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Nos proponemos estudiar aquf algunos términos del idioma shipi-
bo-conibo susceptibles de ser traducidos por "magia” o "brujerfa”.

Entenddmonos bien: estas dos palabras del castellano dan poca in-
formacién sobre el contenido seméntico de los términos shipibo-conibo que
vamos a presentar. Cuando se trata de traducir "magia” y "brujeria” al francés,
inglés, o alemdn, no se encuentra mayor problema ya que los términos en
estos tres idiomas se refieren a conceptos muy cercanos y pertenecientes
a una misma 4rea cultural.

En el caso de los términos correspondientes en lenguas de la selva
peruana la traduccién se vuelve problemética. Como lo escribe E. Ballén
(1985) a propésito de los métodos lexicograficos de A.M.d'Ans: "la subs-
titucién simple de un lexema por otro del castellano peruano implica la iden-
tidad de los conceptos y de las maneras de ver el mundo en las dos lenguas
comparadas; sélo serian diferentes por sus significantes”.

Cuando el término nativo se refiere a un objeto biolégico, planta o
animal, por ejemplo, "moshg", es posible hacerle corresponder el nombre
biolégico de la especie (o de las especies), referencia universal, en forma
del binomio linneo, Ochroma pyramidale, y el nombre en la lengua de
traduccién, en este caso: la topa o balsa. La traduccién se vuelve proble-
mética cuando se trata de un término como "magia” que no tiene referen-
cia a ningin objeto de tal orden.

Entre los shipibo-conibo encontramos cuatro términos: "rao mera-
mis", "copia”, "irabana", "yotoa”, que corresponden al campo seméntico
de la magia y la brujerfa. Sin embargo puedc scr contradictorio hablar dc tal
campo seméntico, ya que hemos dicho que los términos de magia y bru-
jeria no tienen nada de universal. Para evitar el uso equivoco de estos térmi-
nos castellanos tenemos que precisar los "rasgos seménticos” comunes de
estos cuatro términos shipibo-conibo que justifican un estudio conjunto:
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— Se refieren a una accién nociva que afecta a la salud, son causas de
enfermedades y atafien a la etiologia nativa.

— Designan una accién sin contacto fisico con un objeto, es decir sin
que se toque o ingiera dicho objeto, o sea que no se refieren a los efectos
de plantas o animales que puedan actuar por contacto (en el caso de una plan-
la irritante) o por ingestién (cn el caso de plantas y animales t6xicos).

—_— En gcneral estdn relacionados con objetos biologicos: plantas o
animales.

Para analizar estos cuatro términos se necesita considerar los de "rao"
y "yoshin", que presentamos anteriormente (J. Tournon, 1984, 1986). A.
Gebhardt-Sayer (1987) y B. Illius (1987) han estudiado m4s a fondo el término
de "yoshin". A propdésito de ellos vamos a presentar ahora unos aspectos
pertinentes para este estudio.

Yoshin:

A este término podemos darle 1a traduccién castellana de "espfritu”.
Muchos objetos, especialmente biolégicos, tienen un "yoshin"; asi poseen
un aspecto material y otro espiritual. Las personas tienen un "caya” o "alma"
pero también pueden tener un "bero yoshin” (P. Bertrand, 1986).

1.- (Todos los vegetales tienen "yoshin"? Parece que los vegetales que
son "rao" (ver este término abajo) tienen un "yoshin".

Hay vegetales quec no ticnen "yoshin” como: "bocon" (cetico),
"mosho" (topa), no hacen dafio, ni son medicinales, son "raoma" ("—ma":
sufijo de negacién).

2.- ( Todos los animales tienen "yoshin"? Parece ser que 1a mayoria de
los mamiferos, aves y reptiles, en particular 1os que cazan tienen un "yoshin",
pero no es cl caso de los peces. Muy pocos invertebrados parecen tener un
"yoshin"; entre estos hay que citar a las hormigas "onan" (curuhuinsi) quie-
ncs tienen "yoshin" e "ibo" (ver abajo lo concerniente a este término).

Los animales domésticos: "nonon" (pato), "atapa" (gallina), "cochi"
(chancho), "huaca” (vaca), no tienen "yoshin".

