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Resumen

La presente investigacién recoge la historia y tradicién de la Cruz del
Arenal, ubicada en el centro poblado El Arenal, distrito de Jayanca,
provincia y departamento de Lambayeque, Perti. Para ello, se utiliza-
ron técnicas de investigacién etnogréfica de recojo de informacién,
como la observacién participante y la entrevista a la mayordoma de la
celebracién y a pobladores de los distritos de Jayanca, Tacume e Inca-
huasi. Ademds, se recopil$ bibliografia de las narrativas y tradiciones
asociadas al drbol de algarrobo y de las cruces hechas de esta planta.

La investigacién concluye que los descendientes del fundador de
la festividad han perpetuado la memoria del ancestro a través de la
asociacion de su natalicio con el dia principal de la festividad, instru-
mentalizando la celebracién para buscar la unidad familiar en situa-
ciones especificas. Ademds, se muestra la importancia del algarrobo
desde épocas prehispdnicas que ha perdurado hasta la actualidad,
pasando de su uso como elemento constructivo hasta su simbolo-
gia como huaca y posteriormente su sacralidad para ser utilizado en
la elaboracién de cruces en el 4rea especifica de la investigacién: la
costa norte de Pertd. Por tltimo, se intenté aproximar al significado
y trasfondo de esta festividad religiosa: la conclusién preliminar es
que el culto al ancestro sigue presente hasta nuestros dias, y se habria
materializado en las cruces de algarrobo.

Abstract

The present investigation collects the history and tradition of the
Arenal cross, located in the town center of Arenal, Jayanca district,
Lambayeque Region-Peru. For this, ethnographic research techni-
ques were used to collect information, such as participant observa-
tion, and interviews with the butler of the celebration and residents
of the Jayanca, Tucume and Incahuasi districts. Also, bibliography
was compiled of the narratives and traditions associated with the ca-
rob tree and the crosses made from this plant.

The research concludes that the descendants of the founder
of the festival have perpetuated the memory of the ancestor through
the association of his birth with the main day of the festival, instru-
mentalizing the celebration to seek family unity in specific situations.
Furthermore, the importance of the carob tree from pre-Hispanic -
mes that has lasted until today is shown, going from its use as a cons-
truction element to its symbology as a huaca, and later its sacredness
to be used in the making of crosses in the specific area of research: the
northern coast of Peru. Finally, an attempt was made to approach
the meaning and background of this religious festival: the prelimi-
nary conclusion is that the cult of the ancestor is still present to this
day, and would have materialized in the carob crosses.
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Introduccién

Los seres humanos han buscado formas de protegerse, de
lo natural y de lo no natural, usando técnicas o practicas
apotropaicas en sus espacios privados —como las casas—y
publicos —plazas o patios. Esta proteccién podia darse a
través de rituales u objetos de uso personal, familiar o
comunal, de valor simbélico o suntuario, los cuales eran
elementos utilizados para proteger, repeler o contrarres-
tar acciones que podian causar mal. En algunos casos,
estos elementos o rituales eran utilizados o realizados
en espacios que cobijaban y protegian de fenémenos na-
turales o males a varios individuos (Cruz 2009: 6).

En la Grecia antigua, por ejemplo, existieron sim-
bolos familiares de proteccién (Cano 2008: 316). En la
cultura occidental y en las sociedades donde la influen-
cia del cristianismo tiene raices profundas, la cruz es el
icono o simbolo apotropaico e identitario mds extendi-
do (Ribas 2000: 271). Pero la cruz no sélo es utilizada
como amuleto para repeler o alejar el mal, sino también
para atraer u obtener efectos de beneficio, es decir, la
bendici6n.

En el 4mbito andino, la introduccién de la cruz
cristiana aparece con la llegada de los conquistadores
y posteriormente con el establecimiento de las 6rde-
nes religiosas. El padre José de Arriaga narra, durante
la época virreinal, lo siguiente: “Ha de llevar orden de
derrivar los adoratorios, y Machais, y que se pongan en
lugares, donde estavan las principales Huacas, Cruces
grandes” (Arraiga 1920 [1621], Cap. XVI: 152). Arriaga
sugerfa el derribo y destruccién de adoratorios, y que
sobre las “huacas grandes” se colocasen grandes cruces.
El reemplazo de lo sagrado para el hombre andino (las
huacas, adoratorios, mallquis, conopas, entre otros) fue un
proceso violento, en el cual la Iglesia y el clero catdli-
co impusieron su culto e imaginario religioso sobre la
creencia y adoracién andina, lo que derivé en un proceso
de resistencia en el que lo andino se adapta a las formas
europeas, pero con un trasfondo prehispdnico, un sim-
bolismo europeo con un significado autéctono huella
del sincretismo cultural que se gener6 en el choque de
dos mundos ajenos entre si.

En relacién con los sistemas de creencias, tanto el an-
dino como el espanol, Bouysse-Cassagne (2004) aclara y
hace hincapié en el desarrollo de cultos y ritos relaciona-
dos a las minas de Charcas y en el lago Titicaca, en los
cuales las précticas rituales y conceptos como la nocién
de santuario, ofrendas, cruz y de los santos, debido a su
compatibilidad y similitudes, permitieron adaptarse den-
tro del esquema andino. Senala incluso que, en lugar de
imponer restricciones con relacién a rituales llevados a
cabo en las minas, las autoridades espafolas permitieron
que se continuara la prictica de “antiguos rituales”, lo
cual respondia a una mayor y mejor explotacién de la
mina y rendimiento de los indigenas. Ello permite ob-
servar que no se puede ignorar que el pensamiento occi-
dental fue impuesto por la fuerza y que muchas creencias
prehispdnicas han sobrevivido hasta la actualidad, para

lo cual quizds ni los términos “sincretismo” o “mestizaje”
sean los mds adecuados para describir la gran compleji-
dad de los procesos ideolédgicos, sociales y culturales ocu-
rridos en el mundo andino luego de la invasién europea.

Sevilla (2015) en su articulo “La religiosidad popular
en Lambayeque”, menciona que las festividades religio-
sas tienen “un rol constitutivo en relacién a los niveles
de integracién y cohesién de los grupos” (171). A pesar
que los estudios sobre religiosidad popular en la regién
Lambayeque son escasos, se han llevado a cabo inves-
tigaciones en dreas geograficas especificas de profunda
connotacién simbélica en el imaginario del poblador
lambayecano (la Cruz de Motupe y de Olmos, el Nino
Dios de Eten, la festividad del Sefior Cautivo de Mon-
sefd, entre otros). Sevilla también menciona que el po-
blador lambayecano tiene formas diversas de expresar su
religiosidad y propone seis niveles de culto:

1) Hogarefio

2) Hogarefio con festividad
3) De cuadra

4) Del pueblo

5) Institucional

6) Subterrdneo.

Por dltimo, concluye que en el departamento de
Lambayeque existe una gran diversidad de expresiones
de religiosidad popular que unen pricticas religiosas ca-
télicas, creencias ancestrales y nuevos patrones religio-
sos; siendo esta regién un gran campo de estudio.

Por otra parte, el algarrobo (Prosopis pallida) tiene
una connotacién bastante profunda y su presencia como
elemento sacro se atestigua en el registro arqueoldgico
a través de la construccién de maquetas e idolillos o es-
tatuillas para la sociedad Chimi (Intermedio Tardio),
asociados a rituales funerarios y al culto al ancestro. Esta
connotacién sacra continda en tiempos mds tardios y
modernos, y se aprecia en la construccién de cruces y en
la narrativa que envuelve al hallazgo y veneracién de
éstas en el departamento de Lambayeque, asi como en
el registro etnografico, en el cual se ha registrado como
origen y ancestro de la sociedad Moche: su uso para mul-
tiples fines, su dualidad sacra pura e impura y su percep-
cién como ente animado que tiene alma y personalidad
que puede obrar para bien o hacer el mal.

El algarrobo es una especie importante en el ecosis-
tema del bosque seco en la costa norte andina peruana
(departamentos de Tumbes, Piura, Lambayeque y la Li-
bertad), y tiene un valor natural-simbdlico-econémico
para las poblaciones locales (Cuentas 2015a: 119-121).
Su depredacién y tala ilegal ha afectado de manera sig-
nificativa a la reduccién de su ecosistema y en el paisaje
rural (Beltrdn 2013), siendo ello “una pérdida ecolégica
y socioecondmica que afecta los ingresos de actividades
econémicas dependientes de estos bosques” (Cuentas
2015b: 1006). Pese a ello, el algarrobo a lo largo y ancho
de la costa norte estd presente en las cabeceras y partes
medias y bajas de los valles, siendo una especie, atn, de
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gran connotacién y abundante que tiene diversos usos,
que van desde lo doméstico hasta lo ritual.

