llevado a un compartimiento de la iglesia del pueblo, al lado izquierdo del
atrio y se le colocara en lo que hoy es la curia, entrando a la iglesia, a mano
izquierda, donde estuvo depositado por mas de 50 afios; que se le beatificara
popularmente, celebrandose su fiesta el 2 de noviembre, dia de difuntos y que
se le sacara 10 0 15 dias antes de su fiesta,para ubicarlo en el centro del templo,
frente al altar mayor, adornandolo con profusion de velas, flores artificiales y
pafios negros. Siempre durante esos 10 o 15 dias, se destapaba el ataud y
manos piadosas, expertas y creyentes le retocaban el rostro, con ceray yeso,
pintando de nuevo la cara, para darle el color natural, depositdndolo después en
Su compartimiento primitivo.






Asi se venia haciendo hasta el afio 1920, en que debido a disposiciones de las
autoridades sanitarias y de la policia, el ataud fue conducido al cementerio del
pueblo, donde obtuvo sepultura definitiva, pero fue precisamente desde ese afio
de 1920 en que cesaron de realizarse los milagros que a aquel cuerpo se le
solicitaban, en beneficio de las gentes del pueblo y se cumpli6 también la
profecia hecha por la Abuelita del Camposanto, de la futura ruina de la ciudad.

Procuremos averiguar ahora cual fue el origen de aquella profecia cumplida y a
quién pertenecia el cuerpo de aquella india, momificado.

En el legajo v, cuaderno 102, afio de 1639 del Archivo Nacional, de Lima, se
encuentra un expediente por el cual consta que Francisco Cefec, Lucas
Chachunanac, Gaspar Mamay, Juan Curan y Martin Chupo eran postillones de
correo o chasqueros, que recorrian el despoblado que se extiende entre Morrope
y Sechura.

Estos cinco hombres se turnaban en sus periédicas obligaciones y eran todos
morropanos de nacimiento, como sus padres. Aunque tenian apellidos
diferentes, al parecer todos eran fruto de un mismo matrimonio, de José
Cenacupochamay y de Maria Chufecranmanac, cuyas silabas corresponden a
los apellidos de los cinco hijos. Los padres, antiguos nobles y poderosos de
Morrope, se vieron esclavizados y arruinados por la conquista y tuvieron que
abandonar sus terrenos y ganados, yendo a radicarse en Picci y después en
Ferrefiafe, pero los hijos continuaron viviendo y trabajando en Mérrope.

El padre murié primero, quedando la madre enteramente sola y distante de sus
hijos. Como se habia dedicado a la brujeria y al sortilegio, poseia conocimientos
y condiciones para el ejercicio de las practicas prohibidas de la magia benévola.
Pudo de esta manera trabajar para vivir, llegando a adquirir un verdadero
dominio para la clarividencia en el tiempo y en el espacio, llegando a predecir
sucesos proximos o remotos favorables o adversos con solo retirarse a un lugar
solitario durante tres dias y no tomar de alimento sino agua y por Ultimo un
cocimiento hecho a base de yerbas de concuno, huarmi- harrmi y hojas del
viento.

Un dia Maria Chufecranmanac, quizo mirar su propio destino después de haber
visto el de muchos otros cayendo en un estado de sopor invencible y con
palabras encontradas dijo: “Veo una mano del vientre de mis hijos que corre y
vuela por mi pueblo, yo después de muerta, daré todo lo que me sea pedido, si
me solicita con respeto y amor, pero veré la luz una vez al afio. Y sino tengo luz
por una mano de afos seguidos las nubes negras y las aguas blancas inundan
los pueblos, los terremotos y los caminos.

Esta videncia puede interpretarse asi: la mano del vientre de hijos son sus cinco
hijos chasqueros, que corren entre Mérrope y Sechura; el ofrecimiento de dar lo
gue se le pida, significa el milagro; la luz que vera cada afio significa que su
cadaver iba ser sacado de su nicho temporal , para exponerlo a la veneracion de
los fieles, una vez al afio, por ultimo, habiendo sido enterrado definitivamente el
afio de 1920, a los cinco afios, es decir después de una mano de afios se



produjeron las lluvias copiosas y las grandes inundaciones de 1925 que tanto
dafio produjeron en el departamento de Lambayeque.

Y la abuelita del camposanto de Ferrefiafe, que reposa en paz con los muertos,
se ha olvidado de los vivos para ofrecerle sus milagros; pero, en cambio
habiendo cumplido la profecia de las inundaciones no existe ya el milagro de que
estas se repitan nuevamente debido a un alto de irreverencia incomprensible y
desatinada disposicion que ha matado a una edificante tradicién y a aniquilado
una creencia popular.

Por eso se explica sea el pueblo de Ferrefiafe uno de los mas valerosos del
departamento de Lambayeque, porque no esperando milagros, confiando tan
solo en su propio valor, no necesita de extrafias ayudas o de ajenas
intervenciones, puesto que cree, basarse en su natural coraje.

