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Nos proponemos cstudiar aqui algunos tCrminos del idiorna shipi- 
bo-conibo susceptibles de ser traducidos por "magia" o "brujeria". 

Entenddmonos bien: estas dos palabras del castellano dan poca in- 
formaci6n sobre el contcnido semdntico de 10s tdrminos shipibo-conibo que 
vamos a presentar. ~ u a n d o  se trata de traducir "magia" y "bmjeria" a1 franc&, 
inglCs, o alemfin, no se encuentra mayor problema ya que 10s tCrminos en 
estos tres idiomas se refieren a conceptos muy cercanos y pertenecientcs 
a una misma Brea cultural. 

En el caso de 10s tCrminos correspondientes en lenguas de la selva 
peruana la traducci6n se vuelve problemfitica. Como lo escribe E. Ball6n 
(1985) a prop6sito de 10s mCtodos lexicogrfificos de A.M.d1Ans: "la subs- 
titucidn simple de un lexema por otro del castellano peruano implica la iden- 
tidad de 10s conceptos y de las maneras de ver el mundo en las dos lenguas 
comparadas; s610 serian diferentes por sus significantes". 

Cuando el tdrmino nativo se refiere a un objeto biol6gic0, planta o 
animal, por ejemplo, "mosh6", es posible hacerle corresponder el nombre 
biol6gico de la especie (o de las especies), referencia universal, en forma 
dcl binomio linneo, Ochroma pyramidale, y el nombre en la lengua de 
traducci6n7 en este caso: la topa o balsa. La traduccidn se vuelve proble- 
mdtica cuando se trata de un tCnnino como "magia" que no tiene referen- 
cia a ningdn objeto de tal orden. 

Entre 10s shipibo-conibo encontramos cuatro tdrminos: "rao mera- 
mis", "copia", "irabana", "yotoa", que corresponden a1 campo semantic0 
de la magia y la brujeria. Sin embargo pucdc scr contradictorio hablar dc tal 
campo semBntico, ya que hemos dicho que 10s tCrminos de magia y bru- 
jeria no tienen nada de universal. Para evitar el uso equivoco de estos tCrmi- 
nos castellanos tenemos que precisar 10s "rasgos sem8nticos" comunes de 
estos cuatro tCrminos shipibo-conibo que justifican un estudio conjunto: 



- Se refieren a una accibn nociva que afecta a la salud, son causas de 
enfermedades y ataiien a la etiologia nativa. 

- Dcsignan una acci6n sin contacto fisico con un objeto, es decir sin 
que se toque o ingiera dicho objeto, o sea que no se refieren a 10s efectos 
de plantas o animales que puedan actuar por contacto (en el caso de una plan- 
ta irritante) o por ingesti6n (cn el caso de plantas y animales t6xicos). 

- En gcncral cstfin relacionados con ohjetos biolbgicos: plantas o 
animales. 

Para analizar estos cuatro tCrrninos se necesita cdnsiderar 10s de "rao" 
y "yoshin", que presentamos anteriormente (J. Tournon, 1984, 1986). A. 
Gcbhardt-Sayer (1987) y B. Illius (1987) han estudiado mAs a fondo el tCrmino 
de "yoshin". A prop6sito de ellos vamos a presentar ahora unos aspectos 
pertinentes para este estudio. 

Yoshin: 

A este tCrmino podemos darle la traducci6n castellana de "espfritu". 
Muchos objetos, especialmcnte biol6gicos, tienen un "yoshin"; asi poseen 
un aspect0 material y otro espiritual. Las personas tienen un "caya" o " a h a "  
pcro tambiCn pueden tener un "bero yoshin" (P. Bertrand, 1986). 

1.- ~ T O ~ O S  10s vegetales tienen "yoshin"? Parece que 10s vegetales que 
son "rao" (ver este tCrmino abajo) tienen un "yoshin". 

Hay vcgetales quc no ticncn "yoshin" como: "bocon" (cetico), 
"mosho" (topa), no hacen daiio, ni son medicinales, son "raorna" ("-mav: 
sufijo de negaci6n). 