En la costa norte, es comin observar cruces —las
cuales han sido construidas, por lo general, con madera
de algarrobo— como simbolos apotropaicos y de venera-
cién presentes en templos y capillas (ramadas), en zonas
urbanas y rurales, en las uniones o curvas de los caminos
y en huacas. Para contextualizar la investigacién en su
dmbito geogréfico, en el norte del Perti y, por ende, en
el departamento de Lambayeque, se realizé una revisién
del uso del algarrobo en el drea andina central y de la
costa norte desde épocas prehispdnicas hasta la actua-
lidad, asi como también del simbolismo y la narrativa
en la tradicién oral lambayecana y su concepcién en las
poblaciones tradicionales costenas y quechuas de dicho
departamento.

Cabe senalar que Jayanca es un distrito ubicado en la
provincia y departamento de Lambayeque (figura 1), y a
pesar de los cambios socio-econémicos generados por la
presencia de las empresas agroexportadoras y, por ende,
de la fuerte migracién de poblacién de la sierra —y en me-
nor medida de la selva— a su jurisdiccién, por las caracte-
risticas de las comunidades que la conforma ain pueden
considerarse como una poblacién tradicional (Rodriguez
y Rodriguez 2023: 277-278). Por ello, esta investigacion
es de menester debido a que se necesita documentar y
realizar investigaciones con enfoques que permitan sal-
vaguardar la riqueza cultural de este pueblo que atn se
resiste a perder su herencia e identidad cultural.

Muestra de la investigacién y
metodologia de campo

En el centro poblado El Arenal, distrito de Jayanca, se
realizé una entrevista a dona Lindaura Chunga Fuentes
(mayordoma de la festividad de la Cruz del Arenal en el
momento de realizar la entrevista), quién aceptd, bajo
consentimiento informado, la publicacién de los resulta-
dos. Para tener una muestra mayor sobre las festividades
y el trasfondo relacionado a las cruces de algarrobo se
entrevist6 al sefior Jerson Sandoval (bisnieto del descu-
bridor de la Santisima Cruz de Panald), al sefior Artidoro
Arévalo Effio (presidente de la hermandad de la Santisi-
ma Cruz de San Jerénimo al momento del desarrollo de
la investigacién), a la sefiora Mercedes Tunga Chero (nie-
ta del descubridor de la Cruz de Muy Finca) y al sefior
Carlos Elera Arévalo (protector de la Cruz de Pémac I1I).

Para entender con mayor claridad la festividad de la
Cruz del Arenal, se entrevisté a dos pobladores del distri-
to de Jayanca (dos adultos, mayores de 50 afios), quienes
habian sido participes de las festividades anuales de la
Cruz del Arenal; y para comprender la naturaleza y con-
cepciones sobre el algarrobo (Prosopis pallida) se entre-
visté al sefior Denis Sdnchez, poblador quechuahablante
del centro poblado de Pulka, distrito de Incahuasi, de-
partamento de Lambayeque.

La recoleccién de datos durante la fase de campo se
realizé mediante la observacién participante y la entre-
vista dirigida y etnografica. Esto facilité una adecuada

Figura 1. Ubicacién politica y geografica del distrito de Jayanca en la provincia y departamento de Lambayeque,

en relacién al territorio peruano.
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interaccién entre el investigador y los informantes, lo
cual permitié obtener informacién amplia y compleja
que ayudd a contextualizar correctamente el estudio y
cumplir con los objetivos planteados. La recopilacién de
datos se realizé mediante el registro visual (fotografias y
videos), registros escritos (notas de campo) y grabaciones
de audio, garantizando asi un proceso de documenta-
cién organizado, detallado y minucioso durante el tra-
bajo de campo.

La Cruz del Arenal y su festividad

En Jayanca se celebran cuatro principales cruces: la Cruz
del Camal (la festividad mds importante), la Cruz del
Rio (la mds antigua), la Cruz del Pozo y la Cruz de la
Alameda. Cada cruz tiene su propia hermandad y comi-
té, por ende, su propia festividad; pero durante el mes
de mayo se celebra el dia de las cruces, en el cual tres de
las cuatro cruces son paseadas juntas en procesién, cum-
pliendo una agenda en comun, desde su recorrido por
las calles acompafiado de los ficles y devotos, hasta la
llegada a la iglesia para celebrar la misa central de esta
festividad; pero, a diferencia de las cruces y su festividad
mencionadas lineas arriba, ;qué caracteristicas presenta

la Cruz del Arenal, su hallazgo y festividad?
Hallazgo de la Cruz

La Cruz del Arenal fue hallada por don Francisco Maza
Vilchez en uno de sus recorridos diarios por su potrero’
(espacio lleno de vegetacién tipica del bosque seco ecua-
torial compuesta en su mayoria por drboles y arbustos
espinosos en el que predomina la presencia de faiques y
algarrobos, y que por lo general son espacios con presen-
cia de evidencia cultural material, es decir, zonas arqueo-
l6gicas llamadas huaca), encontrdndose con un drbol de
algarrobo cuyo tronco tenia forma de cruz, ubicado en el
caserio El Arenal, distrito de Jayanca:

L: Hasta donde nos cuentan, fue nuestro bisabuelo don
Francisco Maza Vilchez. Porque dice que esa crucecita
la encontraron en un algarrobo dentro de un potrero
grande que tenemos, tronco que tenfa forma de cruz,
que al talar el 4rbol estaba la cruz. Una cruz bien de-
finida, entonces optaron por enviarla a un carpintero
que le dé la forma y la llevaron a la casa, la pintaron y
luego procedieron a hacerle su capilla. [...] Si, porque
fue encontrada asi en forma de casual.

[Entrevista realizada a dofia Lindaura Chunga Fuen-
tes, el 9 de febrero del 2022 en la ciudad de Jayanca, a
las 4:15 pm].

" El potrero queda actualmente en el fundo San Francisco, propiedad de la
familia Chunga, quienes le colocaron ese nombre en honor a su ancestro
Francisco Maza Vilchez.

Descripcion fisica de la Cruz

La Cruz del Arenal de Jayanca es un madero de algarro-
bo de una altura de 1.60 metros, y de largo de brazos
de un metro. La particularidad del santo madero es que
los brazos no presentan una horizontalidad plana, sino
que estos estdn levantados verticalmente en un dngulo de
aproximadamente 45°; ademds, las terminaciones de los
brazos y de la parte superior del madero principal tienen
forma roma a modo de manija.

El cuerpo de madera estd bafiado en pintura de pan
de oro y presenta inscripciones. En la parte superior del
madero principal estd escrito “1943” (el ano del hallaz-
go de la Cruz) y “vive”; mientras que en la inferior se
lee “reina e impera’. En los brazos estd escrito “Dios”
“hombre”. Todas las inscripciones estdn realizadas con
letras mayusculas con técnica de tallado. La Cruz tam-
bién presenta accesorios como vestidos o mantas y un
arco de metal que es adornado con flores de distintos
colores. Actualmente, la Cruz descansa sobre un altar de
madera (figura 2).

Festividad de la Cruz

La Cruz del Arenal es celebrada por la familia Chunga,
quienes descienden de don Francisco Maza Vilchez. Esta

Figura 2. Cruz del Arenal, nétese las inscripciones en
la superficie de ésta.
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era celebrada el 8 de octubre, pero con el paso de los
anos la festividad fue cambiada al 4 de octubre, fecha del
natalicio de don Francisco Maza Vilchez, quién hall6 la
Cruz e inicié las celebraciones de la misma en el caserio
El Arenal. Para ello, don Francisco construyé una capi-
lla, la cual fue destruida por las lluvias torrenciales de
1998, y siendo reconstruida posteriormente. Esta tltima
capilla se destruyé en el 2017, durante el fenémeno del
Nifio costero. Por tal motivo, actualmente, la Cruz des-
cansa sobre un espacio adyacente en donde habia estado
la capilla, el cual ha sido acondicionado con cubiertas
(techo) de calaminas y columnas de madera, donde se
realizan la veneracién y las liturgias a la Cruz.

La festividad duraba tres dfas: el dia 3 de octubre se
realizaban actividades de vispera, el 4 de octubre era el
dia principal, que se caracterizaba por la celebracién de
la misa y el 5 de octubre era el dia de cierre de la festi-

vidad.
a) Miisica de la festividad de la Cruz

Las fiestas son acompafadas al ritmo de bandas de mu-
sicos, en algunos casos existen festividades religiosas que
tienen canciones o temas especificos que son tocados
como parte del repertorio por ellos, pero este no es el

caso de la festividad de la Cruz del Arenal:

E: Asociado a la festividad, ;usted recuerda de alguna
danza o alguna musica especifica que se tocaba o por
ejemplo cuando se celebraba la festividad qué tipo de
musica sonaba en aquella época y actualmente también?

L: Bueno, alli si no te podria decir, pero banda si habia,
banda siempre habia, pero que yo pueda recordar una
musica exclusivamente que tocaban, no.

E: Y la banda de musicos ;jera la tradicional, o la anti-
¢
gua que se tocaba con tambor y una chirimfa?

