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RESUMEN

En este trabajo hacemos una revisién contempordnea acerca de la continuidad y de la desaparicién de pueblos que visité Bernardo
de Noboa en el siglo xvi1 en su misién de extirpar idolatrias de indios «paganos» de la regiéon Cajatambo. Esta empresa eclesidstica
fue emprendida més de un siglo después de la conquista espanola, cuando los esfuerzos de la cristianizacién de indigenas habian
fracasado en todo el domino castellano. El Arzobispado de Lima emprendié —desde Bartolomé Lobo Guerrero hasta Pedro de
Villagémez—, por etapas sucesivas, una politica de persecucién y represién a los sacerdotes andinos y la destruccién de idolos
sagrados de los pueblos vencidos, con el propdsito de cortar de raiz el sistema de creencia andina y profundizar la evangelizacién
en la conciencia de los nativos. En ese entonces, los pueblos por donde recorri6 la comision extirpadora, era la parte norte de
Cajatambo, principalmente las localidades adscritas al curato de Ticllos. Presentamos este trabajo comparativo de los pueblos
andinos de la regién, antiguos y actuales, con los datos que proporcionan los documentos coloniales y la etnografia de la regién
trabajada durante las tltimas décadas de estos tiempos.

PaLaBRAS cLAVE: Extirpacién de idolatrias; region Cajatambo; pueblos antiguos; pueblos actuales; economia y sociedad.

Of idolatrias Hernando de Noboa: Cajatambo, 17th century -
south of Ancash 21st century

ABSTRACT

In this work we do a contemporary review of the continuity and disappearance of the peoples visited by Don Bernardo de Noboa
in the seventeenth century, in his mission to extirpate the idolatry of the Indians of the Cajatambo region. This ecclesiastical
enterprise was undertaken more than a century after the Spanish conquest, when the efforts of the Christianization of natives had
failed throughout the Castilian dominion. The Archbishopric of Lima, -from Bartolomé Lobo Guerrero to Pedro de Villagémez-
undertook, in stages, a policy of persecution and punishment of the Andean priests, and the destruction of the sacred idols of
the vanquished peoples, with the purpose of nipping the roots of the Andean belief system and deepen the evangelization in the
conscience of the natives. At that time, the towns through which the extirpating commission traveled, was the northern part of
Cajatambo, mainly the localities attached to the pre-Hispanic parish chaupihuaranga of Ticllos. We present this comparative work
of the Andean peoples of the region, ancient and current, with the data provided by the colonial documents and the ethnography
of the region worked by the author, during the last decades of these times.

Keyworps: Removal of idolatries, Cajatambo Region, Ancient peoples, Current peoples, Economy and society.
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Introduccién

nvadir y conquistar el Tahuantinsuyo, no

solo significé obtener la riqueza de oro, plata

y mano de obra semi esclavizada, significé

también cristianizar a los pueblos vencidos.
Para conquistar y colonizar sociedades en el
Nuevo Mundo, la corona espafola envié avezados
aventureros, soldados armados de arcabuces y espadas
de metal, administradores, esclavos negros, perros de
caza. Para conquistar almas, los reyes catélicos y el
papado romano, enviaron sendos grupos religiosos,
organizados en O6rdenes religiosas. Afirmada la
conquista de aztecas y quechuas, arribaron a estas
tierras: dominicos, franciscanos, mercedarios,
jesuitas, agustinos (Vargas Ugarte, 1953; Garcia,
1994). Fueron estas érdenes religiosas quienes se
encargaron de ensefiar, difundir e imponer los
preceptos de la fe cristiana, que ellos consideraban la
«religién verdadera». El dominio econémico, politico
y social se complementé con el dominio ideolégico,
representado por el catolicismo.

En el virreinato del Pert, el proceso de cristia-
nizacién de indios estuvo bajo la administracién del
Arzobispado de Lima y de los sacerdotes doctrineros
distribuidos en todo el territorio conquistado. Para
su mejor implementacién, se convocaron a céncla-
ves de obispos regionales en concilios y sinodos. Se
convocaron a los Concilios Limenses, similar a los
Concilios Ecuménicos para los fines de la construc-
cién y propagacion del cristianismo a nivel mundial.
Los acuerdos y directivas que salfan de los Concilios
Limenses se convirtieron en mecanismos legales, que
los curas doctrineros debian aplicar a lo largo y an-
cho de los dominios coloniales de Espana. La histo-
ria colonial del Pert registra seis Concilios Limenses
(Vargas Ugarte, 1954; Marzal, 1983; Duviols, 1977;
Ledn, 2014): Primer Concilio Limense: 1551-1552;
Segundo Concilio Limense: 1567-1568: Tercer
Concilio Limense: 1582-1583; Cuarto Concilio
Limense: 1591; Quinto Concilio Limense: 1601;
Sexto Concilio Limense: 1772. Los dos primeros
cénclaves fueron convocados por el primer Arzobispo
de Lima, Fray Jerénimo de Loayza, los tres siguien-
tes, por el Arzobispo Santo Toribio de Mogrovejo y
el Sexto Concilio, por el Arzobispo Diego de Parada
Vidaurre.

Todos los esfuerzos desplegados para el cambio
de mentalidades de los pueblos vencidos, no tuvieron
resultados satisfactorios en mds de un siglo de
dominio espafnol. Los curas doctrineros hicieron
diversas denuncias, en el sentido de que los indios
continuaban rindiendo culto a sus dioses, simulando
haber abrazado la religién cristiana. Con lo cual,
se demostré que la cristianizacién de indios habia
sido un fracaso. Fue Francisco de Avila, doctrinero
de la reduccién de San Damidn (Huarochiri), quien
denuncié en voz alta el engafo de los indios idélatras
y trajo a Lima en 1609, evidencias claras de la
sustitucion de sus idolos al interior de la iglesia de
su parroquia (Acosta, 1987; Falque, ;?). Mostré en la
plaza putblica de Lima, los idolos sagrados y caddveres
disecados de los indios y a los sacerdotes y sacerdotisas
encargados de rendir culto a las deidades andinas.
Con las pesquisas y denuncias de Avila, comienza
una nueva etapa de represién anti idoldtrica en pro de
la profundizacién de la catequizacién de indigenas en
el Pert virreinal. Mejor organizada que los procesos
anteriores, con mayor contundencia y con poderes
auténomos, el nuevo tipo de extirpacién de idolatrias
se convirtié en lo que Duviols (2003) considera
la «hija bastarda de la inquisicién». Consistié en
la persecucién represiva de los responsables de
estos ritos, motejados como «dogmatizadores,
«hechiceros», «demonios», «apdstatas», «brujos», asi
como ejecutar la destruccién efectiva de todo tipo de
idolos sagrados prehispdnicos. El objetivo: erradicar
las creencias idoldtricas de los indios y profundizar
la fe cristiana en sus dominios. Después de Avila,
se llevaron a cabo diversos procesos de extirpacién
similares: en 1625y 1626 por Gonzalo de Ocampo y
de 1641 a 1671 por Pedro de Villagémez.

En este trabajo aportamos con la visién territorial,
social y cultural del espacio por los que el doctrinero
de Ticllos, licenciado Bernardo de Noboa, recorrié en
su tarea de extirpacién de idolatrias: el de 16562 1658
y de 1662 a 1663. Ticllos, sede de su curato era la an-
tigua cabecera inca de la Chaupiguaranga de Ticllos,
situada hacia el lado suroeste de la extensa planicie de
pastoreo de la Pampa de Lampas, perteneciente a la
Collana de Lampas. Segtn las informaciones dadas
por Cosme Bueno, esta provincia estaba situada en la
serranfa; su extensién cubria 34 leguas de largo nor-
deste-sudoeste y 32 leguas de ancho noroeste-sudeste.
Existfan 13 curatos en todo el Partido, 4 de ellos es-
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taban dentro del espacio de la misién extirpadora de
Noboa: 1) Cajatambo, con sus anexos de Astobamba
y Utcas; 2) Mangas, con seis anexos: Poquidn, Copa,
Gorgorillo, Pacllén, Chamas y Nanis; 3) Ticllos,
con seis anexos: Roca, Corpanqui, Cajamarquilla,
Rajdn, Llaclla y Canis; y 4) Hacas, con cuatro anexos:
Carhuapampa, Piumachi, Machaca y Chilcas. Otros
4 curatos ubicados hacia el lado norte de Cajatambo
no estaban dentro del periplo de Noboa. Estos son
los curatos de Ocros, Cochas, Cajacay y Chiquidn,
con sus anexos. Tampoco figuraban en este espacio
los cinco curatos del lado sur y suroeste: Gorgor,
Churin, Andajes, Cochamarca y Ambar, con sus ane-
xos correspondientes (Bueno 1951: 39-40). Con la
fundacién de la Republica, estos curatos coloniales se
convertirfan en los primeros distritos de la provincia
de Cajatambo. Este era la situacién geogréfica y ecle-
sidstica de la regién cuando el visitador recorrié estos
pueblos. Le fue encomendada esta tarea, en virtud

de sus conocimientos de la regién y su dominio de
la lengua quechua. Haber prestado valiosos servicios,
tanto como vicario de Ticllos como en su curato an-
terior de Succha, contribuy6 para que el Arzobispo
Pedro de Villagémez lo nombrara como visitador de
idolatrias del corregimiento de Cajatambo.