2.- ~ T O ~ O S  10s animales tienen "yoshin"? Parece ser que la mayoria de 
10s marniferos, aves y reptiles, en particular 10s que cazan tienen un "yoshin", 
pero no es cl caso de 10s peces. Muy pocos invenebrados parecen tener un 
"yoshin"; entre estos hay que citar a las hormigas "onan" (curuhuinsi) quie- 
ncs tienen "yoshin" e "ibo" (vcr abajo lo concerniente a este tCrmino). 

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

Aparte de 10s vegetales y animales hay otras entidades no biol6gi- 
cas que igualmente tienen "yoshin" y pucden ser factores etiol6gicos. Es 



c1 caso dc 10s "manan" (cerro), de las "huean" (qucbrada) y dcl rio Ucaya- 
li ("paro"). La tierra ("mai") no tiene "yoshin". 

lbo: 

Su significado no dcbc scr confundido con el de "yoshin". El "yoshin" 
cs el cspiritu intrinscco de la planta, del animal ..., en cambio el "ibo" es  
un scr dc "carnc y hucso" (o dc quitina), una persona o un animal. Pode- 
mos.traducir cste tCrmino en espaiiol local por duetio o madre.  Un infor- 
mantc nos dijo: "un 'rao ibo' (la madre dc la planta medicinal) no es 'yoshin' 
porquc sc vc". A1 rccolcctar csa planta pucde ocurrir que un animal salga 
de su csconditc quc cs la misma planta. A esto nuestros informantcs lo de- 
signan como su "ibo". Asi el "ibo" del drbol "janin", tangarana en espaiiol 
local, ticnc hormigas hu6spcdcs dcl mismo nombre (W. Morton Wheeler, 
1942). Otras plantas tiencn "ibo" quc pueden scr: "jisis" (una hormiga negra), 
"bina" (avispa), "rono" (serpicnte). 

No s610 las plantas sino tambidn 10s animales puedcn tener su "ibo", 
asi las hormigas "onan": "Jatibi onarnan nara iboya iqui": "cada nido de 'onan' 
tiene su duetio". 

Lugarcs como "ian" (cocha), "hucan" (quebrada), "manan" (ccrro) 
puedcn tcncr "ibo": el "ian ibo", madre dc la cocha, cuida la cocha y 10s peces. 
El "ibo" dc cicrtas cochas pucde dcscncadenar tormcntas sobre el infortu- 
nado viajero o pcscador que se les acerca. 

El concepto de "ibo" es muy importante en el chamanismo shipibo- 
conibo. Los "onanya", "meraya" y "yobe" (G. ArCvalo, 1986 y abajo), en 
sus sesiones curanderiles y por la toma del ayahuasca, se adueiian de 10s 
espiritus de las plantas, "rao yoshin", o mejor dicho entran en contact0 con 
ellos, lo 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 continuaci6n. "Rae" signi- 
fica "amigo", tienen tambiCn un segundo significado esotCrico. A1 respec- 
to transcribimos la explicaci6n 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 benshoano'shon. Jaboriqui chaiconibo": 

"Cuando entraron 10s blancos en nuestro rio, algunos hombres se 



escondieron. Con estos hombres, 10s "onanya" ("meraya" o "yobe") se hacen 
amigos, para sanar a 10s enfermos.Ellos son 10s encantados". 

Intcrpretamos estos "rae" como antepasados y hCroes miticos que no 
aceptaron somctcrse a 10s conquis[adores y que sc escondieron en la sclva. 
D. Maynas nos explic6 que el "onanya" se vuclve "rae ibo", se adueiia o mAs 
bien cntra en contact0 con 10s "rae", quiencs le ayudan en sus diagnbsti- 
cos y curaciones. Para eso 61 tiene que hacer dieta y cumplir condiciones 
como ser honcsto y evitar relacionarse con cl mundo mestizo. Existen plantas 
de olor que el "onanya" time que utilizar para que 10s "rae" se acerquen a 
61, pucsto quc 10s "rae" dicen que 10s humanos tienen un olor apestoso ("pisi"). 