L: A lo antiguo era asi. [Entrevista realizada a dofna
Lindaura Chunga Fuentes, el 9 de febrero del 2022 en
la ciudad de Jayanca, a las 4:15 pm].

Posteriormente, debido al desuso o repliegue de la
préctica de estos instrumentos tradicionales y a la proli-
feracién de bandas de musica con el uso de instrumen-
tos de viento de metal, estos tltimos comenzaron a ser
requeridos en la celebracién de la festividad de la Cruz.
No obstante, la festividad de la Virgen de la Purisima
Concepcién de Tacume (la serranita o andariega) aun se
acompana al son de la chirimia y el tambor, algo que hasta
hace algunos anos se apreciaba en Jayanca para la festivi-
dad de Navidad, pero que actualmente ha desaparecido.

b) Comida y bebida

Es fundamental para la festividad, pues durante el con-
sumo de la comida y bebida se realiza gran parte de las

interacciones sociales, donde las personas o familias
comparten experiencias, anécdotas, preocupaciones y
también se liman asperezas o desacuerdos. Es un mo-
mento de compartir, en el cual se transmiten emociones
y sentimientos rodeados de musica.

La comida que se prepara y consume es tradicional,
como el cabrito, el seco de res, el migadito, el ceviche, la
sangrecita, entre otros. Respecto a la bebida, se consume
principalmente la chicha de maiz, que tiene una gran
connotacién en el dmbito andino desde épocas prehis-
panicas, no sélo por ser una bebida ancestral utilizada
como ofrenda-pago® o por considerarse como bebida de
las deidades andinas o Awuacas (Betanzos 1880 [1551];
Cieza de Ledén 2005 [1553]; Guaman Poma 1979a
[1615]), sino que es el lubricante social por excelencia,
un elemento de cohesién espiritual y social que refuerza
los lazos familiares, de parentesco y sociales relacionados
a la reciprocidad® (Rojas 2020: 5-7). Ademds, debido a
que la familia que celebra la festividad es productora de
vino artesanal, destina parte de su produccién para la ce-
lebracién de la fiesta, compartiéndola con los asistentes
y la familia. También se consume canazo (bebida hecha
de cana de aziicar).

E: Y por ejemplo, en las festividades familiares, ya que
es también una celebracién familiar, ;qué tipo de pla-
tos tipicos se servian? O ;qué es lo que se compartia en
el almuerzo?

L: Antes, bueno hasta donde yo recuerdo, siempre ha-
cfan un plato que lo hacian con el pan, que le llamaban
la miguita de pan. Generalmente se hacia, le echabas su
porcién de arroz, una presa y el pan disuelto en agua.
Ese era el plato tipico que brindaban en esas activi-

dades.

E: Y respecto al tema de la bebida, ;qué tipo de bebida
tomaban?

L: Chicha y cafiazo y el vino. Nosotros tenfamos nues-
tra produccién familiar. [Entrevista realizada a dofa
Lindaura Chunga Fuentes, el 9 de febrero del 2022 en
la ciudad de Jayanca, a las 4:15 pm].

¢) Juegos populares o tradicionales y anécdotas

Del juego nacen experiencias, las cuales en algunos casos
inician o afianzan amistades. En la festividad, el juego
es una de las formas como se refuerzan lazos de amistad
entre los familiares y entre los invitados, es decir, den-
tro y fuera de la familia, entre personas de la misma y
de diferente edad. Los juegos tradicionales que fueron

2 Uso ritual-religioso.

3 La reciprocidad es un sistema organizativo socioeconémico que regula las
prestaciones de servicios a diversos niveles utilizado desde periodos prein-
caicos en todo el dmbito andino y que ha persistido hasta nuestros dfas
(Rostworowski 2014 [1988]).
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parte de la festividad de la Cruz del Arenal eran la teja*y
los encostalados, en los cuales podia participar cualquier
persona. Actualmente, los juegos que se realizaban en
la festividad (registrados en las entrevistas y la tradicién
oral) cuando era celebrada por don Francisco Maza Vil-
chez ya no son parte de esta debido a que los familiares
mds cercanos al fundador ya han fallecido; sumado a
ello, el periodo de pandemia ha restringido la invitacién
y asistencia de familiares cercanos.

L: Te comento, cuando ya he tenido uso de razén, vefa-
mos en el mes de octubre celebrar una fiesta tradicional
porque dentro del sitio donde viviamos que hemos cre-
cido en el caserio El Arenal habia una capilla con una
crucecita, y esa crucecita se llamaba la cruz del Arenal.
En aquellos tiempos, la festividad era muy bonita, se
celebraba el 4 de octubre, dia de San Francisco, tenia
las visperas incluso acd de Jayanca iban todos, habian
juegos populares, juegos artificiales también, pero a
medida que transcurrié el tiempo ya toda esa festividad
fue decayendo a medida que por decir mis abuelos ya
llegaron a hacer ancianos, mis tios ni mi pap4 lo siguie-
ron, ya no continuaron con esa festividad tradicional
de all4 del caserio.

L: No. Bueno iban de acd de Jayanca porque, bueno,
ellos comentaban de las personas que participaban en
los juegos populares, en el palo encebado, con los en-
costalados que era gente de acd de Jayanca, que no eran
parte de la familia.

E: Cuando se celebraba antiguamente la festividad,
;habia juegos que acompanaban a la festividad?

L: De los juegos populares siempre los mayores nos
han comentado. Incluso mi tia Polita Fuentes, me di-
cen que ella iba con sus bunuelos, y habfa un sefior
que le decfan Tuquito que era Sosa, iba con el costal y
se tropieza de los pies y justo va a dar cerca del perol
de los bufiuelos. La gente asustadisima. Es una anéc-
dota que siempre la cuentan, de que casi Tuquito se va
al perol de los bufiuelos. [Entrevista realizada a dofa
Lindaura Chunga Fuentes, el 9 de febrero del 2022 en
la ciudad de Jayanca, a las 4:15 pm].

De esas experiencias surgen narrativas que son conta-
das de generacién en generacién con gracia, debido a la
caracteristica de la misma. Por ejemplo, la anécdota re-
gistrada en la entrevista ocurrié aproximadamente hace
60 afos (tiempo tomado desde la realizacién de la en-

* Es un juego de competencia popular, realizado en muchas comunidades del
4rea andina, sobre todo en festividades de indole religiosa y/o comunal, que
consiste en arrojar desde un punto fijo piedras planas o pequenas tablillas de
arcilla, con la finalidad de que estas encajen dentro de una pequefa tabla
de madera o cuadrado marcado en el suelo.

trevista), en el cual se narra lo ocurrido al senor Tuquito
la vez que casi cae sobre el perol con aceite en el cual se
estaban cocinando los bunuelos. Aqui se encuentra un
dato interesante debido a que aparece la figura de dona
Polita (Hipdlita) Fuentes, quién en su época era una de
las cocineras mds reconocidas del pueblo de Jayanca. Ella
tenfa su puesto de comida en el mercado de Jayanca;
ademds, vendia comida en las festividades religiosas y
no religiosas de la comunidad, parte del recuerdo que
se mantiene en la narrativa popular de Jayanca y en la
tradicién oral de la festividad de la cruz del Arenal. Cabe
sefalar que dofa Hipdlita fue tia de doha Lindaura
Chunga Fuentes, mayordoma de la festividad en el mo-
mento en que se realizé la investigacion.

d) La festividad y el Covid 19

Debido a la pandemia ocasionada por el Covid 19, las fes-
tividades religiosas fueron restringidas por las normas sa-
nitarias. En algunos casos, en la fecha de celebracién, las
imdgenes que representan a santos, virgenes, cristos, cru-
ces y al nifo Jesus salieron en procesion cargadas sobre
vehiculos motorizados para que pudiesen ser observadas
por la comunidad. Es a finales del 2021 que se empiezan
a retomar las festividades religiosas con aforo reducido.
En el caso de la festividad de la Cruz del Arenal, no fue
celebrada en el ano 2020, pero al afio siguiente se de-
sarroll6 la festividad sélo con presencia de familiares y
amigos cercanos:

L: Desde el 2019, yo ya estoy yendo nuevamente a
nuestro terreno que tenemos alld en el caserio, en el
fundo San Francisco hemos retomado la festividad de
la crucecita, siempre en estos momentos, bueno, en
una forma un poco selectiva debido a que la misma
pandemia que estamos atravesando tratamos de con-
currir solamente la familia y para lo cual en este dia
acostumbramos a hacerle una misa y posteriormente
luego que pase todo esta pandemia le estaremos cele-
brando con m4s algarabia con mds actividades como se
merece la festividad. [...] En esta festividad sélo se ha
invitado a la familia debido a la pandemia ocasionada

por el Covid-19.