I. El territorio de huaris y llacuaces en el siglo XVII

Cuando los espanoles ocuparon esta regién, conti-
nuaron gobernando con el modelo de administracién
organizada por los Incas. Cajatambo fue durante el
dominio de los quechuas, una regién unu o wamani,
de 10 000 familias, dividida en cinco subregiones:
Lampas, Andajes, Ambar, Ocros y Cajatambo, que
los espanoles lo convirtieron en cinco encomiendas
(Burga, 1988; Vivar, 2013). Era una enorme regién,
que se extendia desde el valle de Fortaleza por el N
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y el valle de Huaura por el S. Cada sub regién fue
entregada en encomienda a los adelantados espafio-
les. La Collana de Lampas fue encomendada a Juan
Francisco Veldsquez y sus descendientes. La mayo-
ria de pueblos que visité Noboa pertenecian a esta
encomienda. Administrativamente, Cajatambo fue
corregimiento del Arzobispado de Lima, espacio geo-
grifico en que fue dividido todo el territorio colo-
nial. Esta denominacién cambié como consecuencia
del levantamiento de Tupac Amaru en 1780, cuando
Carlos I1I, el rey de Espana, abolié los corregimientos
y dividié el Virreynato en Intendencias. Desde ese
entonces, Cajatambo pasé a ser uno de los ocho par-
tidos, dependiente de la Intendencia de Tarma, hasta
la fundacién de la Republica.

Por las declaraciones de los curacas y pobladores
ante el visitador Bernardo de Noboa, se percibe
que en la memoria colectiva de los habitantes del
norte de Cajatambo se mantenia intacta, que esa
regién habia sido poblada antes de los Incas por dos
etnias contrapuestas: Huaris y Llacuaces. Los huaris
(guaris o waris) ocupaban los espacios intermedios,
dedicados fundamentalmente a la economia agricola
bajo riego, mientras que los llacuaces (llaguaces
0 yaros), eran pastores que ocupaban las partes
altipldnicas, dedicados al pastoreo de camélidos
sudamericanos. Estos dos grupos étnicos vivieron
por mucho tiempo en hostilidades, pero al final se
fusionaron social y culturalmente, intercambiando
sus productos en forma pacifica, como afirma
Duviols (1973). Cajatambo fue conquistado por
los Incas, durante la etapa de expansién hacia el
Chinchaysuyo, por el Inca Pachacutec. Ese proceso
de anexién al imperio, en plena construccidn,
contribuyé en la unificacién de huaris y llacuaces,
adaptindose a la nueva administracién impuesta por
los incas. Los informantes de la visita, recuerdan las
particularidades econémicas, politicas y religiosas
de huaris y llacuaces, cuyos rasgos culturales se
mantenian vivas durante la visita.

1. Contexto social de la regidén en el siglo XVII

El escenario. Bernardo de Noboa y su comitiva, co-
menzé su visita a los pueblos de la regién Cajatambo,
en marzo de 1656. Lo hizo por el territorio de los
antiguos huaris y llacuaces, ubicado en las partes al-
tas e intermedias de la cuenca del rio Wamanmayu

(Hoy, Pativilca). Inici6 su recorrido, por los pueblos
de la margen derecha del rio. Estos pueblos perte-
necian al Partido de Cajatambo, cuyo centro admi-
nistrativo era el mismo Cajatambo, dependiente del
Corregimiento de Tarma, cambiado a Intendencia en
el siglo xviir (Bueno 1951; Vivar 2013) como queda
dicho.

Comienza en Cajamarquilla el 11 de marzo de
1656, reduccién mds cercana al curato de Ticllos.
Ese afio, continué por Otuco, Pariac, Pimachi y San
Pedro de Hacas. El afo siguiente 1657, visita a dos
localidades del mismo lado: San Juan de Machaca y
San Francisco de Cochillas. La segunda etapa de las vi-
sitas, cubre otras poblaciones de la misma sub regién:
San Francisco de Mangas en 1662; San Jerénimo de
Copa, Chamas y Nanis en 1663. Cajamarquilla, San
Francisco de Otuco, Santo Domingo de Pariac, Santa
Catalina de Pimachi, San Francisco de Mangas,
Chamas y Nanis, estaban situados dentro del terri-
torio de la chaupiguaranga de Ticllos; San Pedro de
Hacas, San Juan de Machaca, Santiago de Chilcas
y San Francisco de Cochillas, formaban parte de la
subregién de Ocros; mientras que San Jerénimo de
Copa dependia de la subregién de Cajatambo. Otras
poblaciones por las que pas6 Noboa en su misién ex-
tirpadora fueron: Santo Domingo de Carhuapampa,
Ocros, San Juan de Machaca, Santiago de Chilcas y
el mismo Cajatambo. Estas visitas no han sido publi-
cadas en el libro de Duviols (1986), pero figuran en
el apéndice II de la clasificacién de estos documentos
hecha por Lorenzo Huertas (1981).

Todas las localidades visitadas eran vecinas,
relativamente cercanas unas de otras. La linea divisoria
norte-sur era el rfo Wamanmayu, conocido como rio
Negro', que viene de los nevados de la cordillera de
Huayhuash. Geograficamente, los pueblos visitados
por Noboa, estin en varios pisos ecoldgicos de la
sierra, desde los 800 hasta los 3,700 msnm. Se ubican
en tres cuencas: la cuenca intermedia del Pativilca, la
cuenca de los tributarios Llato y Ocros hacia el norte
y la cuenca de Rapay hacia el sur. Se caracterizan por
las altas elevaciones de montanas, cuyo pico mds alto
es el nevado del Yerupajd (6,634 msnm), pacarina del
dios Libiac Cancharco de los antiguos llacuaces y por

1 Eltramo de Llaclla a Llamachupdn del rio Wamanmayu (Pativilca) es
conocido hasta ahora como rio Negro porque sus aguas se tifien con
tierra negra que cae del cerro Shushun, cerca de Tauripdn, frente de
Llaclla.
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profundas depresiones cortadas por los rios Negro,
Rapay, Llato y Ocros, que finalmente se juntan al rio
Pativilca en Pamplona y Llamachupdn, a solo 40 y 60
Km del mar Pacifico.

2. Los personajes mds importantes de los ayllus

Por la transcripcién de los documentos de la visita
de Bernardo de Noboa sabemos que en la regién re-
sidian importantes personajes, que en sus declaracio-
nes se percibe una extraordinaria sabidurfa. En cada
poblacién fueron convocados los curacas y las perso-
nas con mayor conocimiento sobre asuntos diversos
del cuadro de preguntas que le hacian en reuniones
obligatorias. Desfilaron ante el visitador, cientos de
personas, entre principales y testigos diversos, hom-
bres y mujeres. En algunos casos, las declaraciones
brindadas son tan valiosas, que presentan un amplio
panorama de los saberes de cada poblacién, desde
sus antepasados hasta la actualidad. Entra en juego
el despliegue de la memoria de los entrevistados, que
se desenvuelven como pdginas de libros escritos, in-
cluidos sus detalles, que se practicaba con la insti-
tucién de la vecosina, como sefiala Huertas (1981).
Aqui se distinguieron algunos personajes, que por sus
sabidurfas guardadas en sus memorias, pueden ser
considerados como yachaj (El que sabe todo): sabios.
Destacamos como ejemplos, a tres personajes repre-
sentativos de la regién: los curacas Hernando Hacas
Poma del pueblo de Hacas, Domingo Rimachim de
Pimachi y Andrés Chaupis Yauri de Otuco.
Hernando Hacas Poma. Era probablemente en
ese tiempo, uno de los més distinguidos lideres étni-
cos de la regién. Tenia por entonces «mds de 80 afos
de edad», como declara él mismo. Era el guia social
y espiritual de su pueblo. Gran conocedor de la his-
toria de Hacas, de sus modos de vida, de sus creen-
cias, su cosmovisién. Por sus declaraciones tenemos
conocimiento de que Hacas era cabecera de ayllus de
esta microrregion. Estaba conformado por seis ayllus:
Yanaqui, Quirca, Llacas (Tacas o Chaca) Carampa,
Canta y Piroca o Picoca. Dependian de Hacas como
anexos, los ayllus de Machaca, Chilcas y Cochillas, si-
tuados en lugares distantes de esta cabecera. Declara
que en todos estos ayllus «tienen idolos y mallquis» a
los que le rinden culto bajo la conduccién de «minis-
tros». Don Hernando Hacas Poma, asistia a todas las
ceremonias religiosas durante las fiestas dedicadas a los

mallquis (Restos 6seos de sus antepasados) en su papel
de sacerdote principal. Los testigos citan los nombres
propios de estos ministros y de los mallquis de cada
ayllu. Describe los lugares (Machayes) donde estdn, los
rituales que le dedican, los productos que le ofrecen:
sacrificio de llamas, cuyes, mullu, maiz, chicha, coca.

Por las declaraciones de Hacas Poma, se tiene una
detallada informacién del culto idoldtrico al yuc yuc
(Zorzal). Esta ave sagrada recibia todos los honores
en la festividad ofrecida una vez al afio. Adornado
convenientemente, le sacaban en procesién por las
calles del pueblo. El yuc yuc se convirtié en ave sagra-
da en la regién de Cajatambo porque, segin el mito,
lideré un movimiento de animales, entre la que figu-
raban el colibri y la pulga, para hurtar las conopas de
las comidas que se encontraban en poder de la Mama
Rayguana. Mientras Mama Rayguana se rascaba de
las picaduras de la pulga, el colibri y otras aves de ve-
loces vuelos robaron los alimentos y tornaron a estos
pueblos, con lo que resolvieron el problema del ham-
bre (Cardich, 1981; Robles, 2005). Describe con lujo
de detalles, las tierras dedicadas a las deidades, para la
siembra del maiz y el preparado de la chicha de jora,
que luego se esparcian a los simbolos sagrados duran-
te las fiestas. También informa la cantidad de llamas
que crian para los sacrificios rituales; quiénes las pas-
toreaban. Asimismo, da cuenta sobre los tejidos espe-
ciales de cumbi que usaban los sacerdotes durante los
rituales. En resumen, por las informaciones que da el
curaca mayor Hernando Hacas Poma y otros testigos,
se tiene informacién detallada sobre las ceremonias
religiosas andinas, que segufan practicindose hasta
esos dias. Magnifico documento para el estudio de
la religién andina, que Lorenzo Huertas (1981) dio
visibilidad en su tesis.