Definicibn de "rao": 

Proponemos la definici6n siguiente de este tCrmino nativo: 

Todo producto, sea de origen vegetal (la gran mayoria), animal o 
mineral que tenga una actividad (o un poder), benkfico o daiiino, para la 
salud (mcdicina), para cambiar 10s comportamientos (filtros de amor o 
puzangas), para trabajar, pescar y cazar, puede ser alucinogCnico y tambiCn 
t6xico (J. Tournon et al., 1984, 1986, J. Toumon y M. Silva, 1988). 

Son "rao" tambiCn varios Arboles que se destacan por su tamaAo o 
aspccto imprcsionantc: el "shono" (lupuna), el "aton" (lupuna), el "ino shatan" 
(aya huma), pese a que no parecen tener actividad medicinal o toxicidad. 
Hay quc notar quc tanto las lupunas como la aya huma son factores etio- 
16gicos. pueden producir "copia" (ver abajo este tCmino), es decir hacer 
daiio (J. Tournon, U. ReAtegui, 1988), (vcr abajo, "yotoa"). 

Si se consulta el "Diccionario manual ilustrado de la lengua espa- 
iiola de la Real Academia Espaiiola" se lee en lo concemiente a la palabra 
"droga": "Nombre generic0 de cicrtas substancia5 que se emplean en la 
mcdicina, en la industria o en las bellas artes"; y en la palabra "medicamen- 
to": "Cualquier substancia que aplicada interior o exteriomente a1 cuerpo 
dcl hombre o del animal, pucde producir un efecto curativo". Asf se ve que 
todos 10s rasgos semhticos de "rao" no se encuentran ni en "droga", ni en 
"medicamcnto", pucsto que si las tres palabras designan substancias que 
se emplean en la medicina; "rao" designa tambiCn las que no tienen efec- 
to curativo (como 10s venenos) y "droga" alude tambiCn a 10s productos 
cmpleados en l'a 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 
asi (G. Serrano y J. Toumon, 1988). 



Cuando uno entra a una farmacia no sc da cucnta de quc, rcfiriCn- 
dosc a1 antiguo gricgo, se trata dc una casa dc "farmac6nW y quc esta palabra 
ticnc un c a m p  scm9ntico mucho m9s amplio quc "medicina". En el diccionario 
griego-franc& A. Bailly sc pucde leer lo siguiente en "farmac6n" (la tra- 
ducci6n es nucstra): 

"Toda substancia por mcdio dc la cual se altera la naturaleza dc un 
cucrpo, toda droga saludable o daiiina, contra todos 10s dafios, contra el miedo, 
el hambrc;( ...) veneno, preparacidn magics; droga para teiiir". 

Es fascinantc comprobar que el uso de 10s "rao" corresponde a todos 
10s usos de "farmacdn", fuera dc 10s tintes vegetales, y asi e l  significado 
de "rao" est8 mucho m9s cerca de "farmac6nW que del dc "medicamento" 
o "droga". 

Ya analizamos en trabajos anteriores (J. Toumon, U. ReAtegui, 1984) 
10s dos aspcctos dc "rao": 

- el "rao" material, que correspondc a un uso no esotCrico ("exotCri- 
co") de parte de 10s "raomis"; 

- cl "rao yoshin", espiritu del "rao", que corresponde a un uso esotd- 
rico dc parte del "onanya", del "mcraya" o dcl "yobe". 

Se necesita considerar esta dualidad para entender lo siguiente. 

Meramis, rao meramis: 

Aunquc ya prcsentamos este tCrmino en un trabajo anterior (J. Toumon 
et al., 1986), lo vamos a precisar nuevamente. 

El verbo "merati" significa encontrar. Su derivado "meraya" signi- 
fica "el que encucntra" (se trata dc 10s "rao yoshin" o espiritus de 10s "rao") 
y dcsigna a una catcgoria de curandero, vegetalista o chaman (G. ArCva- 
lo, 1986, B. Illius, 1987). 