E: Y si usted hace una comparativa como se celebraba
anteriormente de cémo se celebra ahora por el tema de
la pandemia, sen qué ha perjudicado a ustedes? ;Cémo
ha visto ese cambio en relacién a la pandemia por Co-

vid 192

L: Un cambio bien notable, muy bien diferenciado
porque acd hay limitaciones. Por ejemplo, las familias
son contaditas las personas que llegan, porque estin
con ese temor de la enfermedad. Este afo, Dios me-
diante, ya haya pasado un poco e invitaremos a mds
familia; y ya como nos hemos repartido el fundo all4,
todos los herederos estamos yendo, o sea que la familia
va haber mds concurrencia familiar.
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La festividad de la Cruz del Arenal como
celebracién colectiva, de identidad familiar
y del ancestro

La festividad como celebracion colectiva

Algunas cruces estdn relacionadas intimamente con la
vida familiar de sus devotos. Donde los conceptos de
bien, proteccién y la toma de decisiones estdn ligados a
la venia y bendicién de la Cruz (en otros casos a la Vir-
gen, al Santo, a Cristo o al nifo Jests). Cabe sefialar que,
bajo esta concepcidn, la bendicién o la maldicién estardn
asociadas a la celebracién de la festividad; siendo estas
expresiones publicas y privadas de fidelidad y renova-
cién de votos familiares/familiares-comunales muestras
de respeto, las cuales deben renovarse de forma ciclica
anualmente.

En las poblaciones tradicionales, como es el caso del
caserio El Arenal, estas materializaciones de fe tienen un
fin apotropaico tanto familiar como comunal:

1) Desde una perspectiva familiar, se entiende que se
debe contar con la bendicién y proteccién de la
Cruz, y la comunidad concibe que la familia que ce-
lebra la festividad de la Cruz tiene su favor, el cual le
ofrece proteccion y bendicién, cumpliendo la Cruz
la funcién benefactora y apotropaica.

2) Mientras que la comunidad observa con respeto y
se une a la celebracién, ya sea como participantes u
apoyando en las actividades previas o en la festivi-
dad, con el fin de que la bendicién pueda alcanzar-
los a ellos.

La festividad de la Cruz del Arenal como
simbolo de identidad familiar y del ancestro

Una particularidad de las poblaciones tradicionales es
que muchos aspectos de su vida econdmica, social y reli-
giosa son resistentes al cambio. A pesar que Jayanca tiene
uno de los indices més altos de poblacién migrante de
la provincia de Lambayeque, y que muchas précticas re-
lacionadas a la religiosidad y medicina tradicional estén
en proceso de repliegue o desaparicién, atin se observa
que cada familia celebra un Santo, Virgen, nifo Jesds o
Cruz como festividad a nivel familiar, macro-familiar
o comunal. En Jayanca existe el dicho: “En Jayanca cada
familia celebra un santo”.

Las précticas religiosas y de fe manifiestas en el 4m-
bito andino son el resultado de procesos de sincretismo
cultural generado del encuentro de dos culturas: la andi-
nay la europea. Desde la invasién europea en 1532, se
dieron procesos de sincretismo cultural que fueron mar-
cados por el miedo del hombre europeo ante lo no cono-
cido, relacionando todo lo ajeno a su cultura como obra
del maligno (MacCormack 2016: 49). Las diferencias
y similitudes culturales relacionadas a la religién, tan-
to andina como catélica, los procesos de extirpacién de

idolatrias,” las labores de prédica y adoctrinamiento
(Brosseder 2018: 115) y, anadido a ello, los procesos de
resistencia del hombre andino y los cambios diferentes
socio-econdémicos de la época, dieron como resultado las
précticas y expresiones religiosas que se aprecian a lo lar-
go y ancho del mundo andino.

Sin embargo, la herencia catélica-cristiana de la Eu-
ropa medieval que llega al mundo andino tiene como
origen y adopta tradiciones de celebracién y veneracién
de las practicas religiosas domésticas de la antigua Roma.
La presencia de dioses que cuidaban y velaban por el
bienestar del hogar y de las familias es una tradicién do-
cumentada en la religién romana y que se extendié al
ambito latino. La veneracidn a estos, denominados Jares
y penates (dioses del hogar), estd también asociada al he-
cho fundacional o de origen de familia, barrios, ciudades
y pueblos (Donoso 2009: 14-15 y 20). En relacién a
los dioses familiares, estos también eran en algunos casos
(para las familias de origen romano) sus ancestros. Esta
tradicién fue heredada por los primeros grupos cristia-
nos de la Iglesia primitiva, quienes empezaron a venerar
las reliquias, vestimentas o partes de los cuerpos mu-
tilados de los primeros mdrtires de la fe, siendo éste un
capital religioso sobre el cual se cimentaron muchas de
las précticas catélicas-cristianas que han perdurado has-
ta la actualidad y que llegaron al mundo andino des-
pués de la invasién europea y se establecieron durante el
virreinato.

Para el dmbito andino, existian conceptos similares,
asociados a la idea del ancestro bajo el sistema de pa-
rentesco, que demandaba que los difuntos momificados,
llamados mallgquis, tuviesen un tratamiento o cuidado es-
pecial por parte de sus descendientes (Alonso 1989: 111-
113), los cuales se organizaban en ay/lus (macrounidades
de produccién asociadas a actividades productivas),
quienes veneraban a sus ancestros, los cuales cumplian
un rol activo en la toma de decisiones de la comuni-
dad (Curatola 2008: 17). Los mallqui eran paseados en
determinadas fechas del afio por sus comunidades® y se
les rendfan ofrendas y comidas, proporciondndoles todo
tipo de productos o bienes que pudiesen necesitar.

Otro caso a considerar son las conopas, piedras en mi-
niatura trabajadas con representaciones por lo general zoo-
morfas de fauna sagrada, como camélidos y felinos. Estas
eran veneradas y consideradas Auacas de culto familiar, es
decir, utilizadas exclusivamente en el seno de la familia.

> Los procesos o etapas de extirpacién de idolatrfa fueron tres: la primera entre
los afos de 1609-1619 (mds eficaz), la segunda entre 1625-1626 y la tercera
entre 1641-1670 (sin mucho éxito) (Griffiths 1998).

¢ En las comunidades andinas, los mallquis eran sacados de los espacios donde
eran venerados y trasladados al pueblo en procesién en los meses de junio y
diciembre, asociados al solsticio de verano y de invierno, respectivamente.
En el caso de las momias o mallquis de los gobernantes incas, estos siempre
estaban expuestos al publico en las celebraciones diarias de la plaza del Cus-
co, atendidos por sus respectivas panacas reales, quienes lavaban, cambiaban
de ropa, alimentaban, preparaban las andas y protegian de insectos para su
recorrido diario (a modo de procesién), que culminaba con una celebracién
en la plaza del Cusco y participaban de las grandes celebraciones anuales
como el Capac Raymi (diciembre), el Inti Raymi (junio), el Coya Raymi (sep-
tiembre) y el Ayamarca Raymi (noviembre) (Alonso 1989).
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Se les ofrendaba grasa animal, hojas de coca, granos o se-
millas, las cuales hacfan referencias al buen vivir del hom-
bre andino (bienestar, abundancia y fertilidad) (Arriaga
1920 [1621]; Lépez 2012; Quispe 2017). Las conopas
eran heredadas de generacién en generacién, bendicien-
do de esta forma el linaje familiar. Esta practica ain pue-
de ser observada en la sierra sur andina (Quispe 2017).

Volviendo a la festividad de la Cruz del Arenal, se
observa de manera explicita que estas expresiones de re-
ligiosidad giran en torno a las figuras de los abuelos, bis-
abuelos, tios; es decir, alrededor de la figura del ancestro.
Estas actividades sirven, en conjunto, para conmemorar
y hacer reminiscencia de los antepasados con el fin de
recordarlos y recordar el origen y las ramas familiares,
siendo el acto religioso la accién de cohesién de los indi-
viduos. Como se observa en la fotografia de la figura 3,
los organizadores de la festividad de la Cruz del Arenal
llevan sobre sus manos las fotografias de sus antepasados,
y la paraliturgia va dirigida hacia la Cruz y hacia los an-
cestros, se les reza y se les recuerda. Ello permite generar
discurso oral y memoria colectiva sobre sus antepasados,
la cual es asociada a la festividad de la Cruz.

La reminiscencia de la figura del ancestro no sélo
se manifiesta con la celebracién de la Cruz del Arenal,
en la cual la imagen es expuesta con las fotografias de
los fundadores de la festividad, sino que la fecha de la
festividad fue modificada por los descendientes de don
Francisco Maza Vilchez. La fecha original de la celebra-
cién era el 9 de octubre, pero esta fecha fue cambiada
al 4 de octubre, fecha del natalicio de don Francisco

Maza Vilchez, quién hallé la Cruz del Arenal e inici6 la
festividad de la misma.

L: Su fecha original era el 9 de octubre, era la fecha
original que ellos la celebraban. Pero, bueno, nosotros
hemos cambiado la fecha viendo una forma como ren-
dirle homenaje al duefio del fundo, mi bisabuelo Fran-
cisco Maza Vilchez. [Dofia Maria Lindaura Chunga
Fuentes, ciudad de Jayanca, el 9 de febrero del 2022,
a las 4:15 pml].