(Arreglado segun relato del sefior Fermin Salazar)

LA APUESTA DEL DIABLO

Don Juan Ruiz de la Llana y Alvarado era cura propietario de la parroquia o
ramada de Santa Lucia, uno de los cuatro curatos, que junto con los de San
Pedro, San Roque y Santa Catalina tenia el pueblo de Lambayeque. Su
antecesor, don José de Isusquiza, habia desempefiado ese mismo cargo con
honorabilidad y dedicaciony, por lo mismo los feligreses se extrafiaron de que
su sucesor el cura de la Llana y Alvarado, comenzara sus labores sacerdotales
con una notificacion desde el pulpito, exigiendo a los fieles, en lugar de una
mayor devocion mas dinero y mas primicias, amenazando a ricos y a pobres con
las eternas penas del Infierno, en caso de no aumentar sus contribuciones, que
ya eran muchas.

Pocos fueron los lambayecanos que no se atemorizaron con aquellas amenazas,
y hombres y mujeres; creyentes o no, comenzaron a doblar y triplicar sus
donaciones y sus legados, bien fuere en dinero, jornales, primicias de arroz,
viflas en caldo, peroladas de miel, frutas y viveres.

Los pocos rebeldes no llegaban a cinco ni bajaban de tres y eran los siguientes:
don Miguel Bermejo de Soto y Mendoza, quien los capitaneaba y vivia en la calle
de San José, que después se llamoé de las Mercedes luego Real y ahora 8 de
Octubre; el capitdn don Pedro Norberto del Campo quien vivia en la calle de San
Nicolas, llamada después de la Ladrillera y ahora: 28 de Julio; don Juan Andrés
Valdera, que vivia en la calle de san Antonio, luego el Palmo y en la actualidad
Huascar y por ultimo don Juan de Rivera, que tenia su casa en la calle de La
Merced , llamada después Callejon de la Luna y ahora Manco Capac.

La disipadae irregular vida que llevaba Don Miguel Bermejo de Soto y Mendoza,
tanto personal, civil como eclesiastica, le habian concitado el natural alejamiento
de sus vecinos y sélo se reunia con sus otros tres compafieros todas las noches,
en su propia casa, hasta y divirtiéndose. Por eso es que las gentes sostenian



gue los cuatro amigos jugaban y con el diablo, puesto que estaban condenados
a su alejamiento total de los lugares sagrados asistiendo a los oficios, no
guardando los compadrazgos, ni oblando nada para el culto o el sacerdote:

La notificacién publica que hiciera el cura de la Llana y Alvarado fue un especial
motivo para que los cuatro rebeldes reafirmaran sus inmorales costumbres
religiosa, por lo que el parroco los conmino severamente para que cumplieran
con sus deberes como los demas fieles, al servicio de la religion. Pero aquella
notificacion exacerbo los animos de los contumaces y una noche del mes de julio
casa de Soto y Mendoza, se realizd una sesion macabra y solemne.

Vestidos totalmente de negro, la casa enteramente al rededor de una consola,
cubierta con un pafio negro y en el centro de la misma una vela color sin
encender, fabricada con humo de pez, juraron combatir y luchar contra la
extorsion del cura de la Llana y Alvarado, llegando hasta prometerse que se
pelearian con ellos mismos, auto castigandose y perderlo todo en su resuelto
afan de rebeldia, apostando sus vidas, haciendas y familias, por lo que se dijo
que habian celebrado el rito del diablo, apostando con €l y bajo su advocacion y
en su presencia.

Pero no les dur6 mucho aquel acto de abierta rebelién, porque al siguiente mes
de su funebre reunidn murié subitamente el capitan del Campo; poco después
fallecia, debido a una epidemia de viruelas, Juan Andrés Valdera 'y, por ultimo,
se ahogo en el rio de la ciudad Juan de Rivera. Solo quedaba el capitan general,
director y anima vital del grupo rebelde, Soto y Mendoza, quien continué
recalcitrante y tenazmente la lucha, ya enteramente aislado. Fue tal la
contumacia de Soto y Mendoza, que poco después de celebrada aquella insoélita
reunion vy sirviendo de testigos sus tres compairieros, ante el Escribano Publicoy
de Registro, don Tomas de Ribera, por escritura publica de 18 de setiembre de
1703, llegd al extremo, por no dar nada, de combatirse a si mismo y de
imponerse una multa de tres mil pesos, con el curioso tenor literal siguiente:

"Sepan cuantos esta carta vieren como yo don Miguel Bermejo de Soto y
iMendoza, morado: de este pueblo de Lambayeque, jurisdiccion de la ciudad de
Safa, digo: Que por cuanto de hacer y otorgar fianzas, abonos a algunas
personas y en especial en las tocantes al Real haber y eclesiasticas se han
aniquilado los mas crecidos caudales, respecto de lo cual y para obviar los
"trances” que por dichas fianzas y abonos acaecen, por tratarse las mas de ellas,
como se ha experimentado en esta y en otras provincias y que por respetos
humanos y de personas poderosasy de respeto muchas veces se hacen y otorga
contra toda voluntad, por la ninguna utilidad que de su otorgamiento resulta. Por
tanto en aquella via y forma que puedo y mejor en derecho lugar haya, otorgo,
prometo y me obligo de no fiar ni abandonar por mi ni por interpdésita persona y
ninguno que sea por ningun pretexto, causa o razobn que haya, ni obligarme de
llano en llano por otro por escritura auténtica, vale, ni por otro instrumento alguno,
ni de palabra, pena de caer e incurrir en los tres mil pesos de a ocho reales de
que me constituyo liquido y verdadero deudor y a mayor abundamiento y siendo
necesario me doy de la dicha cantidad por entregado a mi voluntad y sobre que
renuncio a las excepciones y leyes de la pecunia y entrega por no ser
deprimente”.