"Meramis" significa: el que puede encontrar. Asi 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 pcrsona) parcccn equivalcntes. Hay que notar que el sufijo 
"-mis", agrcgdo a un vcrbo o un substantivo, forma palabras compuestas e 
indica una posibilidad, por ejemplo: "shatemis" (de "shateti": cortar), "co- 
pimis" (de "copiti": daiiar), "raomis" (de "rao"). 



Le preguntamos a un informante "raomis": "Jahucquesca isinman 
iquiqui noa raometiqui huapama rnin ea yoitiqui": dime qui  clase de enfer- 
medades puede sanar el "huapan". 

Y 61 nos contest6: 

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

Cuando preguntamos sobre el "nibi saya": 

"Enra mia yocatai jahucquesca isin raometirin nibi saya": Dime ~ Q u C  
clase de enferrnedadcs pucde curar el "nibi saya"? 

El "raomis" nos contestb: 

"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 v6rnit0, asi el "nibi saya" nos puede 
"encontrar", nos bailamos con sus hojas chapeadas. 

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

Es importante notar tambiCn que no se ingiere un "rao meramis", pues 
podria matar, sino que se aplica o se utiliza bailfindose. Y entonces no se 
sigue una dieta, "sama", con un "rao meramis", lo que es ldgico. 

Copia: 

En una encuesta rnCdica hecha en la poblacidn del Alto Ucayali, el 
"copia" salid con frecuencia como factor etiol6gico (J. Tournon, U. ReAte- 
gui, 1988). Corresponde en castellano a1 concept0 selvdtico de "cutipar": 
hacer dailo o mal. Puede ser producido por las plantas, 10s animales y a ve- 
ces por entidades geograficas e hidrogrAficas. "Shonora jato copiai": la lu- 
puna es un rao que "cutipa". Lo que se puede.expresar con el sufijo "-mis": 
" ~ h o n o  riqui copimis jihui": la lupuna es un firbol que "cutipa". 

El objeto de "cutipa" es una persona: 



" ~ h o n o n  joni copia": la lupuna "cutipo" a1 hombrc. 

Los arboles pueden provocar una variedad de sintomas: 

- "cutipa" de "and" (catahua): "josho chisho", diarrea blanca; 
- "cutipa" dc "shono" (lupuna): "estei", hinchaz6n de la panza; en este 
caso nos parcce quc hay una analogia con el tronco abultado del "shono". 

En el caso de estos dos Arboles hay que anotar algo sorprendente, 
cuando el padre toca o corta una catahua o una lupuna, su hijo pcqueiio pue- 
de "cutiparse". "Antcs 10s papas se quedaban en su casa hasta despu6s de 
un mcs dcl nacimiento"; asi vemos quc el "copia" estaba ligado a lo que 10s 
etndlogos llaman la "cuvada". DcspuCs del nacimiento, el padre debe abs- 
tenersc dc cazar y trabajar bajo pena de afectar la salud del nifio. 

Para curar el "copia" dc catahua o de lupuna se baiian con la cocci6n . ' 

de la corteza de estos dos Arboles. Asf se ve que hay una analogia con el 
uso del "rao meramis": se cura con el mismo "rao" cuyo "yoshin" caus6 la 
enfermedad. 

Varios animales tambiCn provocan "copia", como lo seiialamos 
antcriormente (J. Tournon, U. ReBtegui, 1988): 

"Amen riqui baque copiai yoina": el ronsoco es un animal que "cu- 
tipa" a 10s nifios. 

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

"Huacan ehua baque copia riqui": el pez salt6n ha "cutipado" a1 niiio. 

"Huacan ehua riqui copimis": el salt6n puede "cutipar". 

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

Una entidad hidrogrAfica 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". 