El algarrobo tiene una connotacién bastante profun-
da, y su presencia como elemento sacro se atestigua en el
registro arqueolégico a través de la construccién de ma-
quetas que representan escenas de entierro y que sirven
de ofrendas en contextos mortuorios (Uceda er al. 2016:
218-219), asi como de idolillos/estatuillas para la socie-
dad Chimd (Intermedio Tardio) asociados al culto al
ancestro y rituales funerarios (Gayoso y Gamarra 2022).
Esta connotacién sacra continda en tiempos tardios y
modernos aprecidndose en la construccién de cruces de
algarrobo de veneracién familiar, macrofamiliar y comu-
nal. Bajo esta premisa, podriamos inferir que las cruces
de algarrobo reemplazan a las estatuillas y maquetas de-
dicadas al culto o veneracién del ancestro. Por lo tanto,
la Cruz del Arenal y su festividad podria ser la reminis-
cencia del culto al ancestro, en la cual la Cruz y todos los
elementos de celebracién reemplazan al idolo, el culto y
la veneracién al ancestro; es decir, bajo una figura cristia-
na, pero con un trasfondo prehispdnico.

Figura 3. Nétese la fotografia del fundador de la festividad junto a la Cruz del Arenal.
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La Cruz del Arenal y su festividad como
simbolo de unidad y reconciliacién familiar

La Cruz del Arenal inicié siendo una celebracién fami-
liar. Posterior a ello, se convirtié en una celebracién ma-
crofamiliar y comunal debido a diferentes factores:

1) El crecimiento e independizacién de los integrantes
del seno familiar primario, con la llegada de nue-
vos integrantes consanguineos (nietos, sobrinos,
primos), politicos (suegros, yernos, nueras) y pa-
rientes.

2) Lo que motivé al posterior involucramiento de la
comunidad cercana a la familia (pobladores del ca-
serio El Arenal) y la posterior demanda de juegos
populares para la participacién de todos y, por ende,
la venta de comidas, en la cual se trataba de suplir la
demanda de consumo por parte de los asistentes a

la festividad.

E: Cuando ustedes celebraban, pues es una celebraciéon
de su familia, jsiempre asistian personas del Arenal o
era una festividad netamente familiar?

L: No. Bueno, iban de acd de Jayanca porque, bueno,
ellos comentaban de las personas que participaban en
los juegos populares, en el palo encebado, con los en-
costalados que era gente de acd de Jayanca a parte de la

familia. [Dona Maria Lindaura Chunga Fuentes, ciu-
dad de Jayanca, el 9 de febrero del 2022, alas 4:15 pm].

La festividad era celebrada anualmente por don
Francisco Maza Vilchez, quien hall6 la Cruz del Arenal.
Luego de su fallecimiento, la celebracion decae, llegando
incluso a no festejarse. Ni los hijos de don Francisco,
ni sus sobrinos volvieron a celebrar la festividad hasta el
ano 2014, cuando don Manuel Chunga retoma como
mayordomo la celebracién. Ello, en un contexto de recu-
peracién de unos terrenos de herencia familiar, los cuales
habian sido invadidos por traficantes de tierras, toman-
do en cuenta diferentes elementos:

1) El fundo San Francisco, llamado asi en honor a don
Francisco Maza Vilchez, lugar donde se habia en-
contrado el algarrobo y se extrajo la Cruz del Are-
nal, era el drea invadida.

2) La reminiscencia de la figura del fundador para unir
a los nietos (adultos mayores) quienes serian capa-
ces de convocar a toda la familia.

3) Unir esfuerzos para iniciar el litigio para recuperar
los terrenos invadidos.

4) Instrumentalizar la figura de la Cruz como simbo-
lo de proteccién (apotropaico), stplica y bendicién
para el proceso legal que se iba a desarrollar.

5) Realizar la festividad para limar diferencias y afian-
zar los vinculos familiares (figura 4).

Figura 4. Descendientes de don Francisco Maza Vilchez, en la celebracion de la festividad de la Cruz del Arenal.
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E: En este caso, por ejemplo, me dice que su bisabuelo
lo celebraba con sus abuelos. ..

L: Hasta ahi se pierde. Mi papd, y ni mis tios, ya no lo
celebraron

E: ;Y usted volvié a celebrar?

L: Claro, pero lo retomé mi primo Manuel Chunga.
Esto hace mds o menos unos 8 afios atrds. [Dona Ma-
ria Lindaura Chunga Fuentes, ciudad de Jayanca, el 9
de febrero del 2022, a las 4:15 pm].

Posterior a todo ello, la investigacién judicial deter-
miné que parte del drea invadida fuese recuperada por
la familia Chunga, lo cual atribuyen como un milagro
concedido por la Cruz del Arenal. Aunque el drea to-
tal no ha sido recuperada atn, la familia ha iniciado un
segundo proceso legal para obtener la parte faltante de
la herencia, bajo la idea de que la Cruz y don Francis-
co (el ancestro) los cuidan, protegen y bendicen, y que
volverdn a cumplir, a modo de milagro, su peticién de
recuperar el drea faltante.

La utilidad del algarrobo

En este acdpite veremos el uso que se le ha dado al alga-
rrobo a lo largo del tiempo, desde periodos tempranos
hasta la actualidad, su utilidad para fines constructivos,
ritual-ceremonial y medicinal, a su uso como alimen-
to para ganado menor y para consumo humano. Cabe
senalar que el algarrobo como especie vegetal va mds
alld en la concepcién ideolédgica y cultural de los grupos
humanos, siendo considerado un mnemoropo’ (Cairati
2013: 196).

La madera de algarrobo ha sido utilizada con recu-
rrencia en la construccién de estructuras desde periodos
tempranos de la civilizacién andina. Un claro ejemplo
de ello es su utilizacién a modo de vigas en el techo de
los accesos de la primera y segunda muralla del sitio ar-
queolégico de Chankillo (Formativo Tardio), ubicado
en la margen izquierda del valle de Casma, actual depar-
tamento de Ancash (Canziani 2012: 122).

En periodos posteriores, y en nuestra drea de estu-
dio, se ha evidenciado la utilizacién de vigas o maderos
de algarrobo en la elaboracién de cimaras funerarias de
personajes de élite; por ejemplo, en la tumba del Sefor
de Sipdn en el sitio arqueoldgico Sipan (asociado a la
cultura moche, valle medio de Lambayeque, periodo
Intermedio Tardio) (Alva 1994) y en las tumbas de los
Sefiores de Sicdn o Jayanca (asociado a la cultura sicdn o
lambayeque) en el Santuario Histérico Bosques de Pé-
mac, durante el periodo Intermedio Tardio (Shimada

7 Es un lugar de memoria, como también un espacio o medio de memoria
cultural y colectiva, que en algunos casos trasciende el tiempo, es decir,
tiene significancia tanto en el pasado como en el presente (Assmann 1997).

1995; 2014). Las investigaciones realizadas por el equipo
de trabajo de Izumi Shimada han demostrado la utiliza-
cién de la madera de algarrobos y otras especies tipicas
del bosque seco ecuatorial, por parte de la sociedad si-
cén o lambayeque, como combustible para el proceso de
produccién de los talleres de cerdmica y metaltrgicos,
generando asi, una produccién a escala semiindustrial
(Goldstein 2014: 147-148).

La tala de maderas duras, entre ellas la de algarrobo,
se desarrollé especialmente en la costa norte (Canziani
2012). Evidencia de ello son los idolos o estatuillas de
madera, representando a personajes antropomorfos en
posicién hierdtica, hallados en las portadas o entradas de
los recintos amurallados de Chan Chan (Canziani 2012:
329-330; Rosales ez al. 2019: 6), capital de la cultura
Chimu, que tomé predominancia y protagonismo luego
de la conquista de los lambayeque o sicdn.

Para el periodo Colonial y Virreinal, el algarrobo si-
guié utilizindose como elemento arquitecténico junto
con el adobe y la quincha, comtn en la construccién de
capillas (por ejemplo, la ramada Lambayeque, la rama-
da San Pedro-Mérrope) como en estructuras de indole
doméstica y comunal. Para la arquitectura religiosa ca-
télica, la madera de algarrobo fue utilizada para la cons-
truccion de las puertas, cruces y accesorios de madera
relacionada a los santos (las andas de procesiones). Aun-
que en la actualidad se ha visto un retroceso o desapari-
cién la de arquitectura verndcula reemplazada por el uso
de materiales modernos como el ladrillo, el cemento y el
fierro. En las zonas rurales de las poblaciones tradiciona-
les es mds recurrente observar este tipo de arquitectura
que en las dreas urbanas.

El algarrobo es utilizado en la medicina tradicional
debido a sus propiedades curativas. Segtin Bussmann y
Sharon (2015), el algarrobo tiene diversos usos como
medicamento natural:

1) Antitosibo.

2) Fertilidad y potencia sexual.

3) Suplemento nutricional y antianémico.