Pero como no hay delito sin castigo, ni falta sin sancion, a los dos meses
siguientes, aquel maestro de rebeldes, aquel director de irreverentes, el
sacerdote negro, el confidente de! demonio, el hombre funebre que se castigaba
a si mismo, para que imperara su terquedad, murié violentamente, tornandose,
de inmediato, su cuerpo, totalmente negro, como si se hubiera querido castigarlo
simbolicamente, en su calidad de asistente a la misa del diablo.

(Arreglado segun relato de la sefiora Tomasa Cascatrilla ).

EL PADRINAZGO DE BOLIVAR

Por la calle de San Roque, hoy dos de mayo ,a las 7 de la noche de un dia del
mes de agosto de 1823, sin gran aparato o concurrencia ,se dirigia a la iglesia
de Lambayeque , desde la casa de la familia Montyoy ,un grupo de personas
compuesto prtres hombres y cuatro mujeres , llevando una de éstas ,en brazos,
un pequeio infante como de seis meses de nacido .La escasa concurrencia
ingreso al templo por la puerta de San Pedro y se dirigi6 al Bautisterio ,donde ya
estaba esperando el cura de la parroquia , el mercedario fray Bernardino
Céardenas y el sacristdn .Formaba parte de aquel grupo José Pizarro , el padre
,Josefa Lecuna, la madre ; don Simon , el padrino ; Maria Reafio , la madrina ,
los esposos Chirinos y la negra esclava y nodriza llamada Benigna.

Situados los concurrentes en los lugares de estilo y practicado el sacramento en
el nuevo cristiano a quien, se le dio el nombre de Simén Pizarro Lecuna, se
retiraron los concurrentes nuevamente a la casa de la familia Montyoy, aunque
en la esquina de aquella cuadra se engroso la concurrencia con una regular
cantidad de gentes del pueblo, quienes ansiaban obtener el anhelado capillo .
Este no se hizo esperar, porque el padrino, echando mano a la faltriquera lanz6
al aire varios pufados de monedas de oro y de plata, en tal cantidad y tan
seguidamente que muchos de los presentes, en el pequeiio recorrido de solo
una cuadra, que es lo que dista la iglesia de la casa indicada, recogieron lo
suficiente como para n necesitar trabajar por algunas semanas.

Este padrino tan prodigo no era otro que don Simon Bolivar, futuro libertador,
protector, presidente y procer peruano, quien de regreso de Guayaquil a Lima
para emprender la campafia decisiva para la independencia nacional, se habia
detenido en Lambayeque .Alojado en casa de José Pizarro que hoy es conocida
con el nombre de Casa de los Montyoy , consisti6 en apadrinar al hijo del
matrimonio Pizarro Lecuna , dandosele al vastago ,por esta razdén , el mismo
nombre del padrino .

L a presencia de Bolivar no produjo el natural, revuelo ni a la curiosidad
consiguiente, en razon de viajar enteramente y de incognito, pero cuando tan
profusamente repartié el capillo de estilo y se vino a saber de quién se trataba
O0sea la misma noche del bautismo, se pretendié hacerle objeto de un
espontanea y ruidosa manifestacion de simpatia, Simon Bolivar dejaba la ciudad
para no volver jamas a ella , con rumbo a Lima.



Sin embargo , y a pesar de que el sacramento fue realizado , no figura entre las
partidas de bautizo , asentada la de Simo6n Pizarro Lecuna , como debiera estarlo
pero , el hecho se explica asi .Parece que Bolivar hizo notar lo desagradable que
seria para él, un general de fuerzas libertadoras que su nombre estuviera unido
tan estrechamente y mezclado tan espiritualmente al apellido de un conquistador
y que Simon Bolivar apadrinara s Simon Pizarro .Pero el padre del pequefio
subsané aquella dificultad , manifestando que adn cuando su hijo se llamara en
realidad , Simén Pizarro Lecuna podria asentarse en la partida bautismal con los
apellidos invertidos , es decir que seria Simon Lecuna Pizarro , con | cual se
satisfacia , tanto lo natural repugnancia de Bolivar cuando el anhelado deseo de
la familia , obteniendo los padres un inmenso honor , al tener un compadre de
tantas campanillas y resonancia a su vez , el pequefio no se quedaria “ Moro”.

Y asi como fue pensando se hizo, y de esta manera Simon Bolivar fue padrino
de bautismo del primer peruano de la independencia.

(Ofrecido, al autor, en forma de cuento, en su nifiez)

INDIA SIN SOSPECHA

En 1688, la ciudad de Lambayeque, tenian 2136 familias de indios tributarios,
que poseian sus terrenos, en plena produccién de cultivos, repartidas asi : 512
hombres ,750 mujeres y 874 muchachos . De aquellos habian 8 caciques, 4
cantores, 1 maestro de capilla y un maestro de escuela, segun dice el testimonio
del escribano publico, don Antonio de Ribera, que tiene fecha 22, de agosto de
1688 .