Aparte de los vegetales y animales hay otras entidades no biol6gi-
cas que igualmente tienen "yoshin" y pueden ser factores etiolégicos. Es
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cl caso dec los "manan" (cerro), de las "huean" (qucbrada) y del rio Ucaya-
li ("paro”). La tierra ("mai") no tiene "yoshin".

Ibo:

Su significado no dcebe ser confundido con el de "yoshin". El "yoshin"
cs el espiritu intrinscco de la planta, del animal..., en cambio el "ibo" es
un scr de "carne y hueso” (o de quitina), una persona o un animal. Pode-
mos traducir ecste término en espafiol local por duesio 0 madre. Un infor-
mante nos dijo: "un 'rao ibo' (la madre de la planta medicinal) no es 'yoshin'
porque sc¢ ve". Al recolectar c¢sa planta puede ocurrir que un animal salga
de su csconditc que es la misma planta. A esto nuestros informantes lo de-
signan como su "ibo". Asf el "ibo" del 4rbol "janin", tangarana en espafiol
local, tiene hormigas huéspcdes del mismo nombre (W. Morton Wheeler,
1942). Otras plantas tienen "ibo” que pueden ser: "jisis” (una hormiga negra),
"bina" (avispa), "rono" (serpiente).

No sélo las plantas sino también los animales pueden tener su "ibo",
asf las hormigas "onan": "Jatibi onaman nara iboya iqui": "cada nido de 'onan’
tiene su duefio".

Lugarcs como "ian" (cocha), "hucan” (quebrada), "manan" (cerro)
pueden tener "ibo": el "ian ibo", madre de la cocha, cuida la cocha y los peces.
El "ibo" dc cicrtas cochas pucde descncadenar tormentas sobre el infortu-
nado viajero o pescador que se les acerca.

El concepto de "ibo" es muy importante en el chamanismo shipibo-
conibo. Los "onanya", "meraya" y "yobe" (G. Arévalo, 1986 y abajo), en
sus sesiones curanderiles y por la toma del ayahuasca, se aduefian de los
espiritus de las plantas, "rao yoshin", o mejor dicho entran en contacto con
ellos, 1o que les permite justamente diagnosticar y curar.

Muy interesante es el concepto de "rae ibo" (que no hay que con-
fundir con "rao ibo") que vamos a presentar a continuacién. "Rae" signi-
fica "amigo", tienen también un segundo significado esotérico. Al respec-
to transcribimos la explicacién del informante Daniel Maynas:

"Josho jonibo non paron jiquiaitianronqui icanique jatiribi jonibo
joneti. Ja joneni jonibo ronqui acanai rama onanyabaon jato rae aquin, jas-
cashon isinaibo benshoanoshon. Jaboriqui chaiconibo":

"Cuando entraron los blancos en nuestro rio, algunos hombres se
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escondieron. Con estos hombres, los "onanya" ("meraya” o "yobe") se hacen
amigos, para sanar a los enfermos.Ellos son los encantados”.

Interpretamos estos "rae” como antepasados y héroes miticos que no
aceptaron somcterse a los conquistadores y que sc escondicron en la sclva.
D. Maynas nos explic6é que el "onanya" se vuclve "rae ibo", se aduefia 0 mds
bien cntra en contacto con los "rae", quiencs le ayudan en sus diagndsti-
cos y curaciones. Para eso €l tiene quec hacer dieta y cumplir condiciones
como ser honesto y evitar relacionarse con ¢l mundo mestizo. Existen plantas
de olor que el "onanya" tiene que utilizar para que los "rae" se acerquen a
€1, pucsto que los "rae" dicen que los humanos tienen un olor apestoso ("pisi*).

Definicién de "rao":
Proponemos la definicién siguiente de este término nativo:

Todo producto, sea de origen vegetal (la gran mayoria), animal o
mineral que tenga una actividad (o un poder), benéfico o dafiino, para la
salud (medicina), para cambiar los comportamientos (filtros de amor o
puzangas), para trabajar, pescar y cazar, puede ser alucinogénico y también
téxico (J. Tournon et al., 1984, 1986, J. Tournon y M. Silva, 1988).