4) Curacién de males o enfermedades tradicionales.

5) Cicatrizante.

6) Dolores y tratamientos dentales, gastrointestinales
y dseos.

Se usan para estos fines las hojas, tallos, frutos (alga-
rroba y su producto procesado de manera artesanal de-
nominado algarrobina) y la resina que brota del tronco.

Del fruto del algarrobo se obtiene la algarrobina, pro-
ducto comin en la costa norte del Pert, especialmente
en los departamentos de Piura y Lambayeque. La alga-
rrobina, debido a sus propiedades alimenticias y nutriti-
vas que ayudan a combatir la desnutricién y la anemia,
es consumida de manera directa o como suplemento en
jugos. El fruto del algarrobo es alimento fundamental en
la alimentacién del ganado y de la crianza porcina. Es
comun observar personas recogiendo algarroba en zonas
donde alin se preserva la presencia de bosques secos o
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en dreas denominadas potreros donde esta especia atn
abunda.

Fl simbolismo de los arboles

El 4rbol, desde periodos tempranos, ha sido uno de los
simbolos principales asociados al germen de la vida y de
la humanidad, es decir, al origen del hombre y la regene-
racién de la vida, e incluso siempre ha representado una
simbologia principal en los sistemas religiosos cosmoteis-
tas (Assmann 2005). Para el dmbito prehispdnico mesoa-
mericano, los drboles tenfan una relacién de parentesco
con los hombres (ancestros, abuelos, hermanos, padres),
seres sagrados y animados, dioses, incluso siendo seres
bastante parecidos a los humanos, por lo que conser-
vaban su “alma racional” (Heyden 1993: 201-203). En
el dmbito andino su simbologia es bastante similar; por
ejemplo, Augusto Ledn Barandiardn (1938), en su libro
Mitos, leyendas y tradiciones lambayecanas, recoge la narra-
tiva y fuentes orales de las poblaciones de Lambayeque
(que es nuestra drea de estudio) y menciona que la etnia
de los mochicas —cuyos descendientes pueblan actual-
mente los departamentos de La Libertad, Lambayeque
y Piura— surgié del interior de la planta de algarrobo. Si
buscamos referencias en el dmbito andino, si un drbol
era o es venerado se considera una huaca, palabra usada
para sefalar lo sagrado o, mejor dicho, el contenedor de
lo sagrado animado.

Las huacas y las deidades césmicas® en varios casos
cumplian la funcién de “ordculos”, los cuales tenian un
rol activo en la dindmica socio-politica-religiosa de los
grupos étnicos a lo largo de toda la historia andina e
incluso durante la colonia (Curatola 2008: 24). Dentro
de la tipologfa de ordculos andinos “Hay montanas, la-
gunas, idolos, malquis y drboles a los cuales recurrian
los sacerdotes del Perti antiguo y del periodo virreinal, y
a los cuales acuden los pongos y curanderos contempo-
rineos a pedir predicciones y consejos” (Huertas 2008:
267).

En alusién a lo sagrado, Mircea Eliade (1956) nos
menciona que una de las representaciones mds elemen-
tales de lo sagrado es la manifestacién de esta en obje-
tos ordinarios, como, por ejemplo, un drbol o una roca.
Entonces, el objeto no es venerado como tal, sino que
este se manifesté o contiene lo sagrado, es decir, la hie-
rofanfa. Desde este punto de vista, a lo largo del globo
terrdqueo, diferentes sociedades han otorgado valor al
drbol asocidndolo, por ejemplo, al origen o centro (Axis
Mundi) del universo que une el cielo con la tierra (po-
blaciones originarias de Norteamérica y del Artico norte
de Asia). Para algunas sociedades, el cosmos o universo
puede estar formado por un gran drbol (cosmic tree), pero
esta concepcién no sélo se limita a lo césmico, sino que
también se le asocia a representaciones cotidianas, etapas

8 Para Marfa Rostworowski (1983), el término mds adecuado para referirse a
los dioses andinos es el de “deidad césmica”.

de vida del ser humano o cualidades que sélo seres divi-
nos pueden poseer u otorgar:

The image of the tree was not chosen only to sym-
bolize the cosmos but also to express life, youth, im-
mortality, wisdom. In addition to cosmic trees like
the Yggdrasil of Germanix mythology, the history of
religions records trees of life (e.g., in Mesopotamia),
of inmortality (Asia, Old Testament), of knowledge
(Old Testament), of youth (Mesopotamia, India,
Iran), and so on.’ (Eliade 1956).

La sacralidad del 4rbol es visible en diferentes socie-
dades, concepciones bastante particulares respecto a éste.
Por ejemplo, para los egipcios las diosas Nut, Hathor e
Isis estaban asociadas a la imagen de un drbol sicémoro
relacionada a la entrada del mais all4, el cual era sembra-
do debido a que su fruto era comestible y su madera de
utilidad (blanda, ligera e incorruptible), asocidndosele a
la vida, la muerte y el renacimiento y también como co-
municador entre el cielo y la tierra, es decir, el drbol de la
vida. Ademds, la savia del drbol tenia propiedades curati-
vas. En la cosmovisién nérdica estd el Yggdrasil, un drbol
que sostenia en sus ramas a los nueve mundos. Para los
budistas el arbol bohdi (Ficus religiosa) es el lugar donde
su lider espiritual alcanzé la iluminacién espiritual. Para
los judios, en el antiguo testamento existen dos figuras
bastante representativas de la flora sagrada o mdgica, el
primero de ellos es el drbol de la vida del cual Eva tomé
su fruto, y el segundo es la zarza o arbusto ardiente, que
es una de las expresiones de hierofanias de la presencia
de Yahvé ante Moisés.

En el dmbito andino, las representaciones de la flo-
ra sagrada son recurrentes, aunque poco estudiadas. En
el drea andina central de Pert, existe gran variedad de
drboles o plantas medicinales/sagradas/mdgicas'® (Buss-
mann y Sharon 2015: 10-11; Schultes y Hofmann 2000
[1979]: 30; Torres y Repke 2006: 25). Por ejemplo, la
coca (Erythroxylum coca) es una planta muy utilizada des-
de épocas prehispdnicas hasta la actualidad, y que tiene
un uso arraigado en todo el dmbito de la sierra y selva
del Pertt —en menor medida en la costa—, en especial en
las comunidades quechuas y aymaras del sur del pais.
Sus propiedades curativas son ampliamente conocidas
a lo largo y ancho del drea andina, atribuyéndosele el
nombre de Mama Coca,'" denominacién que visibiliza
su especial consideracién (Rostworowski 2014 [2004]:
256-257 y281). En laregién de Ayacucho, Huancavelica

? La imagen del drbol no fue elegida sélo para simbolizar el cosmos, sino
también para expresar la vida, la juventud, la inmortalidad, la sabidurfa.
Ademis de los 4drboles césmicos como el Yggdrasil de la mitologfa germa-
na, la historia de las religiones registra drboles de la Vida (por ejemplo,
en Mesopotamia), de la Inmortalidad (Asia, el Antiguo Testamento), del
Conocimiento (Antiguo Testamento), de la Juventud (Mesopotamia, India,
Irdn), entre otros. [Traduccién nuestra].

!9 Nombre utilizado para hacer referencia a especies vegetales que tienen pro-
piedades curativas. También se les denomina plantas con efectos o propie-
dades alucinégenas, sicotrépicas o sicoactivas.

! Madre Coca.
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y alrededores (sierra central y sur del Pert) crece el dr-
bol pati (Carica augusti harms), llamado también el drbol
sagrado de los huari, especie endémica propia de estas
dreas, la cual tiene propiedades sicotrdpicas y curativas
(Gonzélez y Rivera 2018: 82 y 92-93). También estd el
drbol de la quina (Cinchona officinalis), que figura como
icono del escudo nacional del Perd, siendo una especie
muy valorada y venerada que crece en los bosques de
neblina del drea andina en la sierra y ceja de selva, cuya
corteza presenta propiedades curativas antimaldricas y
antifebriles.

El drbol podia ser una pacarina, es decir, el origen de
una poblacién, grupo étnico o del ancestro. El ancestro
era venerado convirtiéndose en mallqui. El término ma-
llqui estd asociado a la momia de los ancestros, los cuales
eran venerados y considerados como seres vivos, rindién-
doles ofrendas, realizandoles ceremonias en determina-
das fechas del afno, pasedndoseles por el pueblo, como
también, cumpliendo un rol oracular y activo en la toma
de decisiones por parte de los curacas (Curatola 2008:
17). La palabra mallgui estd asociada al mundo vegetal
debido a su etimologia que hace alusién a la accién de
plantar o al de una planta tierna para ser plantada, inclu-
so a un drbol o planta de tronco lefioso, siendo asociada
la figura del ancestro con la simbologfa del 4rbol:

El simbolismo vegetal expresa al mismo tiempo la fe
en una continuidad de la vida después de la muerte y,
paralelamente, revela la idea (universal) que el poder
de los ancestros controla los ciclos de las lluvias y de la
renovacion vegetal. (Polia 1999).