El total que esos indios pagaban , segun cuenta aprobada por el corregidor
Antonio de Castillo era de “ 69 pesos y 2 tomines de dicho ensayo , que valen
108 pesosy 1y medio real de a 8, arazén de un tomin ensayado que vale 1y
medio real de a 8 cada indio”. Ademas “ han de sembrar , beneficiar y coger la
mitad de trigo y maiz y la mitad de pescado y darles para su servicio un
muchacho y una india , sin sospecha , mitad por San Juan , en junio y mitad por
navidad , por cada un ano”. Dice el curioso testimonio.






E n aquella época Lambayeque era una poblacién productotramente rica , ya
que se obtenia lo siguiente : un millon de mazos de tabaco que a tres cuartos de
real cada uno sumaban 75000 pesos ; 25000 botijas de arroz de a 7 reales cada
una : 20000 fanegas de maiz ; 15000 arrobas de algodén sin desmontar , a 4
reales cada uno ; 10000 costalillos ; 18000 arrobas de azucar s 18 reales ; 1500
arrobas de salitre , a 12 pesos ; 1000 quintales de velas ; 12000 quinales de
jabon ; 75000 cordobanes ; 900 botijas de buen vino y se sacrificaban 60000
cabritos . Todo anualmente.

Sinembargo y a pesar de todas aquellas riquezas , un campesino nativo ganaba
un salario de 14 a 18 pesos al afio , de donde se le descontaba 8 pesos de
tributos ,2 pesosy 2 reales por avio de 3 varas de jerga y ademas 6 reales para
el capisayo .Quedaba le al natural , solamente 7 pesosy 6 reales al afio de donde
tenia que alimentar y vestir a su familia y diezmar su pequefia economia con los
gastos del bautismo , casamientos , funerales , diezmos , primicias y fiestas .

En las calles llamadas del hospital , Bella Vista y Pescadores , que ahora no
existen , vivian respectivamente , los caciques Temocha y Fayso y el pachaca
Chosupe los tres ya bastante esquilmados , golpeados y explotados , y por |
mismo con bastante experiencia en aquellos asuntos , resolviendo hacer causa
comln para evitar que se les quitara a sus mujeres y a sus hijos , éstos como
muchachos y aquellas como indias sin sospechas , y aun cuando no pudieron
evitar la entrega de los muchachos si evitaron las de sus mujeres .

Ya que se les era imposible oponerse al pago de los tributos , en cada afio de
Rayas , llamado “ asi porque constaba de solo 312 dias y porgue en cada dia
hacian una Raya , para llevar la cuenta de su cotidiana obligacion del trabajo
forzado y de pago , resolvieron aquellos tres naturales , interpretar a su manera
y antojo la obligacién establecida , en lo referente a la entrega de la “ india sin
sospecha” al conquistador , y para tal fin usaron del siguiente estratagema .En
la primera presentacion que hicieron entregaron ,en vez de indias mozas , indias
viejas , valetudinarias, ancianas , ya caducadas , a fin de que cumpliendo con la
obligacién impuesta fueran siempre “ indias sin sospecha” y no se sospechara
tampoco que los tributarios se rebelan contra la ley impuesta , ya que cumplian
con entregar lo que les habia sido estipulado .

(Arreglado conforme a u relato ofrecido por el sefior Carlos M.Gil).

SAN SEBASTIAN VIVO, LA MAGADALENA Y LA “ZAMBITA MANUELA”

A principio de 1787, don Manuel Eugenio Cortés , vecino de Safia , a nombre del
Teniente Coronel del Batallon de Milicias del pueblo de Lambayeque , don
Domingo Figuerola y de su esposa Ana Maria de Estraday Alvarado de Figuerola
, solicitaba copia de informe de filiacion dado por el Maestre de Campo , don
Félix de Estrada y Hurtado de Chavez seguido ante el capitan don Juan Bonifacio
, Gobernador de Armas y Justicia Mayor de Safia , informe que se habia
producido en 1596 .



La familia de Estrada y Alvarado , de ingentes riqguezas descendia de don Hernan
Lépez de Alvarado , uno de los primeros fundadores de Safa , a quien se le dio
un solar a una cuadra de la Plaza Mayor de Safa y signado con el nimero 33,
en el plano de la fundacién de la ciudad , hecho que como es sabido tuvo lugar
el lunes29 de noviembre de 1563.Fue don Hernan Lopez de Alvarado , uno de
los primeros productores de la cafia de azlcar , hacia el afio de 1580 y el que
mayor porcentaje ofrecia en algunas de las nueve mil docenas de sombreros ,
que anualmente se fabrican en la rica villa de Santiago de Mira flores de Safa ,
gue en aquella época era la mas floreciente y prospera de nuestro departamento
y que contaba con siete conventos Yy veinticuatro curas .

Por una serie de vericuetos a fines y de meandros consanguineos nos
encontramos en 1795 con dofia Ana Guzman , descendiente de los Estrada y
Alvarado quien después de la ruina de Safa , del éxodo y del desastre , de su
hacienda personal se radic6 en Lambayeque , como muchas familias principales
de Safia .Para resarcirse de aquellos dolorosos recuerdos se entregd a dos
vicios , el de la Iglesia y el de la mesa .Del primero obtuvo tres frutos , sus tres
hijas y del segundo uno solo , su total ruina ; porque hecho el balance de
haciendas, solares , casas, dineros, vestidos y esclavos le encontramos
Gnicamente una casa en la calle del Tambo, calle que hoy no existe y n a
pequefia tienda en la calle de Santiago que después se llamé el Puente y hoy
Galvez.