Domingo Rimachim. Aparece como el mds emi-
nente yachaj del ayllo de Santa Catalina de Pimachi.
Era relativamente joven, con 44 afos de edad. Ejercia
el cargo de Alcalde ordinario de indios. Pimachi era
un centro poblado importante, que fue parte de la
reduccién de Santo Domingo de Carhuapampa,
pero durante la visita de Noboa se mantenia en su
localidad original. A Pimachi pertenecian varios ay-
llus menores: Allauca, Chaupi, Xulca, Sisin, Auquis.
La autoridad de Rimachim alcanzaba a todos estos
ayllus. Hace declaraciones muy precisas sobre las
preguntas que le hace el visitador, demostrando su
amplio conocimiento sobre diversos asuntos de su
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pueblo. Fundamenta sus ideas apelando a la suce-
sién de la memoria de los saberes, practicada de ge-
neracion a generacién, en los rituales de la vecosina.
Apelando a esta memoria declara que: «z oido decir
a sus (ante) pasados». Es el confesor mds fiable sobre
la composicién étnica de los habitantes de la regién.
Afirma con toda seguridad que los habitantes del
ayllu de Pimachi pertenecen al grupo (etnia) de los
huari. Destaca la presencia de muchos mallquis de su
pueblo, a los que les rinden culto, por ser algunos de
ellos «fundadores» de este pueblo de huaris. Asimismo
declara con precision, sobre los muchos idolos huari,
representados por piedras alargadas, plantadas cerca
del pueblo, en los terrenos de cultivo y en la acequia
principal, a los que llaman »guancas». Menciona los
nombres de los lugares donde estdn ubicados estos
idolos huari: Llanqui Yanac, Julca Tambo, Pariac.
Concibe como fundador y civilizador de la regién
al dios Guari, que lleg6 en tiempos de conflictos y
caos social. Afirma que «...e/ Guari auian oydo a los
biejos era un antecristo y era como un hombre barbado
como espanol que quando los indios bibian sin rey ni
mandon que los mandassen y tenian guerras uno con
otros por las chacras se les aparecid y pirco todas las
dichas chacras y repartié a todos los ayllus chacaras
cequias para que no se matessen...» (Duviols, 1986:
113). En esta breve descripcién, Rimachim sintetiza
la historia de los pueblos huari, desde sus origenes.
Explica que estos <hombres barbados» pusieron orden
en la regién, perfeccionaron la agricultura de riego,
ganando tierras con andenes (pircé todas las dichas
chacras) y las repartieron a todas las familias de ayllus.
Por estas informaciones se interpreta que los huari,
aparecen como los héroes fundadores y creadores de
una cultura agricola perfeccionada en la regién. Las
deidades huari, llamados Capabilca y Chaupibilca,
eran los verdaderos mallquis fundadores, por lo
que recibian veneracién dos veces al afo, pero que
el visitador Fernando de Avendafio mandé quemar.
Rimachim declara ante Noboa, que ellos seguian
adorando las «cenisas de Capabilca y Chaupibilca,
por su importancia legendaria y fundacional. Declara
que las ceremonias a las deidades principales las hacen
dos veces al afo: en tiempo de «carhua mita (Tiempo
de barbecho y siembra) y de pocoy mita» (Tiempo de
cosecha), que coincidia con las fiestas cristianas de
Todos los Santos y del Corpus Christi. La carbua

mita, también coincidia con la actividad de la «/impia
acequia», costumbre que también fue instituida por
los huari.

Otro aspecto donde destaca la informacién dada
por Domingo Rimachim se refiere a la situacién ét-
nica del poblamiento de la regién. Sin ninguna duda,
informa que sus antepasados guaris y llacuaces, «oyo
decir a sus antepasados que vinieron de Titicaca que es
donde nace el sol...». Estd plenamente convencido de
que la composicién social de estos pueblos es biétni-
ca: huaris y llacuaces, como afirman otros testigos,
también interpretados por Duviols (1973). Precisa
que ambos grupos étnicos vinieron del altiplano su-
refo, con modelos de economia contrapuestos, que
finalmente llegé a fusionarse. Sobre este particular
agrega que, «...los dichos indios llaguaces fue una na-
cion que bibio siempre en las punas... (y que fueron
criados por) e/ rayo...». Sobre los huaris dice: «... los
guaris fueron de nacion gigantes y barbados los cuales
crid el sol...». Es decir, las caracteristicas culturales
de ambos grupos étnicos eran en sus origenes diame-
tralmente diferentes: los llacuaces eran pastores de la
puna, comian carne de guanacos y llamas y eran hijos
del rayo; mientras que los huaris llegaron como agri-
cultores especializados y eran hijos del sol. El lider de
Pimachi refuerza sus argumentos sobre la economia
agricola, cuando afirma que, «...estos guaris les pirca-
ron las patas a las chacaras y hizieron las acequias». Los
huaris habrian sido quienes implantaron el modelo
hidrdulico de la agricultura en esa regién. Las huellas
arqueoldgicas muestran un paisaje cubierto de ande-
nes en estado ruinoso. Cuando llegan los espanoles,
en toda esta regién se practicaba la agricultura inten-
siva de riego y el pastoreo en tierras altoandinas, con
variedad de productos y con un sistema de intercam-
bio de productos de ambos pisos ecoldgicos.

Andrés Chaupis Yauri. Era curaca de San
Francisco de Otuco (Utuc) y ejercia el cargo de Fiscal
de su pueblo. Aparece en el documento como uno
de los sabios de este pueblo. Cuando le preguntan
sobre sus antepasados, Chaupis Yauri se explaya con
mucha sabiduria, dando cuenta la historia de su pue-
blo desde sus origenes. Se mantiene fija en la me-
moria de este sabio andino, el estado social de antes
de huaris y llacuacas, pero describe con precision,
las huellas dejadas por estas dos etnias que poblaron
la regién, antes de la presencia cultural de los Incas.
Por las declaraciones de Chaupis Yauri sabemos me-
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jor sobre el origen de los yaros o llacuaces y de sus
héroes fundadores de la regién, cuando expresa que:
«.. a oido decir de sus pasados que el apu libia can-
charco cayo del cielo a modo de Rayo y este tuvo muchos
hijos y unos enbio a unas partes y otros por otras...».
Es decir, estos pueblos fueron fundados por los hijos
del Apu Libiac Cancharco, enviados por distintos lu-
gares. «... cuando los enbio el apo su padre les dio un
poco de tierra que llevasen para conquistar tierras don-
de viviesen». Algunos de los hijos llacuaces del Apu
Libiac Cancharco aparecen como personajes legen-
darios y fundadores de estos pueblos, distribuidos en
la siguiente forma, segtin la informacién del Fiscal de
Otuco:

Héroes fundadores Ayllus

Libiac Choquerunto y Ayllo Chaupis y
Libiac Carua Runtuy Osirac Utuc

Libiac Raupoma y Ayllo Xulca
Libiac Vichupoma

Libiac Nauin Tupia y Ayllo Allauca
Libiac Curac Tupiac

Antes de ellos, toda la regién estaba poblada de
grupos sociales de diversas culturas muy primitivas.
Lo que hicieron estos héroes fundadores, fue
conquistarlos en forma violenta y reordenarlos
socialmente, bajo el dominio de la cultura llacuaz.
En algunos lugares, como en Mangas, no fueron
bien recibidos; en otros, como en Guancos, fueron
recibidos «con agasajos y fiestas». La tierra de Utuc
coincidié con la tierra que les dio el Apu Libiac
Cancharco, por eso entraron violentamente a Otuco,
matando a casi todos los habitantes y se quedaron
definitivamente en esta tierra. Por estos eventos
heroicos, contados en detalle por Chaupis Yauri,
los restos de estos fundadores se mantenian en los
machayes cercanos. Le rendian culto cuatro veces al
ano, con ceremonias colectivas, sacrificando cuyes,
sebos, chicha. Avendano no llegd a quemarlos porque
lograron engafar al comisionado, mediante argucias
y sobornos, entregando solo algunos mallquis de
menor jerarquia.