En la costa norte del 4rea andina central, la madera
de algarrobo ha sido un elemento arquitectdénico de vi-
tal importancia debido a las caracteristicas de la madera
(dura y resistente) y a la abundancia de esta especie en la
época prehispdnica. En el registro arqueoldgico, las inves-
tigaciones y andlisis arqueométricos de las estatuillas de
madera halladas en el conjunto amurallado Utzh An, del
complejo arqueolégico Chan Chan,'” han demostrado
el uso y simbologfa sacra de esta especie para la sociedad
Chim (Intermedio Tardio) (Rosales ez a/. 2019).

Cabe sefialar que en la sociedad actual el valor otorga-
do al drbol varia dependiendo del contexto, por ejemplo,
para las personas de la urbe el drbol es una materia prima
que les sirve para la construccién de mueble o como car-
bén para realizar actividades culinarias; en cambio para
el hombre de la zona rural el drbol es observado como
parte del ecosistema que da sombra y en el caso del al-
garrobo que da alimento al ganado; mientras que en la
selva peruana, para las comunidades indigenas los drbo-
les son sus parientes, seres vivos y activos en la dindmica
social y del ecosistema.

En la costa norte del Perd, existen poblaciones que
aun se resisten al cambio generado por los ejes o focos
de desarrollo, especialmente alentados por la presencia de

12 Capital del imperio Chimd.

empresas agroexportadoras, que han generado un cambio
acelerado y marcado en la dindmica socio-econémica de
estas poblaciones. Acorde con la bibliografia cientifica a
estas comunidades se les denomina “poblaciones tradicio-
nales”,”” porque atin mantienen su estilo de vida, inclu-
yendo sus expresiones de fervor religioso.

El algarrobo y las cruces de algarrobo en la
religiosidad popular y el registro etnogrifico
de Lambayeque

El algarrobo es una especie tipica y abundante de los
bosques secos ecuatoriales, y ha sido utilizado para fines
econdémicos, constructivos, alimenticios, medicinales,
combustibles y sagrados. Esta tltima caracteristica le ha
valido para que las creencias que se ciernen en torno a
esta especie de planta hayan perdurado hasta la actua-
lidad, a través de la narrativa oral o escrita de tradiciones
de la costa norte del Pert, en especial del departamen-
to de Lambayeque.

La madera de algarrobo ha sido y es utilizada en la
elaboracién de cruces. En el departamento de Lamba-
yeque son comunes las cruces hechas de madera de al-
garrobo. En el caso de la Santisima Cruz de Pafald, fue
encontrada por una persona que iba a cortar lena. Esta
narrativa se asemeja bastante a la Cruz del Arenal de Ja-
yanca, lo que sugiere un patrén:

de enorme divulgacién en el valle de La Leche de Lam-
bayeque [Cabe sefialar que] Por doquier es comin
encontrar capillas pequenas en las cuales se profesan
cultos a cruces encontradas en ramas o raices de alga-
rrobo, muchas casas tienen una o mds de uso particu-
lar. Arboles en forma de cruz son objeto de culto en los
caminos, se les coloca ofrendas que incluyen dinero,
flores y velas, etc. Quizds uno de los mds famosos sea el
algarrobo milenario ubicado en los linderos del bosque
de Poma o Batdn Grande. Alli se colocan numerosas
ofrendas debido a que el afioso 4rbol tiene hasta 7 cru-
ces entre sus ramas retorcidas. (Narvdez 2014).

Ejemplo de ello es la Cruz de algarrobo ubicada en el
caserio de Pémac III (4rea de amortiguamiento del San-
tuario Histérico Bosques de Pémac), la cual se encuentra
ubicada en una capilla pequena (ramada) tipica de la ar-
quitectura verndcula o tradicional de la zona, la cual estd
compuesta por horcones de algarrobo a modo de colum-
nas, paredes de adobe con argamasa y enlucido de barro
y techo compuesto por troncos de algarrobo atravesados
a modo de tijerales con cubierta de quincha'* enlucida
con barro en su interior.

13 “Presentan una mayor dependencia de los recursos naturales en los territo-
rios donde viven, manteniendo con ellos vinculos de naturaleza econémica,
social y simbélica” (Dos Reis ez al. 2006).

! Es un elemento constructivo compuesto por varas de cafia brava (Guadua
angustifolia) entrelazada con fibras vegetales y recubierto con barro.
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Como se observa en el pdrrafo anterior, la presencia
de cruces hechas de algarrobo o las representaciones de
estas debido a las formas de la planta es bastante recurren-
te en el departamento de Lambayeque. A continuacién,
realizaremos una comparativa, para la cual utilizaremos
como ejemplo a la Cruz del Arenal de Jayanca, la santi-
sima Cruz de Panald de Mérrope, la Cruz de San Jerdni-
mo de Ferrefafe y la Cruz de Pémac III (figuras 5, 6 y 7).

En las narrativas, de estas cuatro cruces de algarrobo,
encontramos tres similitudes:

1) El hallazgo y la aparicién de las cruces en un con-
texto rural o campesino, un espacio rodeado por
vegetacién nativa (matorrales, chopes o potreros).

2) La asociacién de la cruz a la huaca.

3) La cruz es talada y venerada o llevada a una capilla.

En cuanto al primer punto, las historias sobre el ha-
llazgo de la Cruz del Arenal, al igual que la de la Santisi-
ma Cruz de Pafald y la Cruz de San Jerénimo comparten
similitudes. La Santisima Cruz de Pafald fue encontrada
por don Encarnacién Ynofidn Cajusol mientras busca-
ba a sus animales perdidos (cabras) en las tierras de la
comunidad (4reas de algarrobos, chopes, matorrales o
potreros). La Cruz del Arenal fue encontrada por don
Francisco Maza Vilchez, quién habia ido a su potrero
a traer lefia. Similar fue el hallazgo de la Cruz de San
Jerénimo, encontrada por don Juan Yampufé Montero
mientras cortaba o desmontaba unos chopes.

Figura 5. La Santisima Cruz de Pafald, nétese el rostro tallado
en su cuerpo.

Figura 6. La Santisima Cruz de San Gerénimo.

Figura 6. La Cruz de Pémac III (abajo) y la imagen de la cruz
con el Cristo crucificado (arriba).
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Cabe senalar que en algunos casos la presencia de
dreas de matorrales o potreros se ha preservado hasta
la actualidad debido a que son espacios dentro de los
cuales se resguardan huacas, es decir, dreas con presencia
de monticulos y evidencia cultural, que por lo general
se encuentran en dreas no inundables. Ello ha permiti-
do que estos espacios no sean utilizados para la labor
agricola con el sistema de riego tradicional por canales.
Ademds, son espacios utilizados para la crianza y pasto-
reo de ganado debido a la presencia de alimentos, como
la algarroba y el zapote (Capparis scabrida).

En cuanto a la asociacién de la cruz a espacios sagra-
dos, monticulos o dreas de asentamientos prehispdnicos
denominados huacas, es una tradicién que inicia durante
el virreinato (Arriaga 1920 [1621]: 152). Es comtn en-
contrar cruces en zonas arqueoldgicas. En el caso de la
Cruz del Arenal, se encontré en el caserio el Arenal, el
cual estd asentado sobre la zona arqueoldgica de Chilili.

La Cruz de San Jeré6nimo nos manifiesta una narrativa
bastante interesante: “El sitio donde se encontré la Santi-
sima Cruz, era una loma donde obtenfan huacos de oro”
(Sevilla 2009: 1). Es decir, en un monticulo en donde
los saqueadores obtenian objetos de oro de valor cultu-
ral. Las huacas estdn asociadas a grandes tesoros de me-
tales preciosos, tradicién que se ha perpetuado debido a
los grandes tesoros hallados por los saqueadores de tum-
bas (llamados huaqueros) en la costa norte del Perd. Estos
espacios también son relacionados por la poblacién como
dreas encantadas donde habitan los gentiles. Otro ejem-
plo claro es la Cruz de Pémac 11, la cual se encontraba al
costado del monticulo de Huaca Sontillo, en el Santuario
Histérico Bosques de Pémac, y que posteriormente fue
retirada y llevada a la capilla ramada de Pémac III. Por
ello, inferimos que el hallazgo de la santisima Cruz de
Panald se hizo dentro de una zona arqueoldgica.

La tercera caracteristica que comparten estas cruces es
que provienen del tronco o ramas de un drbol de algarro-
bo, el cual es cortado, para posteriormente ser llevado a
una capilla. Este rasgo lo hallamos en la Cruz del Arenal
que, luego de ser encontrada y el tronco del algarrobo
talado, fue llevado a un carpintero para retocarla y des-
pués se le construyé su capilla para que descansase y se
le venerara. Los hallazgos de cruces son comunes en los
relatos de las comunidades en las zonas rurales, y en algu-
nos casos la cruz era llevada a una capilla construida para
ese fin: que la cruz descanse, se proteja y sea venerada;
otorgando asi, proteccién y bendicién a la comunidad.