Poco antes de morir y no teniendo ya practicamente que comer, legé esos dos
bienes raices a sus dos hijas , en sus dias , y a la muerte de ellas a la “ zambita
Manuela” para que después pasara a ser propiedad de la Cofradia del Santisimo
Sacramento , porque ella como decia : “al momento que mi cuerpo esté muerto
ya no necesito de habitacion y desde ese instante tomen posesion de la casay
recojan las llaves el mayordomo o mayordomos legales”.

De estas hijas la ultima Osea la “zambita Manuela” no podia decir quién era su
padre porgue no lo sabia. Mucho menor que sus dos hermanas hacia los oficios
mas bajos y los menesteres de infima calidad. Era la cenicienta de la familia y
sufria  hambres, privaciones, vejamenes y vergienzas, todo originado por su
desconocido origen. La madre se habia dedicado por entero, al cuidado y
refinamiento de las dos mayores y desatendi6 a la dltima, como si se
avergonzara de ella, y sin embargo fue la que salvo a la familia de una segura
ruina.

Cuando la madre muri6 , las dos hermanas mayores se dedicaron a vivir , pro la
ultima , 6sea la “ zambita Manuela”, fuerte y sana , porque habia trabajado mas
, Mas viva y experta porque mas habia sufrido , se entregé abiertamente al
trabajo y con su tezon y su esfuerzo sostenia la casa y alimentaba a la familia ,
aun cuando todas cumplian con sus obligaciones religiosas, lo que se ganaba
no se alcanzaba para las necesidades diarias ; lo que la “ zambita Manuela”
producia no era bastante para la alimentacién y lujo de las mayores , y por esto
fue que ella , aguzandose el cerebro solicité la ayuda de San Sebastian, santo
que era de su devocién , y abandon0 casa y trabajo , obligaciones y afanes ,
dedicandose por entero al culto del santo .



Hasta aquella época la procesion | mismo que la fiesta de San Sebastian que se
efectuaba el 20 de enero de cada afio, se realizaban como todas las de su género
.Esto es que el santo salia en su anda por las calles de la ciudad con su recorrido
natural , que eran las calles de San Carlos , San Romualdo ,San Pedro ,San
Pascual y Santa Catalina , que después fueron las tres Cruces ,Santo Domingo,
Pueblo Nuevo , Correo y Jiménez y en la actualidad se llaman Junin
Huamachuco ,Taparaca , Bolognesi y Grau o Constitucion .

Por un 20 de enero , en la misa de fiesta, la “zambita Manuela”, en pleno éxtasis
religioso y haciendo gala de su devocion , de su viveza y de confianza con el
santo , asever6 que habia sostenido una larga conferencia con San Sebastian ,
quien al finalizar la conversacién le dijo : “Mi Magdalena” .Como era natural ,
aquella noticia corrié por el pueblo velozmente y desde entonces se le mird, a la
“ zambita Manuela” , como a una elegida del Cielo y como a una protegida del
cielo , tomando cuerpo la idea de darle el gusto al santo ,efectuandose , al afio
siguiente la procesion de San Sebastian, pero con una Magdalena de carne y
hueso que era la “zambita Manuela”, para que el santo le hablara y ella le
escuchara , es decir, que se procuraba que la conversacion interrumpida , el 20
de enero del afio anterior , continuara el dia de la fiesta , un afio después .

Y asi fue como en 1788 la “ zambita Manuela”, que no era una muchacha , pero
gque tampoco era anciana , obtuvo la suprema prerrogativa de acompafiar a San
Sebastian , todavia en efigie , pero ella si en su caracter de Magdalena viva ,
junto con cuatro curas que eran Antonio Calvo y Bustillo , Agustin Alvites Moreno
, lgnacio de Luna y Aguilar y Casimiro de Lombera , esto es uno por cada una
de las cuatro parroquias que tenian en aquel entonces la ciudad de Lambayeque.

De aqui y variando el sistema , poco a poco , al afio siguiente , ya no fue
solamente una Magdalena , de carne y de hueso , la que ocup6 el anda , sino
que sali6é también un San Sebastian vivo y un verdadero Longino su caballo
blanco ,siendo todos de carne y hueso , que remplazaban a los santos tallados
en madera , que se habian quedado en los altares del templo .

Pero la “ zambita Manuela” consiguio algo de aquella prerrogativa porque se hizo
rica, puesto que se convirtié en curandera , apoyada por su amigo el patrén el
San Sebastian del altar , se conquist6 como el derecho de volverse santa
adorable , sin serlo en realidad y de dar vida y motivo a esa tradicion .

(Compuesto siguiendo las bases de un cuento ofrecido por el sefior Tomas
Ballester)

EL HIJO DE ORO, EL HOMBRE SIN ALMA Y EL DIABLO ROBADO

Insaciable sed de avaricia; eterno e incontrolable deseo de acaparar tesoros;
necesidad constante de poseer riquezas ; desesperante atraccion de adquirir oro
fue el vicio que distingui6 a n espafiol conquistador y uno de los primeros
habitantes de Collique , antigua provincia de Chiclayo y cuyo nombre a perdido
el recuerdo o a extraviado la tradicion .