Son "rao” también varios drboles que se destacan por su tamaifio o
aspccto impresionante: ¢l "shono" (lupuna), el "aton" (lupuna), el "ino shatan"
(aya huma), pese a que no parecen tener actividad medicinal o toxicidad.
Hay que notar que tanto las lupunas como la aya huma son factores etio-
16gicos, pueden producir "copia” (ver abajo este término), es decir hacer
dafio (J. Tournon, U. Redtegui, 1988), (ver abajo, "yotoa").

Si se consulta el "Diccionario manual ilustrado de la lengua espa-
fiola de la Real Academia Espafiola” se lee en lo concerniente a la palabra
"droga": "Nombre genérico de ciertas substancia$ que se emplean en la
medicina, en la industria o en las bellas artes”; y en la palabra "medicamen-
to": "Cualquier substancia que aplicada interior o exteriormente al cuerpo
del hombre o del animal, puede producir un efecto curativo”. Asf se ve que
todos los rasgos semdnticos de "rao” no se encuentran ni en "droga", ni en
"medicamento”, puesto que Si las tres palabras designan substancias que
se emplean c¢n la medicina; "rao" designa también las que no tienen efec-
to curativo (como los venenos) y "droga"” alude también a los productos
empleados en la industria o en las bellas artes, lo que no es el caso de "rao",
pucs las plantas o productos vegetales utilizados como colorantes no se designan
asf{ (G. Serrano y J. Tournon, 1988).
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Cuando uno entra a una farmacia no sc¢ da cuenta de que, refirién-
dose al antiguo griego, se trata dc una casa de "farmacén” y que esta palabra
ticnc un campo scmdntico mucho més amplio que "medicina”. En el diccionario
griego-francés A. Bailly sc pucde leer lo siguicnte en "farmacén” (la tra-
duccién es nucstra):

"Toda substancia por medio de 1a cual se altera 1a naturaleza dc un
cuerpo, toda droga saludable o dafiina, contra todos los dafios, contra el miedo,
el hambre;(...) veneno, preparacién mdégica; droga para tefiir".

Es fascinante comprobar que el uso de los "rao” corresponde a todos
los usos de “farmacon”, fuera de los tintes vegetales, y asf el significado
de "rao" estd mucho més cerca de "farmacén" que del de "medicamento”
o "droga".

Ya analizamos en trabajos anteriores (J. Tournon, U. Redtegui, 1984)
los dos aspectos de "rao":

—_ el "rao" material, que corresponde a un uso no esotérico ("exotéri-
co") de parte de los "raomis";

— cl "rao yoshin", espiritu del "rao", que corresponde a un uso esoté-
rico de parte del "onanya", del "meraya” o del "yobe".

Se necesita considerar esta dualidad para entender lo siguiente.
Meramis, rao meramis:

Aunque ya presentamos este término en un trabajo anterior (J. Tounon
et al., 1986), lo vamos a precisar nucvamente.

El verbo "merati" significa encontrar. Su derivado "meraya" signi-
fica "el que encuentra” (se trata de los "rao yoshin" o espfritus de los "rao")
y designa a una catcgoria de curandero, vegetalista o chamén (G. Aréva-
lo, 1986, B. Illius, 1987).

"Meramis"” significa: el que puede encontrar. Asf el "rao meramis”
es el "rao” que nos pucde encontrar. Las dos frases: "huapan rao meramis
riqui” (cl huapan es un rao mcramis) y "huapanma mera joni" (el huapan
encucntra a la persona) parccen equivalentes. Hay que notar que el sufijo
"—mis", agrecgdo a un verbo o0 un substantivo, forma palabras compuestas ¢
indica una posibilidad, por cjemplo: "Shatemis” (de "$hateti”: cortar), "co-
pimis" (de "copiti": dafiar), "raomis” (de "rao").
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Le preguntamos a un informante "raomis”: "Jahuecquesca isinman
iquiqui noa raometiqui huapama min ea yoitiqui”: dime qué clase de enfer-
medades pucde sanar el "huapan”.