En otra parte de sus declaraciones, Andrés
Chaupis Yauri, da informaciones interesantes sobre
el origen de los huaris. Sobre ellos declara que «...
a oido decir a sus pasados que los dos Guaris prime-
ro eran hombres de nacion gigantes barbados y que su
origen fue de Yerupaxa... tiene ocho puertas de grandes

cuevas y que de ellos salieron los guaris...» Esta in-
formacién, coincide primero con lo declarado por
Domingo Rimachim de Santa Catalina de Pimachi,
en el sentido de que los huaris fueron de «nacién
gigantes y barbados». Pero Rimachim da como ori-
gen de los huaris al altiplano del Titicaca y que eran
hijos del sol, mientras que Andrés Chaupis asegura
que el origen de los huaris es el nevado Yerupaji,
que estd en la cordillera de Huayhuash, arriba de
Mangas, Pacllén y Lamac. Chaupis Yauri da enten-
der que tanto llacuaces como huaris tienen el mis-
mo origen: el Yerupajd. El Apu Libiac Cancharco
es el dios Rayo y nace en las altas cordilleras del
Huayhuash donde estd el Yerupajd y el Yanaramdn
(Cardich, 1981; Robles, 2008). Asimismo, las «ocho
puertas (o ventanas) de grandes cuevas» estaban en
el mismo nevado. Al parecer, hay una confusién en
las ideas de Chaupis Yauri, en la medida que las de-
claraciones de Domingo Rimachim aparecen mejor
explicadas sobre los origenes de estas dos naciones.
Los héroes fundadores de pueblos huari se apearon
en las zonas ecoldgicas templadas, regién quichua,
donde mejor se desarrolla la agricultura de riego, que
ellos perfeccionaron. Complementa sus ideas, indi-
cando que los guaris conquistaron «... Cussi, Llaclla
Canis y Guamgri por debajo de Rahan...» Todas estas
localidades estdn ubicadas en quichua baja, de clima
templado, donde se cultivaba y se sigue cultivando
especialmente el maiz y algunos frutales. En su con-
dicién de huaris, especializados en la agricultura,
adoran al sol como su padre criador, a la Mamasara
(Plantas de maiz con dos o tres mazorcas), de manera
especial a la Misasara (Misha: Mazorcas de maiz de
varios colores), ademds del idolo huari Yzna Ambras
que estd en Guamgri (Huanri). Chaupis declara que
a estos idolos le rinden culto cuatro veces al afo y
que de «Otuco se enviaban cuies coca mollo sebo plu-
mas de Hasto Tucto...». El culto a las deidades era
compartido entre los dos pueblos vecinos: Huamgri
y Utuc. (Burga, 1988; Rojas, 2010; Carrillo, 2017).

3. Represion contra los «iddlatras» de la region.

El objeto de la visita anti idoldtrica, no solo consistia
en descubrir y destruir los idolos sagrados que seguian
siendo adorados por los indigenas de esta regién, era
también detectar, declararlos «culpables» y condenar
a los sacerdotes y sacerdotisas andinas. El proceso de
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represién y condena de «idélatras» las ejecutd el vi-
sitador, en el mismo acto de la visita y en presencia
colectiva de cada poblacién. Aun cuando los actores
directos de las practicas religiosas andinas trataron de
ocultar sus creencias y ceremonias, los diversos testi-
gos que desfilaron frente a Noboa, abundaron en de-
latarlos y acusarlos, dando nombres de personas, de
bienes dedicados a idolos y mallquis, asi como de las
diversas ceremonias y fiestas que se celebraban duran-
te el afio. Por estas declaraciones tenemos evidencia
de cémo funcionaba el pensamiento religioso andino
de Cajatambo, 125 anos después de la llegada de los
espafoles y de la aplicacién forzada del cristianismo
a los indigenas.

Fernando Hacas Poma. Fue condenado por ser el
«... sumo sacerdote. .. por docmatisador confesor factor
ministro de idolos hechicero embustero ...». Lo sacaron
de la cdrcel, para ser escarmentado puablicamente y
paseado por la plaza, junto a los demds condenados,
con la cabeza rapada, con la «oga en la garganta y
cruz en las manos». Por ser el principal sacerdote de
la regién, fue condenado ademds, a servir en la Casa
de Santa Cruz del Cercado de Lima, por seis afios. El
castigo aplicado a Hacas Poma fue un destierro, una
de las mds dolorosas condenas a los indigenas. Sin
embargo, antes de ser desterrado a Lima, fue enviado
a la cdrcel de Cajamarquilla y luego a la de Cusi, don-
de recibié duros castigos fisicos y tormentos. Muy
maltratado regreso a su pueblo, donde finalmente
fallecié.

Domingo Rimachim. Le fue rebajada la condena
«... por aver sido buen confesante...» y por «haber con-
Jesado que desenterrd del cementerio de la iglesia los ca-
ddveres de su familia y haberlo llevado a un machay», a
servir por dos anos en la iglesia del pueblo de Hacas,
«asistir a misa todos los dias junto con los ninos, mana-
na y tarde». Pero no se libré de la procesién por las ca-
lles del pueblo de Pimachi, con los cabellos rapados,
soga en la garganta y una cruz en las manos. Junto
con él, recibieron condena, Pedro Céndor Poma y
Juan Quispi, igualmente considerados «iddlatras y
dogmatizadores».

Alonso Callan Poma. Curaca y sacerdote de San
Francisco de Mangas, fue acusado y condenado al
destierro «por negativo y rebelde» y por no declarar
sobre el culto a los idolos Condortocas y Coya Huarmi
del ayllu de Cotos, a servir por cuatro afios en los des-
calzos de San Francisco de Lima. Fue ademds, priva-

do de por vida del cargo de curaca. Pero Callan Poma
retorné del destierro a su tierra de Mangas, luego de
haber batallado su liberacién con buenos auspicios,
cuyos detalles han sido debidamente trabajados por
Jorge Luis Rojas (2010). Junto con Callan Poma
fueron acusados y condenados por los mismos «de-
litos», varios sacerdotes andinos de Mangas, Nanis y
Chamas. Entre ellos figuran: Domingo Nuna Calldn,
Pedro Rimay Chaua, Martin Jurado, Salvador Capcha
Rupay, Hernando Guaman Libiac, Hernando Huai
Chaua, Gonsalo Chaua, Juan Flores, Juan Baptista,
Hernando Rupai Chua. La mayoria de ellos fueron
desterrados de Mangas a prestar servicios en los con-
ventos de San Francisco, en la Casa de Santa Cruz
del cercado y en los descalzos de San Francisco de
Huara, ademds de ser rapados de los cabellos y pa-
seados con una cruz en las manos. Varias sacerdoti-
sas de Mangas fueron igualmente acusadas y conde-
nadas, por «Ser ydolatras hechiceras dogmatisadoras»:
Ana Vequecho, Biolante Quillay, Ynés Carhua, Ynes
Quillai Chumbi, Juana Ancahuato, Barbola Quillay,
Biolante Sira, Francisca Rosa. Algunas de ellas fueron
condenadas al destierro para servir «en casa de algu-
na sefiora espanola virtuosa» de Lima, ademds de ser
trasquiladas, azotadas y paseadas por la plaza con una
cruz en las manos. En cada pueblo por donde pasé la
comisién extirpadora fueron condenados y castigadas
por idolatria, cientos de personas, varones y mujeres.

II. Pueblos vigentes y desaparecidos en la regién

Reestructura territorial. Han pasado mds de tres si-
glos y medio, desde que Bernardo de Noboa y su co-
mitiva extirpadora visit6 a los pueblos del lado norte
del partido de Cajatambo. Desde entonces han ocu-
rrido muchos cambios en la regién. En primer lugar,
las acciones de extirpacién de idolatrias mds impor-
tantes se llevaron a cabo durante el siglo XVII, entre
1609y 1670, cuando el territorio del antiguo imperio
del Tahuantinsuyo habia sido colonizado plenamente
por los espanoles. Los pueblos que visité ya habian
sido reducidos durante el virreinato de Francisco de
Toledo, en pueblos, a semejanza de los de Castilla ru-
ral de Espafia, con sus plazas y calles, iglesias, locales
del ayuntamiento y del curaca (Arguedas, 1968). Pero
los documentos nos demuestran que estas reduccio-
nes no estaban funcionando como tales. En la mayo-
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ria de los casos, los ayllus originales habian retornado
a sus antiguos asentamientos, como Chamas y Nanis
de la reduccién de Mangas, Pimachi, Otuco y Pariac,
de la reduccién de Carhuapampa, entre otros.
Cajatambo, tal como lo organizaron los Incas y
lo mantuvieron los espafoles, asumi6 la denomina-
cién de partido durante la Colonia y de provincia
en la etapa republicana. La reestructura territorial
y politica se produce durante el siglo xx. En 1903
se lleva a cabo la primera escisién territorial, con la
creacién de la provincia de Bolognesi, con su capi-
tal Chiquidn. Desde entonces, Cajatambo pasa a ser
provincia del departamento de Lima y Bolognesi al
de Ancash. Cajatambo pierde al distrito de Ambar en
1935, cuando este pasa a conformar la provincia de
Chancay, hoy provincia de Huaura. Ambas provincias
se subdividen décadas después. Cajatambo se divide
en dos, cuando en 1985 se crea la provincia de Oydn.
Por el otro lado, Bolognesi también sufre escisién al
crearse en 1990, la provincia de Ocros. En resumen,
la antigua y gigantesca provincia de Cajatambo estd
dividida actualmente en cinco partes: cuatro pro-
vincias independientes y un distrito adherido a una
provincia costefia. Eleazar Vivar (2013) ha resefiado
en su libro, los detalles debidamente documentados
acerca del proceso evolutivo de la demarcacién politi-
ca de Cajatambo, desde la fase Inca hasta el siglo xx.