Aquel insular vivia en las inmediaciones de lo que hoy es la casa de la hacienda
Collud, situada a cosa de seis kildmetros de la ciudad de Chiclayo.

Alli en Collud , en época tal vez milenaria , vivié y reind Collurqui , bella mujer
legendaria , quien perdi6é a Chaparrioc y a Yanahuanca, debido a la influencia
decisiva que ejercié sobre ambos ,egoistamente , para efectuar un culto casi
personal , creyéndose ser ella el propio sol .A Chaparrioc le hizo rendirle culto al
alma de sol , al espiritu intuitivo del astro, mientras que a Yanahuanca le obligd
a dedicarse el culto fisico del sol, al calor del astro .

De esta manera, Collurqui se hizo amar por los dos, al mismo tiempo, tal como
amaba al sol, ya que a uno le seguia el cuerpo, la realidad , lo fisico y al otro le
ofrecia el espiritu , lo ideal y lo psiquico . Complementos totales y pares de
opuestos eternos.

No habiendo podido obtener, por los medios mas vedados, aquel espafiol, todo
el oro y la riquezas que pretendiera y asimilando la influencia que dejara
Collurqui, de poderio ideal, avaricia interna y egoismo espiritual, concibié de
empefiar su alma al diablo, para obtener el vil mental.

En la noche de un sdbado, profundamente oscura , en el que el viento silbaba
amenazante ; el ruido del mar lejano , retumbaba; el trueno resonaba
enloquecido y la lluvia , y por la fuerza de su caida , heria , aquel avaro , de pie
, junto a una cruz negra colocada invertida , en el suelo , conmino al demonio ,
con frases estridentes y palabras cavernosas ,con agrestes voces y gritos
sSonoros .

Y entre un marcado color azufre y al costado mismo de la cruz, como si saliera
del centro de la tierra, de sus entrafias mismas, emergié el requerido .Tenia
todas las caracteristicas de un caballero .Alto, delgado, vestido de reluciente
pantaldn negro y levita roja, portaba, en una mano, el tridente de su autoridad y
en la otra un pedazo de piel humana . La cola, que terminaba en una lanceta, la
serpenteaba constantemente .Sus o0jos despedian chispas y su boca exhalaba
un humo negro y pestilente .Es el Diablo.

“Aqui estoy .Que me quieres”, le dijo .Y el hombre , sin inmutarse , le contesto:
“Te ofrezco mi alma por adelantado , si me otorgas el don de convertir en oro
puro todo lo que toque™- “Concedido; firma aqui’ dijo el Maligno y extendido , en
el suelo , la piel humana , el hombre sin alma firmo en ella , con sangre , en lugar
de tinta con su propia sangre , aquel contrato diabdlico, y el demonio , usando
Su propia cola , rubricé el pacto maldito .

Luego se intensifico la tormenta, se abrié de nuevo la tierra, tragandose al
demonio, se produjo un marcadisimo olor a azufre pestilente y el hombre si alma
se quedo6 enteramente solo.






Ya de regreso a su casay al ingresar a ella, el hijo menor de vendido, bello nifio
de tres afios de edad, lo recibié llorando, por temor a la tormenta y al tomarlo en
sus brazos, el padre para calmarlo, se encontré con que tenia a un nifio de metal,
a un hijo de oro .Y el vendido llor6 .

Poco después pretendié alimentarse, pero todo lo que tocaba se convertia
subitamente en el precioso codiciado metal .Y el vendido murié de hambre.

Separado con la muerte , ambos elementos ,en transitorio el cuerpo , que
pertenecia ala Tierra y el eterno , el espiritu que ya poseia el infierno , el demonio
tomo para si lo que de derecho le pertenecia , lo que habia comprado ; pero al
pretender llevarselo al infierno una fuerza superior a la suya se le impedia .

Aquella energia poderosa provenia del alma del hijo del vendido, que se habia
sacrificado, convirtiéndose por lo tanto en un angel, con toda la potencia, la
autoridad y la energia de las fuerzas celestiales .En vano el demonio mostré el
pacto sangriento; se refirié a la tradicion; invocé el precedente y defendié su
derecho pero nada pudo ante la eficacia del alma blanca, que triunfé sobre la
negra del demonio y sobre la roja del Hombre.

Aquella alma del vendido, sin poder establecerse en el infierno, porque la fuerza
del angel se lo impedia, sin poder estarse en el cielo, y tampoco por haberse
vendido al demonio no podia, asi mismo quedarse en la tierra porque
prematuramente y antes de tiempo la habia abandonado, se estuvo vagando
eternamente en los espacios infinitos, sin perder sus primitivas caracteristicas de
avaricia, que es el sintoma primordial de la enfermedad de egoismo. De donde
se cree que todas las enfermedades son producidas por la sombra del hombre
sin alma de Collud.

Desde entonces y debido aquella derrota el demonio no ha vuelto a celebrar
pactos de compras de almas con los hombres, habiendo salvado asi, a la
humanidad, el alma inocente, pura, pristina y blanca del nifio, de una influencia
decisiva y nefasta del maligno sobre el planeta.