Es importante notar que el "copia" puede ser producido "a distan- 
cia", por el "yoshin", sin contact0 fisico con el factor ctiol6gico (animal o 
planta) o por ingcsti6n de un animal. Este 6ltimo se produce con el pez "hua- 
can" que el enfcrmo ha ingerido pocos dias antes. De tal mod0 que no es 
siempre "mdgico" seg6n la definici6n que dimos de esta palabra a1 inicio 
de este articulo. Lo que nos parece 16gico puesto que el "huacan", como 10s 
dcmds pcces, no time "yoshin" y asi no tendrian manera de daiiar a distan- 
cia. 

Las personas, y en particular 10s "onanya", "meraya", "yobe", no son 
factores del "copia". No se puede dccir: "yobe joni copia", pues son 10s animalcs 
y plantas y no las personas las que son 10s factores. 

Hacemos rccordar que el "onanya" (el que sabc) y el "meraya" (el 
que encuentra) pueden scr considerados como curanderos o chamh. el "meraya" 
siendo a6n mds poderoso que cl "onanya". El "yobe", corresponde mds a 
un brujo (G. ArCvalo 1986, J. Tournon y U. ReBtegui, 1984 y 1988). 

Irabana: 

Este t6rmino designa tambih  un factor etiol6gico. 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 "mcraya" o el "yobe" 
csthn haciendo dicta con unos "rao". El sudor del "onanya" ("meraya" o "yobe") 
quc toma el "rao" tcndria este efecto: "Irabana merayanin nihue shatca niscanash 
rao nihue picotai": el irabana del mcraya 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 baiio con el "toe", 
cojo el poder del "toe". 

"Canachiarin irabana ati rao": el "toe" es un "rao" que da "irabana". 



"Nato joninra cana chiari irabanque: el "toe" produjo "irabana" en 
esta pcrsona. 

"Enra canachiari irabanque": el "toe" me produjo "irabana". 

"Oninra irabanti atipanque": el ayahuasca puedc provocar "irabana". 

El "irabana" pucde producir una variedad de sfntomas digestivos: 

"Nato joninra quinanai cana chiari irabashon": esta persona tiene v6mito 
por el "irabana" del "toe". 

Pero parece que el "onanya", el "meraya" o el "yobe" daiian sin quererlo. 
El "irabana" podria scr algo que se produce sin la voluntad del agente, como 
es el "ma1 de ojo": 

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

Pero en general no se precisa el tip0 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" (dieta) 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 el que toma la droga (el "onanya", el "meraya" o el "yobe") 
sino en una pcrsona que se acerca a 61. 

Yotoa: 

"Ja onanyani ea an8 yotomaque": el "onanya" me daii6 a travCs de 
la "catahua". 

En esta frase el verbo "yotomaque" expresa que se necesitan dos agentes 
para daiiar: el "onanya" y su instrumento el "an8". El "an$' es un 8rbol t6xico, 
la catahua, en castellano local. 

Los agentes pueden ser el "onanya" y tarnbi6n el "meraya" y el "yobe". 



"Yobecanra samatai and, joni yotonoShon": el brujo hace dieta con 
catahua para hacer daiio 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 podcres, sanar o daiiar (J. 
Tournon, U. ReBtegui, 1984). 

Nos sorprendi6 oir quc unos animales tambidn pueden "yotoati": el 
"coshoshca" (delfines), el "neino" (la nutria o lob0 de agua), y el "ronon 
ehua" (el anaconda): "Neino, coshoshca, ronon ehua yobe riqui, yotomis": 
la nutria, cl bufco, el anaconda son brujos, nos daiian. Estos animales tienen 
"yoshin coshi": espiritus fuertes. 

A1 igual que 10s "yobe" humanos, las nutrias hacen dieta con palos: 

"Ncino quinimeran samaati": las nutrias hacen dieta dentro de sus 
cuevas. Y asi adquicren el poder de daiiar por estos palos: "Neinon ea 
jaconmaquin shinanshona iqui shonorneran" : la nutria dc agua me hizo ma1 
con la lupuna. 