1. Pueblos que se mantienen en vigencia

desde la Colonia

Buena parte de los pueblos por donde pasé la comi-
sién represiva, subsisten hasta la actualidad. Todas
ellas estdn organizadas en comunidades campesinas,
de acuerdo a lo que dispuso la Constitucién de 1920.
Lograron su reconocimiento juridico como comuni-
dad indigena’, a partir de 1926. En el plano politico,
éstas localidades estdn agrupadas en distintas catego-
rias: Cajatambo, Oy6n, Chiquidn y Ocros, ostentan
la categoria de distritos capitales de provincia. Por el
lado de Cajatambo, San Jerénimo de Copa (Copa de
Mangas) es distrito y tiene como anexo a Poquidn,
Astobamba es anexo de Cajatambo. Los que es-
tin dentro de la provincia de Bolognesi: Ticllos,
Corpanqui, Canis, Mangas, Gorgorillo (Primavera),

2 Con el DL N° 17716, Ley de Reforma Agraria, expedida por el go-
bierno militar en 1979, las comunidades indigenas pasan a denomi-
narse comunidades campesinas.

Llaclla (Abelardo Pardo Lezameta) y Pacllén, son
también distritos. Roca es anexo de Ticllos, Nénis
y Chamas anexos de Mangas, Tauripén anexo de
Gorgorillo, Llamac anexo de Pacllén, Pocpa anexo de
Huasta, Carcas y Cuspén son anexos de Chiquidn.
Algunas poblaciones, principalmente anexos, no
son citados en los documentos de extirpacién, por
haber surgido con posterioridad. Dentro del dm-
bito de la provincia de Ocros, son distritos: Ocros,
con sus anexos Cashacoto (Bellavista), Oncoy vy
Pilluc (Gonzales Prada); San Pedro de Copa (Copa
de Ocros), con sus anexos de Choque, Churlin y
Julquillas; Congas y sus anexos de Miramar, Vista
Alegre, La Unién y Maravilla; Santiago de Chilcas,
con sus anexos La Merced, Punhuash y Cochapampa;
Acas (Hacas), tiene como anexo a Llamachupdn; Aco
de Carhuapampa, con el anexo del Centro Poblado
Menor de Pimachi; Rajan (Rahan), con su anexo
Huanri; los distritos de Llipa y Cajamarquilla no
tienen anexos. Pimachi, habiendo sido un pueblo
importante en la época de extirpacién de idolatrias,
sigue siendo anexo de Aco de Carhuapampa. En
cambio, Llipa no aparece en los documentos porque
en ese tiempo ain no existia alli poblacién, era una
estancia agricola de los antiguos Curpash, que fueron
reducidos a Cajamarquilla. Desde 1954, Llipa es dis-
trito de la provincia de Ocros.

Todas estas localidades, estdn hoy enlazados
por carreteras afirmadas, que se han venido cons-
truyendo desde los anos del primer gobierno de
Fernando Belaunde. Se han construido carreteras de
penetracién, costa-sierra, como también carreteras
transversales, como la que une Ticllos, Corpanqui,
Cajamarquilla, Rajén y Ocros o la que sale de
Ocros, pasa por Bellavista y Buena Vista para co-
nectar con Congas y San Pedro de Copa (Robles,
2015). Mantienen sus caracteristicas de pueblos
tradicionales, con plaza, calles y viviendas hechas
de adobe, gavera, piedra y techo de teja o de ca-
lamina. Sus iglesias coloniales se deterioraron con
el terremoto de 1970, como los de Ticllos, Pacllén,
Cajamarquilla, Corpanqui, Santiago de Chilcas, San
Pedro de Copa y Ocros. Se han reconstruido con es-
tructura moderna y material noble, tales como los
de Ticllos, Pacllén, Corpanqui, Ocros, San Pedro
de Copa y Santiago de Chilcas. La nota distintiva
de estas localidades en lo que va del siglo xx1, es que
sus plazas y locales municipales se han moderniza-
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do. En todos los distritos, la plaza central luce con
calles y veredas de cemento, jardines y pileta en la
parte central. Los antiguos locales municipales han
sido remplazados por modernos edificios de mate-
rial noble, que ahora se llaman «Centro Civico». La
modernizacién ha sido posible en buena parte de las
regiones rurales del pais, gracias a la descentraliza-
cién econdémica, dispuesta por el gobierno central
desde el 2001 y la redistribucién adecuada del ca-
non minero para los pueblos de la regién.

Cristianizacién. Sin duda, desde la etapa colonial,
la poblacién de esta region norte del antiguo Cajatambo
se ha cristianizado. Probablemente, la decidida
campafia de extirpacién de idolatrias emprendida
por el Arzobispado de Lima en el siglo xvi1, tuvo sus
efectos positivos en el proceso de conversién religiosa.
La politica inicial de catequizacién que llevaron a
cabo las drdenes religiosas no calé mucho en la mente
de los colonizados. Formalmente, los indigenas se
acostumbraron a cumplir con las ordenanzas de
los sacerdotes, asistir a misa, bautizarse, realizar las
fiestas de los santos patronos de cada localidad, pero
la conciencia de los vencidos no podia cambiar de la
noche a la manana, tal como lo demostré el cura de
San Damidn, Francisco de Avila. La extirpacién de
idolatrias fue una arremetida violenta contra la religién
nativa, no solo llegaron a destruir los idolos sagrados,
condenaron y castigaron severamente a sus principales
cultores, incluyendo el destierro. Desde esos tiempos
de represion, se desactivaron los cultos’, porque sus
sacerdotes y sacerdotisas ya no podian volver a practicar
sus ceremonias, so pena de ser condenados al «doble del
castigo que recibian». Sin la menor duda, la remozada
campana de extirpacién dirigida por Bernardo de
Noboa tuvo sus efectos pro cristianizacién.

Sin embargo, la religién prehispdnica no
desapareci6. Pero el catolicismo fue mejor abrazado
por los indigenas, con las fiestas patronales que
instituyeron los catequizadores. Al final, los indigenas
de Cajatambo aprendieron la nueva religién a su
propio modo, se acostumbraron a celebrar esas
fiestas con la solemnidad que les fueron ensehadas.
Precisamente, los pueblos por donde pasé Bernardo
de Noboa, acostumbran hoy celebrar estas fiestas con
mucha algarabfa. En Mangas se festejan las fiestas

3 Los mallquis fueron quemados por los extirpadores y los restos de
difuntos fueron enterrados desde esa época en los cementerios cons-
truidos en los costados de la iglesia cristiana.

patronales dedicados a San Francisco y a la Virgen del
Pilar (Carrillo 2017). En Ocros, contintian celebrando
la fiesta de Santo Domingo y de la virgen del Rosario,
(Nieto 1991). Ese mismo homenaje recibe Santa
Maria Magdalena en Cajatambo, muy bien relatados
por Amilcar Hijar (2009). En Ticllos, Copa, Acas y
en Aco de Carhuapampa, rinden culto a San Pedro,
que es el santo patrén mds popular en la regién; en
Chilcas a Santiago el mayor. En Cajamarquilla y en
Huanri, tienen devocién por la virgen de la Natividad
(Nieves 2007); en Rajdn, a la virgen de la Inmaculada
Concepcién. Pimachi rinde culto al Sefior de la
Exaltacién y a Santa Catalina (Cornelio (2012). Llipa
festeja a la virgen del Carmen, también descrita por
Cornelio (2018), Canis es devoto de la virgen de las
Nieves (Nieves (1999). Corpanqui tiene por patrono al
Arcéngel Gabriel. Estas fiestas patronales la hacen por
cinco dias en la mayoria de los pueblos, con excepcién
de Chiquidn, que se prolonga por ocho dias, dedicados
a San Francisco y a Santa Rosa. En lo fundamental,
estas flestas se realizan con mucha pompa y a elevados
costos, con acompafamiento de grandes conjuntos
de bandas de musicos y de orquestas tipicas, en las
que acostumbran escenificar el drama de Cajamarca,
parodiando el encuentro de Atahualpa y Pizarro. Salen
dos grupos de danzantes: el Inca, el Ruminahui y las
pallas por un lado, el Capitdn y su séquito de vasallos
por otro lado. El corolario de esta representacién
teatralizada es el apresamiento y muerte del Inca,
que recuerda la tragedia del colapso del imperio del
Tahuantinsuyo. Son estampas muy arraigadas en todos
estos pueblos, constituyen la versién campesina de la
antigua vecosina.

2. Pueblos que han desaparecido en la region.

Varias localidades en las que comparecieron curacas
y testigos convocados por la comisién extirpadora ya
no existen. Han sido abandonados por sus antiguos
moradores, en distintos tiempos y por motivos
también diversos. Cada poblacién tiene su propia
historia, que en este trabajo no vamos a detallar. En
el imaginario de la gente actual de la region, existe
la creencia de que algunos pueblos en ruinas fueron
«barridos» por la «Marfa Pichana» o «Marfa Pisana»*.

4 Hay diversas referencias sobre la leyenda de la «Marfa Pichana», que
prevalece en la memoria popular. El libro Cuspén: comunidad e
identidad, de Filomeno Zubieta es el mds reciente.
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Este personaje habria sido una mujer enloquecida,
que llegaba a las poblaciones barriendo las calles y
a su paso moria la gente. Probablemente, la figura
de «Marfa Pichana» viene a ser la simbolizacién de
las enfermedades pandémicas, como la virhuela,
el sarampién y la fiebre amarilla, que se propagé
desde Europa en los siglos xvi1 y xvi, que tuvo
desastrosos efectos en la poblacién nativa. En otros
casos, el abandono de poblaciones tienen otras
motivaciones: traslado de familias a las chacras de
sembrio, recuperacién de tierras comunales en
manos de hacendados, etc.