Y €1 nos contestd:

"Mapon cheshai jahuen pei biash motsash boshoiqui huapan noa me-
raronqui noa jascatai": dolor de cabeza, recogemos sus hojas que chapea-
mos, nos mojamos la cabeza, asi hacemos cuando el "huapan” nos "encuentra”.

Cuando preguntamos sobre el "nibi saya”:

"Enra mia yocatai jahucquesca isin raometirin nibi saya": Dime ;Qué
clase de enfermedades pucde curar el "nibi saya"?

El "raomis"” nos contest6:

"Nibi saya riqui porocan cheshai, quinani ica jaconribi, jasca aquin
meramis iqui nibi saya, jahuen pei motsash jan nashiyoquin": el "nibi saya"
es bueno para el dolor de panza y el vomito, asi el "nibi saya" nos puede
"encontrar”, nos bafiamos con sus hojas chapeadas.

Estas transcripciones indican que estos "rao meramis” den curar las
mismas enfermedades producidas cuando sus espiritus "encuentran” a una
persona y la enferman. El "rao meramis" dafia por su "yoshin", en su for-
ma espiritual, pero este mismo dafio se puede curar con su forma material.

Es importante notar también que no se ingiere un "rao meramis”, pues
podrfa matar, sino que se aplica o se utiliza bafidndose. Y entonces no se
sigue una dieta, "sama”, con un "rao meramis", 1o que es légico.

Copia:

En una encuesta médica hecha en la poblacién del Alto Ucayali, el
"copia" sali6 con frecuencia como factor etiolégico (J. Tournon, U. Redte-
gui, 1988). Corresponde en castellano al concepto selvatico de "cutipar":
hacer dafio o mal. Puede ser producido por las plantas, los animales y a ve-
ces por entidades geogréficas e hidrogréficas. "Shonora jato copiai”: 1a lu-
puna es un rao que "cutipa”. Lo que se puede expresar con el sufijo "-—mis":
"Shono riqui copimis jihui": la lupuna es un 4rbol que "cutipa”.

El objeto de "cutipa" es una persona:
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“Shonon joni copia”: 1a lupuna "cutipo” al hombre.
Los 4rboles pueden provocar una variedad de sfntomas:

—_ "cutipa" de "and" (catahua): "joSho chisho", diarrea blanca;
— "cutipa" de "Shono" (lupuna): "estei”, hinchazén de la panza; en este
caso nos parcce quc hay una analogfa con el tronco abultado del "shono".

En el caso de estos dos drboles hay que anotar algo sorprendente,
cuando el padre toca o corta una catahua o una lupuna, su hijo pequefio pue-
de "cutiparse". "Antes los papds se quedaban en su casa hasta después de
un mes dcl nacimiento”; asf vemos que el "copia” estaba ligado a lo que los
etnélogos llaman la "cuvada". Después del nacimiento, el padre debe abs-
tenerse de cazar y trabajar bajo pena de afectar la salud del nifio.

Para curar el "copia” de catahua o de lupuna se bafian con la coccién
de la corteza de estos dos drboles. Asf se ve que hay una analogfa con €l
uso del "rao meramis": se cura con el mismo "rao" cuyo "yoshin" causé la
enfermedad.

Varios animales también provocan "copia", como lo sefialamos
anteriormente (J. Tournon, U. Redtegui, 1988):

"Amen riqui baque copiai yoina": ¢l ronsoco ¢s un animal que "cu-
tipa" a los nifios.

El "cochin copia” o "cutipa" de chancho parece frecuente, produce
bulimia, "cuando el nifio no deja de comer”.

"Huacan ehua baque copia riqui”: el pez salt6én ha "cutipado” al nifio.
"Huacan chua riqui copimis”: el saltén puede "cutipar"”.

Vimos en esta misma encucsta médica un caso de "chiquish”, flojera,
producido por la "cutipa" de venado.