Sila cruz no era tratada con respeto, ésta traia desgra-
cias a la comunidad. Ese ejemplo se ha identificado en la
narracién acerca de la Santisima Cruz de Panald, segin
la cual el comunero Encarnacién Ynofidn Cajusol trajo
al poblado y la dejé al costado de una noria, donde la
comunidad obtenia su agua. Al pasar de los dias, la noria
se sec6 debido a que la cruz fue abandonada, olvidada o
sacada de su lugar de origen; los pobladores, al ver lo que
habia ocurrido, de inmediato pidieron perdén a la cruz y
empezaron a venerarla. Otra versién narra que el agua se
malogré o corrompié, lo cual trajo desgracias.

En el caso de la santisima Cruz de San Jerénimo, “fue
colocada en los vinales para que los cuide. Desde aquel
momento decidieron venerarla y ponerle flores” (Sevilla
2009). Cabe senalar que, segtin la narrativa, siempre se
le realizaban misas para venerarla y se le colocaba flores.
Con el paso de los siglos, fue puesta en una capilla en la
ciudad de Ferrenafe-Lambayeque.

La historia del hallazgo de la cruz de Pafald era un
relato oral que se transmitia en la zona rural de genera-
cién en generacidn, lo cual se ha dejado de realizar con
el paso de los anos (Anibal Valdera, en comunicacién
personal el 14 de abril del 2022). La costumbre era que
cuando los pobladores pasaban por la capilla de la Cruz
tenfan que persignarse. El término “Santisima” es adop-
tado cuando hay un acto de bendicién por parte de un
sacerdote a la Cruz. Ello se nota en la santisima Cruz de
Panald, que fue llevada hasta la ciudad de Mérrope para
ser bendecida por el cura Mariano Rabanal el 25 de no-
viembre de 1961 y posteriormente devuelta a su capilla
en el caserio de Panald; asi como en la santisima Cruz de
San Jerénimo, bendecida el 5 de agosto de 1708 por el
cura Guerrero.

En los actuales distritos de Mérrope y Tacume, la
tradicién de las cruces de algarrobo se ha ido perdiendo,
aunque varias de ellas se ubican y aprecian en las cha-
cras.”® Estas se encuentran emplazadas cerca de los bordes
de los campos de cultivo, que son espacios de transito
entre las parcelas agricolas y que sirven para permitirle al
agricultor llegar a sus chacras o a los viajeros utilizarlas
como atajos. Las cruces en las chacras eran y son utiliza-
das para dos fines: proteger al caminante, (misma fun-
cién de las cruces en los caminos); y bendecir y cuidar
la siembra. Estas cruces se pueden calificar en cruces con
travesano horizontal y cruces con travesafo semivertical
(extraidas del tronco y ramas del 4rbol).

Para la zona quechua-hablante de Lambayeque (dis-
tritos de Incahuasi y Canaris), el tronco de algarrobo no
es utilizado para la construccién de cruces, debido a que
el algarrobo no es una planta que habite los bosques had-
medos montanos, a diferencia del guayacin (7abebuia
chrysantha), arbol comin de ese ecosistema cuya madera
es dura y resistente, y se ha utilizado en la construccién
de la Cruz de Motupe, hallada en el cerro Chalpén (Apu
y huaca), cuya veneracién, devocién y fe estdin muy arrai-
gadas en la religiosidad de las poblacién quechua lamba-
yecana.

D: El algarrobo puede tener alma buena y alma mala.
Puede ojear o hacer dano, pero si es bueno cuida y pro-
tege a la persona. Por ejemplo, en el corral de mi abuelo
habia un algarrobo [ciudad de Ferreriafe-Lambayeque].
Mi tio decia que ese algarrobo tenia espiritu y que era
malo. Tu salias de noche al corral, no podias dormir.
Eso les ha pasado a mis tios y a varias personas que
han llegado de visita. Y, a parte, no todos, pero algunos
si sofiaban que cuando iban durmiendo el algarrobo

> Campos de cultivo.
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sacaba un brazo, las ramas se hacfan brazos y era como
una sombra negra que se movia y los asustaba, y ter-
minaron cortdndolo. Hasta ahora por allf estd tirado
el tronco.

De que si hablaban varias personas de eso, si habla-
ban. Y a parte en otros sitios, bueno por esta zona
[Ferrenafe o los valles medios y bajos de la costa de Lam-
bayeque] por la sierra [poblaciones quechuahablantes]
no. Se sabe que cuando el algarrobo es grande adquie-
re espiritu que puede ser malo o bueno. En la tierra
del algarrobo los pobladores deben tener mds relatos o
historias. [Entrevista a Denis Sdnchez, poblador que-
chuahablante. Chiclayo-Lambayeque, 14 de abril de
2022 alas 04:33 pm.]

A pesar de que nuestro entrevistado proviene de un drea
colindante con la zona de estudio (comunidad quechua-
hablante de Pulka, distrito de Incahuasi-Lambayeque),
él vive actualmente en un drea geogrifica donde abun-
da el algarrobo (distrito de Ferrefiafe-Lambayeque). Para
él, este drbol tiene alma, es un ser vivo, estd animado, y
puede tener un espiritu malo o bueno. Si tiene un es-
piritu malo puede ojear, causar algin mal, pero si tiene
espiritu bueno puede proteger a la persona y cuidarla.
También se denota que todo ser vivo toma importancia
y reconocimiento en su etapa adulta. El algarrobo en la
narrativa oral tiene doble connotacidn, la cual se le aso-
cia a su caracteristica dual, en este caso asociada al bien y
el mal, a Dios y al diablo, a la luz y a la oscuridad (Leén

1938).

Comentario final

La utilizacién del algarrobo para realizar objetos de con-
notacién ritual es una tradicién que se ha registrado
desde épocas prehispdnicas y que ha perdurado hasta la
actualidad, debido tanto a las caracteristicas de la made-
ra, como al simbolismo que el algarrobo envuelve y que
se evidencia en la tradicién escrita y oral de los pueblos
del departamento de Lambayeque y de la costa norte de
Pert.

La madera de algarrobo, dentro de sus multiples
usos, ha sido fundamental en la arquitectura prehispani-
ca de la costa de los Andes Centrales y en la actualidad es
usada como elemento arquitecténico en la arquitectura
verndcula de las poblaciones tradicionales de los departa-
mentos de Tumbes, Piura y Lambayeque, asocidndosele
principalmente al adobe y la quincha.

Las cruces, en la costa norte, han sido el elemento del
imaginario catélico por excelencia utilizado con fin apo-
tropaico y de bendicién. En la narrativa oral el hallazgo
de las cruces de algarrobo estd asociado al dmbito rural,
especificamente en dreas asociadas a chopes/potreros/
matorrales, que hacen alusién a la presencia del ecosis-
tema del bosque seco ecuatorial sobreviviente debido a
su ubicacién en zonas elevadas, siendo estas elevaciones

zonas arqueoldgicas a las cuales los pobladores denomi-
nan Huacas.

La Cruz del Arenal y su festividad han sido instru-
mentalizadas por los descendientes de don Francisco
Maza Vilchez, quienes la han asociado a la figura del
ancestro. Esta asociacién se ve manifiesta en el cambio
de la fecha de la festividad (9 de octubre) a la fecha del
natalicio del fundador de la celebracién (4 de octubre),
con el fin de lograr la reconciliacién y la unidad familiar.
Estas se refuerzan a través de la festividad, en la cual se
busca reafirmar los lazos familiares y de parentesco para
afrontar situaciones de indole legal donde los herederos
y descendientes del fundador de la festividad buscan re-
cuperar su herencia, invadida por traficantes de terrenos.

La concepcién de bendicién y proteccion atribuida a
la cruz es un concepto catélico-cristiano que se entrelazé
con précticas similares realizadas por el hombre andino
bajo el concepto de la deidad y del ancestro, los cuales
brindaban proteccién, abundancia, bienestar y fertilidad.
Esta idea ha perdurado hasta nuestros dias a modo de
reminiscencia aprecidndose en la relacién cruz-ancestro
y en el hecho del resultado favorable del proceso legal,
atribuido a la accién de un milagro concedido por la
cruz y su fundador.

La figura del ancestro (estatuilla o idolo) y su culto en
la época Prehispdnica estarian siendo reemplazados por la
imagen de la cruz de algarrobo y su festividad (misa, co-
mida, musica y baile, entre otras actividades), donde la
cruz y su celebracién tienen un trasfondo prehispdnico
que ha llegado hasta la actualidad a modo de reminiscen-
cia como parte de la forma de actuar y de comprender
el mundo de las poblaciones tradicionales, cuyo fuerte
arraigo en la tradicién de sus antepasados perdura a la
actualidad. Esta hipétesis de trabajo merece un articulo
aparte debido a su complejidad, dando pie al desarrollo
de futuras investigaciones por el autor.
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