Vestigios de pueblos antiguos. Estdn en ruinas un
total de doce poblaciones visitadas por la comisién
extirpadora. Matara y Cusi en la parte més alta de
la cuenca, cerca de Ticllos. Matara estd dentro del
territorio de Chiquidn (Zubieta 2007). Las ruinas
muestran que fue una poblacién compacta, con
su plaza y su iglesia cristiana. La gente de la regién
cree que Marifa Pichana habria salido precisamente
de Matara. Pero es mds seguro, que fue en Matara
donde se inici6 la peste. Cusi estaba situado encima
de Llaclla, allf estdn las ruinas de ese antiguo pueblo.
Curpash (Corpas), Huamancoto y Cashamarka, eran
ayllus reducidos a Cajamarquilla, quedan solo ruinas.
Pero los Curpash se han separado de Cajamarquilla
para formar el pueblo de Pampa de Llipa, que hoy es
distrito. Otro pueblo en ruinas es Rajdn Viejo, cuyos
pobladores se trasladaron al pueblo nuevo de Rajin
donde viven hasta ahora. Cerca de Rajdn Viejo estin
las ruinas del pueblo de Utuc (Otuco), coronado
por el emblemdtico peiién de Parimajrumi. Hacia el
lado noroeste, estdn los restos ruinosos del antiguo
pueblo de Pariac, también totalmente abandonado.
Sus pobladores fueron reducidos a Carhuapampa
y probablemente se quedaron alli y abandonaron
su antigua residencia. La antigua reduccién de
Santo Domingo de Carhuapampa, ha sido también
abandonada hace poco mds de medio siglo. Sus
habitantes, prefirieron formar una nueva poblacién
cerca de sus tierras de clima caliente en Aco, situado
en la parte baja. Finalmente la han abandonado por
completo. Aco es la capital del distrito, pero sigue
llamdndose Aco de Carhuapampa.

Por el lado de las minicuencas del rio Llato y del
rio de Ocros, quedan a la vista tres poblaciones anti-
guas en total estado ruinoso: San Juan de Machaca,

San Francisco de Cuchillas (Cochillas) y Marca

(Eshquepampa). Machaca ha quedado dentro del te-
rritorio comunal de Santiago de Chilcas; Cuchillas
pertenece a la comunidad de Acas, pero estd cerca
de Huanchay en la regién chaupiyunga. Marca era el
pueblo antiguo de Ocros, que se trasladé a las tierras
de cultivo bajo riego. En estas poblaciones en ruinas
quedan a la vista los cimientos de la iglesia catéli-
ca, edificadas durante la Colonia. En esta parte del
antiguo Cajatambo, también se ha creado un nuevo
asentamiento humano: Llamachupén, formado por
comuneros de Acas. Se originé a partir de la reivindi-
cacién de las tierras de la hacienda de Llamachupdn
—en manos privadas desde la Colonia—, lograda
durante los afios de la reforma agraria.

3. Agricultura y pastoreo como estrategias de vida.

Desde el poblamiento andino, los mds valiosos
recursos naturales existentes para la vida humana en
ese espacio han sido plantas y animales. La tierra con
todo tipo de plantas comestibles y los animales como
recursos de caza han sido las bases de la alimentacién
de sociedades originarias. Con el paso del tiempo y el
desarrollo cultural de los grupos sociales que ocuparon
los Andes, plantas y animales fueron domesticados y
sus ocupantes aprendieron a producir sus recursos de
vida mediante la agricultura y el pastoreo. Cuando
la comisién extirpadora de idolatrias pasé por
Cajatambo, hacia mucho tiempo que sus habitantes
dominaban estos espacios, cultivando la tierra en
secano y con riego, asi como pastando camélidos
sudamericanos en las zonas altipldnicas. Duviols
(1973), destaca la especializacién en el uso de los
recursos de antes del dominio de los Incas: pastoreo
de llamas, guanacos y alpacas de los llacuaces en las
planicies altas de Cajatambo y agricultura de riego
en las partes intermedias ocupada por los huari. A
esa especializacién de vida econémica contrapuesta
lo denomina «Dualismo prehispdnico de oposicién
y complementariedad». Entendido por oposicién a
la especializacién de pastoreo de los llacuaces y de
agricultura de los huaris y complementariedad a la
fusién social y econémica de estas dos etnias pre
incas. Los quechuas incorporaron esta regién a sus
dominios, cuando se encontraban en pleno proceso
de intercambio interétnico. Ellos contribuyeron
para la afirmacién de la complementariedad aludida,
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mediante la reorganizacién social y econémica del
Chinchaysuyo.

Agricultura y pastoreo. En cierto modo, la «dua-
lidad» econédmica de la época de huaris y llacuaces
sigue funcionando hasta nuestros dias en la regién,
naturalmente en condiciones distintas. Una muestra
de esta dualidad se da en la Pampa de Lampas, donde
los Incas establecieron uno de los centros mds im-
portantes para la crianza de camélidos andinos, que
estaba bajo el control de la Collana de Lampas. Los
espafoles erradicaron pricticamente la crianza de
llamas, guanacos y alpacas, para implantar el pasto-
reo de ganado ovino que ellos introdujeron al nuevo
continente. Los dilatados campos de pastoreo de la
Pampa de Lampas, siguen albergando ganado lanar
y vacuno hasta nuestros dias, conducido por familias
de distintos pueblos, especializados por vieja tradi-
cién en el pastoreo de ovinos. En todo caso, ellos son
descendientes lejanos de los antiguos llacuaces. En
estos tiempos, son las comunidades campesinas de
Chiquidn, Roca, Ticllos, Huambo y Cdtac, quienes
tienen espacios de pastoreo en la Pampa de Lampas,
porque sus linderos comunales alcanzan hasta las
nacientes del rio Santa y la laguna de Conococha
(Cofoc=caliente; cocha=laguna).

Las poblaciones que siguen vigentes en las par-
tes donde se asentaron los huari, también contintian
en lo fundamental dedicados a la economia agricola
de riego. Desde la época Inca, el cultivo de la papa
y del maiz han sido fundamentales para el consumo
cotidiano, complementado con la oca, el olluco, la
mashua, la quinua. Con la llegada de los espafoles
se diversificaron los cultivos, con la introduccién del
trigo, la cebada, el centeno, las habas, que trajeron
de Europa. Hoy, la mayoria de estas poblaciones
estd organizada en comunidades campesinas y con-
trola espacios multiclimdticos: puna, suni, quichua
y yunga (Chaupiyunga), donde cultivan distintos
tipos de productos alimenticios. Hasta los afios se-
senta, la produccién agricola estaba destinada fun-
damentalmente para el consumo familiar, por lo que
practicaban la economia de autoabastecimiento. Se
complementaba con carne, mediante los intercam-
bios producto-producto, entre familias agricolas con
familias ganaderas Los cambios en la conducta eco-
némica campesina llegaron con la reforma agraria de
los afios setenta. Desde ese entonces, se han insertado
lentamente al mercado regional y de las urbes coste-

fias. Han aprendido a producir también para la ven-
ta al mercado. Esta nueva modalidad de produccién
estd en franco ascenso.

4. Modernizacion del mundo rural.

Artes musicales. Un signo de complemento a la eco-
nomia agro-ganadera de la regién han sido las arte-
sanfas y las artes musicales en algunas localidades de
este espacio. Son de data antigua algunas artesanias:
olleros, plateros, tejedores, talabarteros, que en cada
época producian bienes para el uso cotidiano. El pue-
blo de olleros mds destacados ha sido San Pedro de
Copa (Copa de Ocros). En el rubro de plateria se
ha distinguido Pimachi, proveyendo de sortijas, vin-
chas, aretes y gargantillas, tanto para las mujeres de
la regién como para las santas patronas de las iglesias.
Tejedores ha habido en todas las poblaciones, tan-
to en la modalidad de telar como en la de callhua,
pero los mejores tejedores han sido de Chiquidn; alli
destacaron también los talabarteros, junto con Ocros
y Huasta, pueblos criadores de caballos. Estas arte-
sanias ya no se practican por el proceso de moder-
nizacién sociocultural y el uso masivo de productos
industriales. Desde los afios veinte, época de apogeo
del indigenismo, surgi6 en esta regién una corriente
musical en la versién de bandas de musicos (Robles,
2000; Cornelio, 2007 y 2018). Se formaron pri-
mero en los pueblos con escasos recursos econémi-
cos, como Huanri, Chilcas, Llipa, Mangas, Huasta,
Pacllén, Acas, Congas, Huayllacayin, conocidos
como «pueblos musicales». Son estas bandas de musi-
cos las que han cubierto los requerimientos musicales
para las muchas fiestas patronales de estos pueblos
y han incursionado también a ciudades de la costa,
como Barranca, Huacho y Lima, donde se fueron
formando asociaciones de migrantes. Estas bandas
tradicionales han dado paso a las bandas modernas.
En la actualidad ya no tienen mucha importancia las
bandas que existen todavia en estos pueblos; las me-
jores bandas, muy bien organizadas, profesionaliza-
das y con mds de 30 instrumentistas tienen su sede
en Barranca y Lima. Estas bandas urbanas han sido
formadas por destacados musicos de estos «pueblos
musicales» o por sus descendientes. En cerca de cien
afos de existencia, el arte musical formado por nue-
vas generaciones de artistas de esta regién, sigue en
crecimiento fuera de su contexto original, moderni-
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zdndose de acuerdo a las exigencias del publico con-
sumidor de la época en que vivimos.