Una entidad hidrogréfica como "huean" (quebrada) puede cutipar "a
las personas que nunca fueron a ese lugar y beben su agua":

"aribarai copiquin jonibo ja hueanman cayosma ishonbi huean jene
Sheaquetian”.
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Es importante notar que el "copia” puede ser producido "a distan-
cia", por el "yoshin", sin contacto fisico con el factor ctiol6gico (animal o
planta) o por ingestién de un animal. Este dltimo se produce con el pez "hua-
can" que el enfermo ha ingerido pocos dias antes. De tal modo que no es
siempre "mdigico" segin la definicién que dimos de esta palabra al inicio
de este articulo. Lo que nos parece 16gico puesto que ¢l "huacan”, como los
demds peces, no tiene "yoshin" y asi no tendrian manera de dafiar a distan-
cja.

Las personas, y en particular los "onanya”, "meraya", "yobe", no son
factores del "copia”. No se puede dccir: "yobe joni copia”, pues son los animalcs
y plantas y no las personas las que son los factores.

Hacemos recordar que el “"onanya" (el que sabe) y el "meraya” (el
que encuentra) pueden ser considerados como curanderos o chamdn, el "meraya”
siendo ain mdés poderoso que el "onanya". El "yobe", corresponde més a
un brujo (G. Arévalo 1986, J. Tournon y U. Redtegui, 1984 y 1988).

Irabana:

Este término designa también un factor etiolégico. Los agentes del
"irabana" son el "onanya", el "meraya" o el "yobe".

"Yobe joninra irabanque”: el brujo puede producir "irabana" en esta
persona.

El "irabana" es producido cuando el "onanya", el "meraya" o el "yobe"
estdn haciendo dicta con unos "rao”. El sudor del "onanya" ("meraya” o "yobe")
que toma el "rao” tendrfa este efecto: "Irabana merayanin nihue shatea niscanash
rao nihue picotai": el irabana del meraya sale cuando "se¢ corta su viento
o su sudor".

Varias especies de "rao" puedcn producir el "irabana" como el "cana
chiari” (toe), el "oni" (ayahuasca) o el "chullachaqui".

"En coshi bia canachiari mea": he cogido la fuerza del "toe".

"Eara canachiarin nashiai, jahuen coshi bi": me bafio con el "toe",
cojo el poder del "toe".

"Canachiarin irabana ati rao": el "toe" es un "rao" que da "irabana".
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"Nato joninra cana chiari irabanque: el "toe" produjo "irabana” en
esta persona.

"Enra canachiari irabanque": el "toe" me produjo "irabana”.
"Oninra irabanti atipanque": el ayahuasca puede provocar "irabana".
El "irabana" pucde producir una variedad de sfntomas digestivos:

"Nato joninra quinanai cana chiari irabashon": esta persona tiene vémito
por el "irabana” del "toe".

Pero parece que el "onanya", el "meraya" o el "yobe" dafian sin quererlo.
El "irabana" podria ser algo que se produce sin la voluntad del agente, como
es el "mal de ojo":

"Ja yobecanra (onanyaninra, merayaninra) irabanque acasquinma-
bi": el "yobe" (el "onanya", el "meraya") ha dado el "irabana" sin quere-
lo.

Pero cn general no se precisa el tipo de personas responsables del
"irabana":

"Ja joninra irabanque acasquinmabi”: la persona ha producido "irabana"
sin quercr.

Se puede considerar el "irabana" como un efecto secundario de la
"sama" (dicta) que hace el "onanya", el "meraya" o el "yobe" con "rao". Pero
a diferencia del efecto secundario no deseado de una droga, el "irabana" no
se produce en ¢l que toma la droga (el "onanya", el "meraya” o el "yobe")
sino en una persona que se acerca a €l.

Yotoa:

"Ja onanyani ea an4 yotomaque": el "onanya" me dafi6 a través de
la "catahua".

En esta frase el verbo "yotomaque" expresa que se necesitan dos agentes
para dariar: el "onanya" y su instrumento el "an4". El "and" es un drbol téxico,
la catahua, en castellano local.

Los agentes pueden ser ¢l "onanya"” y también el "meraya" y el "yobe".

187



"Yobecanra samatai an4, joni yotono§hon": el brujo hace dieta con
catahua para hacer dafno a la persona.