Cuando preguntamos: iPor quC el bufco y la nutria de agua? Los 
informantes nos contcstaron que es porque estos dos animales gritan fuer- 
te. Las enfermedadcs que pueden causar estos animales, siendo "yobe", puedcn 
scr puestas en correspondencia con su aparcncia o su comportamiento. Asi, 
cl dclfin o bufeo, sopla "ma1 aire": "Coshoshca nihue bishon noa jaconrna- 
tiqui quinanti, chishoti, jaconma acaiqui, estci": con su ma1 aire el bufeo 
te hace mal, te hace vomitar, te da diarrea, eructo, inflamaci6n de barri- 
ga. A. Gebhardt (1986) ha notado que algunos animales como el "coshosh- 
ca" y el "cape" (lagarto), pueden daiiar por su ma1 alicnto y nosotros vimos 
tambidn en un articulo anterior la importancia de 10s olores etiol6gicos (J. 
Tournon y U. Redtegui, 1988). 

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

El "yobe" utiliza 10s "yoshin" de 10s "rao" como instrumentos del 
"yotoa". "Chullachaquin yoshin jonin yotoa": "Es el espiritu del chullacha- 
qui el que embruja". Oirnos de un buen nOmero de "rao" como: "anY, "aton", 
"shono", "ronon ehuan tsehue rao", "sanango", "rnoca pari", que pueden 
"yotoati", son "jihui" (drboles y arbustos) o "nishi" (sogas). Pero no encon- 



tramos especies vegetales de otras formas de vida tales como: "shobi" (hierbas) 
o "manish" (hierbas grandcs). Sin cmbargo parccc que hay objctos utiliza- 
dos por el "yobe" que no son "rao" como: "huanin mosha" (espina de chonta) 
o "isa pei" (pluma de avc). Asi vimos a un "onanya" que pretendia sacar una 
pluma de ave del pccho de un enfermo, que un "yobc" le habia lanzado: 
"Yobccanra yoramea huanin mosha (isa pei) tsecaque": el brujo ha sacado 
espina de chonta (o pluma de ave) del cuerpo. 

Anotamos que hay especics vegetales como el "anB", el "shono" que 
pueden entrar cn 10s tres procesos dc "copia", "irabana" y "yotoa", pero no 
vcmos cjcmplos dc tales vegetales que Sean a la vez "rao meramis". 

Resumamos 10s datos precedentes cn un cuadro donde figuren 
verticalmente 10s tipos de "magia" estudiados y horizontalmente 10s "rasgos 
semBnticosW siguientes: 

- si hay uno o dos agentes: n=l o n=2; 
- si una pcrsona puede ser un agente o no; 
- si esta persona cs agente con inicnci6n o no; 
- si un animal, una hierba, un Brbol o un objeto pueden ser agentes; 

Rasgos semBnticos: 

n persona con animal hierba Brbol 
intenci6n yoina shobi jihui 

rao 1 - + + 

meramis 

copia 1 - + - + 

irabana 2 + - + + 

yotoa 2 + + + - + 

objeto 

- 

? 

+ 



ANEXO 

Lista de 10s nombres de plantas y animales c o ~ i  sus equivalentes en 
idioma shipibo-conibo, en castellano local y sus clasificaciones cientificas 
(binomio linneo: gCnero y especie, familia). 

Plantas: 

- an& catahua, Hura crepitans L., Euphorbiaceae 
- aton, Cavanillesia hylogeiton Ulb., Bombacaceae 
- bocon, setico, Cecropia spp., Moraceae 
- canachiari, toe, Brugmansia arborea (L.) Lagerheim, Solanaceae 
- chullacaqui, S ymphonia sp., Gutti ferae 
- 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: 

- amen, ronsoco, Hydrochoerus hudrochaeris, Rodentia 
- cape, lagarto, Caiman sclerops, Crocodilidae 
- coshoshca, bufeo, delMn, Sotalia fluvialis, Inia geoffrensis, Cetaceae 
- huacan, salt6n, Brachyplatystoma sp., S i lur i fone  
- janin, tangarana, Pseydomyrma sp., hormiga 

neino, nutria o lob0 de agua, Pteronura brasiliensis, Mustelidae 
- ronon ehua, anaconda, Eunectes murinus, Boidae 
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