La fruticultura. Otro cambio significativo en
estos pueblos del antiguo Cajatambo es la sustitu-
cién de los cultivos tradicionales con la plantacién
de frutales. Se inicié en los afios setenta en Pimachi’,
con la plantacién de melocotones y manzanos. Lo
secundé el vecino pueblo de Aco y desde los anos
ochenta demostraron ser los mejores productores de
melocotones, duraznos y abridores, para el mercado
de Barranca y del norte peruano. Tenian dificultades
para transportar cajas de frutales hasta Mayush —ca-
rretera de Cajatambo a Barranca— por donde pasan
vehiculos motorizados. La carretera de penetracion
de Mayush a Pimachi y Aco se inauguré recién en el
2005. Desde entonces, la cosecha de frutas la sacan
desde las mismas chacras. Para entonces, casi todas
las parcelas de las familias de ambos pueblos ya es-
taban con plantaciones de fruta, incluido pacay, li-
cumo, palta y granadilla. En la actualidad, el avance
de plantacién de frutales alcanza a varios pueblos de
la regién que tienen tierras en quichua baja. Llaclla,
Canis y Llipa van por el camino de la fruticultura, a
semejanza de Pimachi. Aun cuando el proceso de mi-
gracion hacia las ciudades de la costa sigue en aumen-
to, el cultivo de frutales no se detiene, cada afio cubre
mds espacios. Constituye el nuevo referente econé-
mico de los pueblos actuales del antiguo Cajatambo.
El boon de la fruticultura en la regién avanza en de-
trimento del cultivo tradicional del maiz. Estos pue-
blos han sido desde antiguo magnificos cultivadores
de maiz. Por estos cambios, el consumo de cancha,
choclo sancochado, humita, mote pelado de maiz,
semitas con harina de maiz, tienden a disminuir ace-
leradamente como platos de consumo tradicional en
la region.

Epilogo

Recorrer los pueblos actuales por donde pasé el ven-
daval de extirpacién de los simbolos sagrados del
pensamiento religioso andino, cobra interés, por la
importancia de su pasado represivo y por la asimila-
cién cultural del credo cristiano. La mayoria de estos

5  Pimachi es el pueblo pionero en la fruticultura comercial de la re-
gion. Desde los afios setenta, los pimachinos transformaron la pro-
duccién para el consuno y el trueque a la produccién comercial.

pueblos donde se desarrollaron huaris y llacuaces,
estdn organizados hoy en comunidades campesinas
y contindan practicando la agricultura de riego y el
pastoreo de ganado. Ticllos, antigua sede Inca de la
chaupihuaranga de Lampas y curato del extirpador
de idolatrias Bernardo de Noboa, sigue siendo un
pueblo andino de agricultores y pastores de ganado.
La poblacién estd ubicada junto a las ruinas de la
fortaleza Inca, bordeada de flores de cantu (Cantua
buxifolia), que Roberto Aldave (2010) le ha dado vi-
sibilidad con el film «Por la ruta de la cantuta». Ha
entrado a la modernidad, por la presencia industriosa
de un sacerdote italiano, el padre Andreas Torresdn,
quien ha instalado en Ticllos la industria de la car-
pinteria artistica y cultivo de productos agricolas me-
jorados, en las mismas condiciones que otro italiano,
el recordado padre Ugo de Censi, condujo con éxi-
to el emporio artesanal en Chacas, en el valle de los
Conchucos.

La relectura de los documentos de extirpacién de
idolatrias permite reconocer algunos vestigios cultu-
rales de la regién. En primer lugar, se constata que
Mangas es el tGnico pueblo donde permanece viva
la referencia de fusién cultural de huaris y llacuaces.
Se mantiene simbélicamente en la danza de Mashas
(Yernos) y Lumshuyes (Nueras), que anualmente se
escenificaba en noviembre de cada ano, con moti-
vo de la fiesta-trabajo de la reparacién del techo de
paja de la iglesia de San Francisco. La comunidad
campesina nombra anualmente al Alcalde Vara y a
sus regidores y para los fines de la fiesta se forman
dos grupos: el Alcalde y un Regidor. El Alcalde y un
Regidor hacen de Mashas del barrio Allaucay (Abajo)
en representacién de los antiguos llacuaces, mientras
que el Alguacil Mayor y otro Regidor representan
al barrio de Cotos (Arriba) en nombre de los huari
(Robles, 1982; Burga, 1988; Carrillo, 2017). Desde
1980, el techo de paja de la iglesia ha sido sustituido
por calamina, por lo que la motivacién de la fiesta de
los mashas ha variado. Ahora realizan trabajos comu-
nales de locales publicos para continuar con la fiesta
tradicional de mashas y lumsuyes.

Otro aporte importante de la mirada retrospec-
tiva de los documentos de extirpacién de idolatrias
es la denominacién de algunos pueblos, a partir de
los patronimicos de curacas de esa época, tales como
Hernando Hacas Poma y Domingo Rimachim, que
eran apellidos de los lideres de ese tiempo, pero que
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han derivado en el nombre de los pueblos actua-
les: Acas y Pimachi. Ambas poblaciones han tenido
continuidad hasta estos tiempos. Acas es un viejo
distrito que tenfa por anexo a Chilcas hasta 1958;
Pimachi, era un ayllu reducido a Santo Domingo de
Carhuapampa, pero sus habitantes retornaron a su
antigua sede. Sus pobladores eran de estirpe huari,
agricultores por excelencia, controlando tierras des-
de Mayush (orilla del rio Pativilca) hasta las punas
colindantes con Acas y Rajdn. Otro rasgo de lo ocu-
rrido durante la extirpacién de idolatrias es el motejo
popular de «brujos», que hasta la fecha le asignan a
los habitantes de Mangas. Fueron los extirpadores
quienes le llamaron: «brujos», «hechiceros», «dogma-
tizadores», tanto a los mangacinos como a todos los
sacerdotes andinos de estos pueblos. Es en Mangas
que ese motejo perdura hasta hoy.

Muchas localidades por donde Noboa reco-
rrié, mantienen la continuidad de sus vidas socia-
les y culturales. Por el lado derecho del rio Pativilca
(Huamanmayu) siguen en continuidad: Ticllos, Roca,
Cuspén, Corpanqui, Llaclla, Canis y Cajamarquilla,
que forman un grupo. Rajdn, Huanri, Aco y Pimachi
forman otro grupo. Acas, Chilcas y Ocros integran
el tercer grupo. En el frente izquierdo del rio, que-
dan tal como los conocié Noboa: Mangas, Chamas,
Nanis, Gorgorillo, Copa y Poquidn. Algunos pueblos
se han distinguido en el siglo xx, como «pueblo de
musicos». Mangas, Pacllén y Poquidn, han sido tierra
de los mejores arpistas y violinistas de la regién, que
recorrian los pueblos del lado norte de Cajatambo,
animando fiestas patronales, especialmente a la re-
presentacion del Inca, del Ruminahui y de pallas.
Huanri y Llipa han destacado en el arte musical en
la modalidad de bandas de musicos, antes de ceder
paso a otras bandas de la misma regién, como Hasta,
Pacllén, Mangas, Pomapata, que se fueron formando
a lo largo del siglo xx (Nieves, 1999; Robles, 2000 y
2002a; Cornelio, 2007 y 2018). La vida econémica
de estos pueblos, sigue sustentado en la agricultura y
la crianza de ganado. La diferencia es que ahora pro-
ducen también para el mercado. La nota distintiva de
las transformaciones econémicas en lo que va de este
nuevo siglo, es la introduccién y rdpido crecimien-
to de la fruticultura. Las antiguas tierras dedicadas al
cultivo del maiz estin dando paso a la plantacién de
melocotones, manzanos, licumos, paltos.

Hay un marcado contraste entre el destierro
de indios «paganos» del siglo xvi1 y la emigracién
campesina del siglo xx1. Para los indios de esa época,
el destierro significaba arrancar a las personas de
su entrafable hdbitat, considerado como «refugio»
frente a los espanoles, como piensa Aguirre Beltrdn;
para los campesinos de estos tiempos, continuar
viviendo en sus comunidades es entendido como un
«castigo» de la vida, cuando piensan que el progreso
en todas sus formas estd en las ciudades de la costa o
en el extranjero. Este proceso migratorio del campo a
la ciudad tiene diversas consecuencias. Como hemos
advertido en pdginas anteriores, el aspecto negativo
mds impactante es el abandono de tierras de cultivo.
El aumento de chacras abandonadas, crece de afio en
afio, por el proceso migratorio. La juventud de hoy
tiene la mirada puesta a las ciudades de la costa.

Ya no quedan idolos por extirpar ni destruir
en la regién de estudio. Ahora «la procesién va por
dentro», como reza el dicho popular. El cristianismo
catdlico que fue inculcado a la fuerza por el sistema
colonial, estd siendo socavado por las mismas ideas
cristianas, pero de la versién protestante. Durante
las Gltimas décadas, la region, estd siendo invadida
por grupos evangélicos de diversas tendencias, que
Wifredo Kapsoli ha calificado como los «guerreros
de la oracién». Pentecostales, Alianza Cristiana y
Misionera, Biblica Bautista, Adventistas, Testigos
de Jehovi, el Aposento Alto, Santos de los Ultimos
Dias y otras sectas, son las iglesias o congregaciones
opuestas al catolicismo que se han instalado en casi
todos estos pueblos. Las fiestas patronales siguen
realizindose en todas estas localidades, como queda
explicado, porque estin imbricados en el sistema
de vida social y cultural. Pero es notorio que cada
ano disminuye el nimero de participantes, en la
medida que los grupos evangélicos no participan
de las costumbres ni de eventos del catolicismo. Por
estos problemas de fe, se distinguen tres modos de
entender la religiosidad popular: catélica, protestante
y propiamente andina. La evangelizacién forzada y la
extirpacién de idolatrias no han podido suprimir de
la mente de los andinos los principios de fe en el sol,
la luna, las estrellas, la pacha mama, las montanas,
rios y lagos, son considerados como sus antiguas
deidades. Se hacen las fiestas patronales con mucha
pompa y redes de reciprocidad andina, pero también
le piden familiar y socialmente que el Apu montana
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y el dios trueno les mande abundante lluvia para
asegurar buenas cosechas.