Esta frase nos indica que el "yobe", como el "onanya" o el "mera-
ya", hacen dicta con catahua para producir "yotoa". Ya vimos la importan-
cia de las dietas ("sama") con "rao” para adquirir poderes, sanar o dafiar (J.
Tournon, U. Redtegui, 1984).

Nos sorprendié oir que unos animales también pueden "yotoati”: el
"coshoshca” (delfines), el "neino” (la nutria o lobo de agua), y el "ronon
chua” (el anaconda): "Neino, coshoshca, ronon ehua yobe riqui, yotomis":
l1a nutria, ¢l bufeo, el anaconda son brujos, nos dafian. Estos animales tienen
"yoshin coshi": espiritus fuertes.

Al igual que los "yobe" humanos, las nutrias hacen dieta con palos:

"Neino quinimeran samaati”: las nutrias hacen dieta dentro de sus
cuevas. Y asf adquicren el poder de dafiar por estos palos: "Neinon ea
jaconmaquin shinanshona iqui shonomeran”: la nutria dec agua me hizo mal
con la lupuna.

Cuando preguntamos: jPor qué ¢l bufeo y la nutria de agua? Los
informantes nos contestaron que es porque estos dos animales gritan fuer-
tc. Las enfermedades que puecden causar estos animales, siendo "yobe", pueden
scr puestas en correspondencia con su aparcncia o su comportamiento. Asf,
cl delfin o bufeo, sopla "mal aire": "Coshoshca nihue bishon noa jaconma-
tiqui quinanti, chishoti, jaconma acaiqui, estei”: con su mal aire el bufeo
te hace mal, te hace vomitar, te da diarrea, eructo, inflamacién de barri-
ga. A. Gebhardt (1986) ha notado que algunos animales como el "coshosh-
ca" y el "cape" (lagarto), pueden daflar por su mal aliento y nosotros vimos
también en un articulo anterior la importancia de los olores etiolégicos (J.
Tournon y U. Redtegui, 1988).

No hemos ofdo hablar de otras especies animales que puedan pro-
vocar "yotoa", pero otros animales producen "copia” como el "chasho” (el
venado).

El "yobe" utiliza los "yoshin" de los "rao" como instrumentos del
"yotoa". "Chullachaquin yoshin jonin yotoa": "Es el espfritu del chullacha-
qui el que embruja”. Oimos de un buen nimero de "rao” como: "and", "aton",
"Shono", "ronon chuan tsehue rao", "sanango”, "moca pari", que pueden
"yotoati", son "jihui" (4rboles y arbustos) o "nishi" (sogas). Pero no encon-
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tramos espccies vegetales de otras formas de vida tales como: "Shobi" (hierbas)
o "manish" (hierbas grandes). Sin cmbargo parece que hay objctos utiliza-
dos por el "yobe" que no son "rao" como: "huanin mosha" (espina de chonta)
o "isa pei" (pluma de ave). Asf vimos a un "onanya" que pretendia sacar una
pluma de ave del pecho de un enfermo, que un "yobe" le habfa lanzado:
"Yobecanra yoramea huanin mosha (isa pei) tsecaque": el brujo ha sacado
espina de chonta (o pluma de ave) del cuerpo.

Anotamos que hay especies vegetales como el "and", el "shono" que
pueden entrar cn los tres procesos de "copia”, "irabana" y "yotoa", pero no
vemos cjemplos de tales vegetales que sean a la vez "rao meramis".

Resumamos los datos precedentes en un cuadro donde figuren
verticalmente los tipos de "magia” estudiados y horizontalmente los "rasgos
semdnticos” siguientes:

— si hay uno o dos agentes: n=1 o n=2;

— si una persona puede ser un agente 0 no;

— Si esta persona c¢s agente con intencién o no;

— si un animal, una hierba, un 4rbol o un objeto pueden ser agentes;

Rasgos seménticos:

n  persona con animal hierba 4rbol objeto
intencién yoina shobi  jihui

rao i - - + + -
meramis

copia 1 - + - + ?
irabana 2 + - - + + -
yotoa 2 + + + - + +
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ANEXO

Lista de los nombres de plantas y animales con sus equivalentes en

idioma shipibo-conibo, en castellano local y sus clasificaciones cientificas
(binomio linneo: género y especie, familia).