Y asi el diablo fue robado, porque perdié un alma, el hombre vendido perdio el
oro y el nifio sacrificado perdio6 el cuerpo, 0sea que este, el nifio, se convirtio en
angel eterno; el hombre en alma errabunda y el diablo en ente impotente. Y
alejandose el mal de la tierra triunfé en ella el cielo, por derrota del infierno.

(Arreglado segun creencias populares)

EL ULTIMO MILAGRO

Aqui est4 la tradicion historica del mas reciente de los milagros realizados en la
ciudad de Lambayeque , el mas patente y el de mayor de efectividad , el cual
tuvo lugar durante la segunda lucha entre Chiclayanos y Lambayecanos.



Sabido es que el primer encuentro entre ambos grupos se efectud el 15 de mayo
de 1834, dia de la fiesta de San Isidro, patron de los agricultores del antiguo
barrio del mismo nombre y que hoy lleva un a las calles de Chiclayo. Iban
dirigidos los Lambayecanos por don Ramén Baca y los de Chiclayo por don
Leonardo Ortiz , con la invasién de los primeros a esta Ultima ciudad y su
consiguiente derrota .

La segunda lucha se realizO entre enero y febrero de 1854, siendo la mas
intensa, culminando con el saqueo de la ciudad de Lambayeque, hecho que se
verifico el 20 de enero del citado afio.

El primero que se enterd del proyectado ataque fue don Tomas Tello, quien
poseia un fundo , llamado La Tinta de Santo Tomas , situado en el camino que
une las dos ciudades de donde sali¢ dirigiéndose a Lambayeque , con toda su
peonada, para avisar al pueblo y preparar la resistencia .A toque de campana ,
llamado de arrebato se reunié el pueblo de Lambayeque , encomendando su
defensa a don Melchor Pastor . “el jorabao” Pastor era subprefecto de la
Provincia y a quien secundaba los Tello , los Soto, Carmen y Santos Peralta, de
Lambayeque ; los Paico ,Diaz, Barreto y Tafur de Mochumi; los Balladares y los
Tobar , de Tacume ; los Vilela y los Sonapo , de lllimo , junto con los célebres
chotanos , los cuales se parapetaron en la Iglesia de Lambayeque teniendo como
ubicacién , los demas, las almenias y la Plaza Principal .

Los atacantes de Chiclayo estaban dirigidos por Luis Herrera ,montonero de
profesion , haciendo de gestor moral don José Goyburo , quienes a su vez

estaban secundados por los siguientes Chiclayanos : Perero
Sequenene,Pantoja,Horna,Villalobos ,Vargas , Chirinos , Barrena, Sanchez ,
Araoz ,Bocanegra,Gamarra,Gamboa,Vilchez ,Tavara, Castro , Garcia |,

Rodriguez, Puente, Carrillo, Acebedo, Ripalda, Martinez, Antonio Castillo ,0
“cursito” y “el fiero’Cachay .






Los Chiclayanos ingresaron al pueblo por el lado del barrio de San Carlos , que
guedaba hacia el sudeste del pueblo ,prendiendo fuego a las casas de paja que
ocupaban varias familias de picanterias y chicheras , venciendo a los de
Lambayeque quienes se retiraron hacia el lado de la Carracuca hasta que
reaccionaron debido a la presencia de las tropas del gobierno , que habia
desembarcado en Chepény que estaba al mando del coronel Brefia .

Pero enrealidad la derrota de los Lambayecanos se produjo por haberles faltado
la municién habiéndose, aprovechado de este hecho dofia Jacinta Baltan, para
avisarles a los de Chiclayo que atacaran , cuando ya estaban practicamente
vencidos , lo que verificaron , logrando la derrota de las gentes de Lambayeque
.Fue entonces que se produjo el saqueo de la ciudad , habiendo sido victimas en
sus muebles y su dinero, las familias Arenas, Jiménez y Pastor .

Los Chiclayanos tenian especial interés por atacar la casa de los lturregui,
puesto que era la que mas tesoro poseia y , para el efecto se dirigieron a ella ,
gue estaba situada en el angulo mismo de la Plaza Principal , donde después se
construy6 el hotel Taymi , esquina de la Plaza con la calle Real y desde cuyos
balcones se jurd la independencia en Lambayeque .

Ocupaba dicha casa dofia Dolores lturregui, devota de la Virgen de los Dolores
, quien enteramente desprevenida , quien con todos sus parientes y servidumbre
, mataba el tiempo rezando el rosario, delante del altar d la Virgen de los Dolores
, que se encontraba profusamente iluminado .Fue tan brusco el ataque que la
duefa de casa y todos los que ocupaban salieron despavoridos , no teniendo
tiempo ni siquiera para pagar las velas de la iluminacién , yendo a refugiarse en
el casa de la propia dofia Jacinta Baltan , comadre de la sefiora lturregui .

Alingresar , los Chiclayanos a la casa dirigidos por “ el fierro”Cahay , vieron salir
a la Virgen de los Dolores ,con una vela en la mano que habia abandonado el
altar , en que se encontraba su efigie , para defender a la casa y su altar .Los
atacantes deslumbrados por aquella visién huyeron , presos de un panico
incontrolable .Pero “ el fiero” Cachay, no creyendo en el milagro y pensando que
se trataba de la duefia de casa disfrazada, penetré en ella. Fue entonces y ante
aguella intromisién que la Virgen lo persiguid y levantando la mano, en sefial de
amenaza, sin tocarlo qued6 muerto .