Para Bernardo de Noboa, dirigir la campana de
extirpacion de idolatrias en esta parte de Cajatambo
colonial, significé uno de sus distinguidos servicios
prestados a la corona espanola en su propdsito de
ascenso profesional. Llegé a ser cura doctrinero de
Ticllos en 1651, después de haber cumplido el mis-
mo papel en Succha, actual provincia de Aija, me-
diante una permuta efectuada con el doctrinero ante-
rior Francisco Negréon de Luna. En su nueva sede se
dedic6 a administrar los sacramentos de la fe cristia-
na, esforzdndose continuamente para ser merecedor
de cargos mayores, cuyo objetivo principal era llegar
a la sede de Lima y escalar posicion social y econédmi-
camente en el aparato eclesidstico del Virreinato del
Perti, como opina Bustamante-Tupayachi (2013) en
su trabajo sobre la fundacién de la Cofradia Virgen
del Rosario de Corpanqui, anexo de Ticllos. Logré
su objetivo, cuando en 1556 fue encomendado
por el Arzobispado de Lima como cabeza del equi-
po de extirpacién de idolatrias en la parte norte de
Cajatambo. Como queda explicado, la tarea enco-
mendada se cumplié en dos etapas: de 1656-1658 y
de 1662-1663. Para entonces, ya conocia el territorio
por donde recorrié como extirpador y habia apren-
dido muy bien el idioma nativo regional. Su carrera
eclesidstica estaba asegurada en los términos que as-
piraba. Su siguiente paso seria alcanzar un puesto im-
portante en la catedral de Lima. Logré ese objetivo,
cuando en 1579 le fue concedida media racién en la
catedral metropolitana.

Bibliografia

Acosta, A. (1987). «La extirpacién de las idolatrias en el
Perd. Origen, Origen y desarrollo de las campanas»,
en: Revista Andina, N° 5, Centro de Estudios Rurales
Andinos «Bartolomé de Las Casas», Cusco.

AvLpave Paracios, Roberto (2018). Mishki yacu, Agua dulce
de los Andes. Documental de cine andino. Robesto@
roal.pe, Lima.

ALDAVE Paracios, Roberto (2010). La ruta de la cantuta.
Documental de cine andino. Robesto@roal.pe, Lima.

ARGUEDAS, José Maria (1968). Las comunidades de Espaia y
del Perzi. Lima: UNMSM.

BueNO ALEGRE, Francisco Antonio Cosme (1951 [1764).
Geografia del Perii virreinal. Editado por Carlos Daniel
Valcircel. Lima: UNMSM.

Burca, Manuel (1988). Nacimiento de una utopia: muer-
te y resurreccion de los Incas. Lima: Instituto de Apoyo
Agrario.

BustamMaNTE-TurAvacH]I, Erick Gabriel (2013). «Bernardo
de Noboa y la fundacién de cofradfas en la doctrina de
Ticllos (Cajatambo) 1653-1656». En Historia y region,
N° 1, Afo 1, octubre, pp. 61-76.

CarbicH, Augusto (1981). Dos divinidades relevantes del
antiguo pantedn centro andino: Yana Raman o Libiac
Cancharco y Rayguana. La Plata: Universidad Nacional
de La Plata.

COoRNELIO ABAD, Samuel (2007). Huanri: tierra de miisicos.
Huacho: Grifica Imagen.

CoRNELIO ABAD, Samuel (2012). Tias las huellas de Pimachi.
Huacho: Grafica Imagen.

CorNELIO ABAD, Samuel (2018). Bajo el cielo de Llipa.
Huacho: Grafica Imagen.

Duviots, Pierre (2003). Procesos y visitas de idolatrias.
Cajatambo siglo XVII. Lima: PUCP-IFEA.

Duvios, Pierre (1986). Cultura andina y represion: pro-
cesos y visitas de idolatrias y hechicerias Cajatambo, si-
glo xviI. Cusco: Centro de Estudios Rurales Andinos
«Bartolomé de Las Casas».

Duviots, Pierre (1973). «Huari y llacuas. Agricultores
y pastores: un dualismo prehispdnico de oposicién y
complementariedad». En Revista del Museo Nacional,
t. XXXIX, Lima.

CARRILLO ABAD, Moisés (2017). Mangas, pueblo de encan-
tos y tradiciones. Lima: Talleres graficos Henfloprint
E.LLR.L.

GAREIS, Iris (2007) «Extirpacién de idolatrias e identidad
cultural en las sociedades andinas del Pert virreinal
(siglo xvir)». En Boletin de Antropologia, Vol. 18, N°
35, Medellin, Colombia. http://journals.openedition.
org/nuevomundo/3346, recuperado el 12 de agosto del
2018.

Garcia CABRERA, Juan Carlos (1994). Ofensas a dios, pleitos
e injurias: causas de idolatrias y hechicerias. Cajatambo
siglos XVII-XIX. Cusco: Centro de Estudios Rurales
Andinos «Bartolomé de las Casas».

Hygar Hiparco, Amilcar (2009). «Representacién de
la muerte del Inca Atahualpa en Cajamarca», en
Cuadernos Arguedianos, N° 9. Lima: Escuela Nacional
Superior de Folklore José Marfa Arguedas.

~
ol

610Z| 2t seje190s sauoioehisanul

ANNNNNNNNN\Y



sy ROMAN ROBLES MENDOZA

~l
(-7}

investigaciones sociales 42|2019

HuEertas VaLrejo, Lorenzo (1981). La religion en una
sociedad rural andina, siglo XVII. Lima: Universidad
Nacional San Cristdbal de Huamanga.

LEON FERNANDEZ, Dino (2014). «La lenta estructuracién
de la iglesia a través de la instruccién de 1545 y los
concilios limenses, siglo xv1». En revista Investigaciones
Sociales, Vol. 18, N° 32, UNMSM, Lima, Pert.

Marzavr, Manuel M. (1983). La transformacién religiosa pe-
ruana. Lima: Pontificia Universidad Catélica del Per.

NieTo RosaLes, Benjamin (1991). Ocros, tierra del encanto.
Lima: Prograf EIR Ltda.

Nieves FaBidn, Manuel L. (1999). Canis: narrativa y livica
oral. Hudnuco: Ediciones Rikchary.

Nieves FaBiAN, Manuel L. (2007). Cajamarquilla. I
Centenario 1907-2007. Lima: Ediciones Wamanwaka.

RaimMonb1, Antonio (1966). Viajes por el Perii. Lima:
Editorial universitaria.

RevEs Barsa, Mario (2002). Chiguidn, la incontrastable vi-
lla. Lima: Graficentro Sales & Servis S.A.

Rosres MenDozA, Romén (1982). Quipu y Mashas en la
comunidad de Mangas. Lima: Seminario de Historia
Rural Andino, UNMSM.

RoBLEs MENDOZA, Romdn (1978). «La religién cristia-
na en el proceso de colonizacién del mundo andino,
Cajatambo». En Etnobistoria y Antropologia Andina.
Lima.

RoBLES MENDOZA, Romdn (2000). La banda de miisicos.
Las bellas artes musicales en el sur de Ancash. Lima:
UNMSM.

RosLes MENDOzA, Romdn (2000a). «Arpas y violines en
la cultura musical andina». En Investigaciones Sociales,

Ano IV, N° 6, UNMSM, Lima.

RoBLEs MENDOZA, Romdn (2005). «Las iglesias andinas:
huellas de la cristianizacién y religiosidad popular», en
Revista de Antropologia N°© 3. Lima: UNMSM.

RosLes MENDOZA, Romdn (2008). «El mensaje de los mi-
tos. Héroes fundadores y origen de los alimentos en
la memoria de los pueblos andinos». En Revista de
Antropologia, Ano V, N° 5, Quinta época, UNMSM,
Lima.

RoBLES MENDOZA, Romdn (2015). La estética en la vida co-
tidiana en los Andes. Lima: Fondo editorial de la UCH.

Rojas Runciman, Jorge Luis (2010). Una autoridad cues-
tionada: El curaca Callan Poma y su consolidacién po-
litica (y cultural) en San Francisco de Mangas (1662).
Tesis de Magister. Lima: PUCP.

Varcas UcGarte, Rubén (1953). Historia de la iglesia en
el Pertt (1511-1568). Carolus M. Gémez Martinho,
Lima, Tomo I.

VarGAs UGARTE, Rubén (1954). Los concilios limenses
(1551-1772). Carolus M. Gémez Martinho, Lima,
Tomo I, IT y I1I.

Vivar EspiNnoza, Eleazar Otilio (2013). Evolucién histérica
de la demarcacion politica de la provincia de Cajatambo.
Lima: Gréfica Quinteros E.L.R.L.

ZuBietaA NUKEz, Filomeno (2003). Por la ruta del
Huayhuash. Los recursos turisticos de la provincia de
Bolognesi. Huacho: Gréfica Imagen.

Zusieta NURNEez, Filomeno (2003). Cuspén: comunidad e
identidad. Huacho: Gréfica Imagen.