Plantas:

an4, catahua, Hura crepitans L., Euphorbiaceae

aton, Cavanillesia hylogeiton Ulb., Bombacaceae

bocon, setico, Cecropia spp., Moraceae

canachiari, toe, Brugmansia arborea (L.) Lagerheim, Solanaceae
chullacaqui, Symphonia sp., Guttiferae

huapan, Arrabidaea pearcei (Rusby) Schumann, Bignoniaceae

ino shatan, aya huma, Couroupita spp., Lecythidaceae

janin, tangarana, Triplaris spp., Polygonaceae

meno rao, Combretaceae

mocapari, chiric sanango, Brufelsia grandiflora D. Don, Solanaceae
mosho, topa, Ochroma pyramidale Urban, Bombacaceae

nibi saya, Cestrum megalophyllum Dunal, Solanaceae

ronon ehua tsehue rao, tambor huasca, Hippocrataceae y Solanaceae
Shono, lupuna, Ceiba pentandra (L.) Gartn., Bombacaceae

oni, ayahuasca, Banisteriopsis spp., Malpighiaceae

sanango, Bonafousia sananho (R&P) Mgf., Apocynaceae

Animales:
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amen, ronsoco, Hydrochoerus hudrochaeris, Rodentia

cape, lagarto, Caiman sclerops, Crocodilidae

coshoshca, bufeo, delffn, Sotalia fluvialis, Inia geoffrensis, Cetaceae
huacan, saltén, Brachyplatystoma sp., Siluriforme

janin, tangarana, Pseydomyrma sp., hormiga

neino, nutria o lobo de agua, Pteronura brasiliensis, Mustelidae
ronon ehua, anaconda, Eunectes murinus, Boidae



BIBLIOGRAFIA

AREVALO VALERA, G.
1986 El ayahuasca y el curandero shipibo-conibo del Ucayali (Perd),
América Indigena 46(1): 147-161

BAILLY, A.
Dictionnaire Grec-Francgais, librairiec Hachette

BALLON, E.
1985 Introduccién a la Lexicograffa en lenguas andinas y selvé-
ticas, Amazonfa Peruana 12: 59-115

BERTRAND, P.
1986 La concepcién del hombre entre los shipibo, estudio de algunas
nociones, Revista Anthropologica (Pontificia Universidad
Catolica del Perd), 4: 91-114

GEBHARDT-SAYER, A.
1986 Una terapia estética. Los disefios visionarios del ayahuasca
entre los shipibo-conibo, América Indigena 46(1): 189-218

1987 Die Spitze des Bewusstseins, Eberhard-Karls-Universitit
Dissertation, Tiibingen

ILLIUS, B.
1987 Ani Shinan: Schamanismus bei den Shipibo-Conibo, Disser-
tation, Universitdt Tibingen

MORTON WHEELER, W.
1942 Studies of Neotropical Ant-Plants and their Ants, Bulletin of

the Museum of Comparative Zoology at Harvard College, vol.
90, N° 1

191



REAL ACADEMIA ESPANOLA
1979 Diccionario manual ilustrado de 1a lengua espafiola.

SERRANO G.; TOURNON, J.
1988 Arboles y plantas utilizados como colorantes textiles por los
shipibo-conibo del Ucayali, Revista Forestal del Perd, 14

TOURNON J.; REATEGUI, U.
1984 Investigaciones sobre las plantas medicinales de los shipi-
bo-conibo dcl Ucayali, Amazonfa Peruana, 10: 91-118

1988 Salud y medicina cn comunidades nativas conibo del Alto
Ucayali, Amazonia Peruana 15: 9-31

TOURNON J.; SERRANO, G.; REATEGUI, U.; ALBAN J.
1986 Plantas y drbolcs medicinales de los conibo del Alto Ucaya-
li, Revista Forestal del Perd, 13: 107-130

TOURNON 1J.; SILVA, M.
1988 Plantas para cambiar el comportamiento humano entre los
shipibo-conibo, Revista Antropolégica (Pontificia Universi-
dad Catdélica del Perid) N° 6: 161-176

192