Cuando la sefiora lturregui ingresdé nuevamente a su casa la encontré toda en
orden , sin faltarle nada , a excepcion de un vela , la que tenia en la mano
derecha la imagen de la Virgende los Dolores , que se encontraba sobre el pecho
de “el fiero” Cachay , como simbolo de perdén en la muerte .

Y asi terminaron los milagros en Lambayeque: con un muerto.

(Segun un relato de la sefiora Matilde Cevallos)

EL ULTIMO DE LOS FANTASMAS



La presente historia se haya originada, indirectamente por el hecho de
encontrarse la ciudad de Lambayeque entre los departamentos de Piura y
Libertad.

Debidoa la realizacion ce la feria de Guadalupe que tiene lugar el 8 de diciembre
de cada afio , en la citada ciudad de la provincia de Pacasmayo , gran cantidad
de comerciantes piuranos hacia el recorrido desde Piura a Guadalupe , pasando
por Lambayeque como lugar intermedio.

Una banda de ladrones capitaneada por un tal Pantoja, esperd a una caravana
de estos comerciantes en las cercanias del puente de tierra o puente del zanjon,
situado en las inmediaciones del actual puente de fierro o puente Ledn. Sobre el
rio Nuevo, resultando del atraco varios heridos y un muerto de parte de los
atacantes después del robo y dispersion consiguientes.

Este hecho se realizaba a fines de mes de noviembre de 1874 y desempeiiaba
la subprefectura de la Provincia de Lambayeque, en forma accidental, don
Alejandro Paredes, quien al recibir la denuncia de los damnificados reuni6 a la
gente conocida y de confianza de la ciudad, como los Cuneo, Vigil, Ruiz, Pastor
y otros, en nimero de cuarenta, quienes se repartieron en varias comisiones
para efectuar la persecucion de los asaltantes.

Habiéndose producido el hecho a las cuatro de la tarde el éxito coroné la obra
emprendida porque a la mafiana del dia siguiente habian sido aparados de los
siete miembros componentes de la banda a quienes el pueblo, en forma rapida
y sumaria, procedio a ejecutar, habiendo colocado los cadaveres en los poyos
del antiguo Cabildo y actual edificio del Concejo Provincial, junto a la carcel y
frente a la puerta principal de la Iglesia que se abre a la calle de San Roque.






Solo faltaba uno de los asaltantes , el mas astuto , el mas joven , quien era
precisamente Pantoja , jefe de la banda ,el cual fue capturado esa misma tarde
,en los terrenos cienegosos de la hacienda y Encala y conduciendo al pueblo.

Como quiera que la presencia de los seis cadaveres de los secuaces de Pantoja
hubiera hecho no hacer la tolerancia de las gentes, la comisién, para tener la
libertad de accién se trasladd, con el preso, al mismo lugar de su fechoria y en
el puente de tierra o del zanjon fue fusilado.

Todos estos hechos son notoriamente exactos y adn existe personas que
recuerdan haber visto los seis cadaveres expuestos a la curiosidad publica, en
el sitio ya mencionado , los que fueron sepultados en el cementerio , mientras
que en el de Pantoja fue inhumado en el propio lugar de su ejecucion .

A chino Ayau 6sea Felipe Paredes, traido de su pais por don Juan Pastor y
regalado por este a dofia Ignacia Paredes, era cocinero del Molino de Mocce que
conducia don Marcial Pastor .Una noche del mes de julio, que se hallaba el
ingenio en trabajo nocturno fue comisionado el chino Ayau ,a eso delas 11, para
que fuera Lambayeque , a traer algunos viveres para los trabajadores. Ayau
montd en el caballo llamado “pies de plata” realizd su cometido , pero al regresar
al molino , en el propio puente de tierra o puente del zanjon , se vio detenido por
una sombra amenazante , que segun el chino , tenia todas las caracteristicas de
Pantoja , el Ultimo de los asaltantes fusilado .Después del consiguiente *
corcoveo y encabritamiento” del caballo , el jinete logré burlar a la sombra .
Escapando a galope, pero fue alcanzado por el fantasma, el cual se mont6 al
anca del bruto e hizo el recorrido hasta la misma puerta del Molino de Mocce,
donde desparecié.

El chino preso de un pavor indescriptible, relaté el hecho con todos sus detalles
y murié pocos dias después debido, segun decian las gentes al susto producido.

Esta conseja fue interpretada en el sentido de que Pantoja esperaba , todas la
noches , a la misma hora de su hazafia a cualquier viajero con el cual pretendia
hacer el viaje de huida lo mas rapidamente posible producida , procurando burlar
a la comisién que lo perseguia o escapar de la muerte .

Y desde esa noche , en que la sombra o el alma de Pantoja hizo el recorrido que
media entre el lugar de su ejecucién y el Molino de Mocce , habiendo escapado
, Simbdlicamente y en principio de la muerte que lo esperaba , aquel lugar del
puente se vio libre del fantasma ansioso y errabundo ,para siempre.

(Segun el relato del sefior Marcial Pastor)
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