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RESUMEN

Este articulo analiza porqué el hogan, la casa (radicional de los navajo, es algo
mds que una simple vivienda. El ogan cs el lugar sagrado donde los navajo se co-
munican con sus Seres Sagrados para mantener o restaurar la armonia, que es su oh-
jetivo en este mundo. Ademds. ¢l hogan es también una representacién a escala del
mundo, cuyoes [imites fisicos son las cuatro montanas sagradas: Blanca Peaks, en Co-
lorado; Mount Taylor, en Nuevo México; San Francisco Peaks, en Arizona; y Hespe-
rus Mountain, en Colorado.

Palabras clave: Hogan navajo, religién navaja.

ABSTRACT

This article will analyze why the fiogan, the traditional house of the Navajo peo-
ple, is more than a regular dwelling. The fogan is the sacred place where the Navajo
communicaie with their Holy Peopie to maintain or to restore harmony with themsei-
ves and the surrounding world, which is their goal in the present world. Morcover, the
hogan is also a small representation of the present world, which has as physical boun-
daries the Four Sacred Mountains: Blanca Peaks, in Colorado; Mount Taylor in New
Mexico; San Francisco Peaks in Arizona y Hesperus Mountain in Colorado.

Key words: Navajo hogan, Navajo religion.
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INTRODUCCION

Los ndavajo!, Diné como ellos mismos se autodenominan, son el grupo
mds numeroso? de indigenas en los Estados Unidos que viven en una reser-
va, con una poblacidn aproximada en 1994 de 233.000 (Bonar 1995: 37) La
reserva tiene 62.000 kilémetros cuadrados ocupando la parte noreste del es-
tado de Arizona, el noroeste de Nuevo México y una pequeiia parte del sur
de Utah. Esta reserva se puede describir de la siguiente forma:

Toda la regidn es casi una meseta, con una altura media de 1.676 me-
tros... Montafias aisladas se levantan sobre esta meseta con elevaciones de
3.048 metros y también cafiones profundos con paredes verticales, La to-
pografia general se caracteriza por mesas aisladas y montanitas entremez-
cladas con cafiones y arroyos secos. Este drea es célebre por su beleza asi
como por tener grandes contrastes climaticos. Los inviernos son frios, [os
veranos muy calurosos y las Huvias escasas duranie todo el afio... Es un
drea que presenta muchos obstdculos para la ocupacion humana... (Hester
1962: 7).

Los ndvajo tradicionales?, al ignal que sus ancestros, siguen utilizando
viviendas de forma circular cuya estructura principal estd formada por tron-
cos de 4rboles y cubierta de tierra por el exterior, a la que se conoce en na-
vajo con el nombre de Hooghan o Xo ' Yan ',

I La palabra Ndvajo sc puede encontrar escrita con -h- @ con -j-, a lo largo de este traba-
jo se utilizard la -j-, ya que, en 1960 el Consejo Tribal Ndvajo establecié su preferencia de uti-
lizar la -j- en lugar de la -h- para escribir su nombre. A pesar de esto, consideramos que la pa-
labra mds idénea seria Diné, “La Gente” como ellos mismos s¢ autodenominan. Colocamos el
acento en la primera silaba de ndvajo para acercarnos a la forma en que los ndvajo pronuncian
su nombre. Siempre se mantendrd ndvajo con -h- cuando asi aparezca cn las citas.

1 Segin el Censo de los Estados Unidos del afio 1990, hay 308.132 Cherokees viviendo
a lo largo de todos los Estados Unidos. El mismo censo dice que hay 219.198 nidvajos en todos
los Estados Unidos.

*  Basdndonos en los criterios utilizados por Kent (1982:129) consideramos una familia
tradicional ndvaja de la siguiente forma: la lengua hablada en casa es sélo nivajo, mantienen
clertas creencias como el miedo hacia los muertos, la familia posee rebafios de ovejas y cabras,
viven en hogans y ramadas, celebran ceremonias tradicionales como la Primera Risa del Bebé
y la Ceremonia de Pubertad y mantienen el tabi de que el yerno nunca mire, ni mantenga rela-
ciones de ningiin tipo con su suegra. Estas familias, también suelen realizar algdn 1ipo de obje-
105 artisticos fradicionales.

4 Haile (1942:39) dice que la palabra original en ndvajo es Xo yan; Osterman (1908:862)
escribe Qoghan; Franciscan Fathers (1910:335) utilizan la palabra Hoghdn, Wyman (1970:10)
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Esta palabra estd compuesta del prefijo Hoo o Xo’, un pronombre de lu-
gar que significa «lugar» o «drea», y Ghan o Xan’, «xmorada» o «casa». La
palabra hooghan cntonces, se puede traducir como «el lugar de la casa» o «el
area de la morada» (Haile 1942: 40; Jett y Spencer 1981: 13-14). A pesar de
la diferente ortografia utilizada por los investigadores para escribir esa pala-
bra, todos utilizan el anglicismo hogan, el cual se mantendra en este trabajo
por carecer €l espafiol de una palabra que defina especificamente este tipo de
vivienda.

En este trabajo queremos poner de manifiesto como el hogan ¢s mas que
una casa cotidiana, es un lugar sagrado donde se tienen que llevar a cabo to-
das las ceremonias de los ndvajo, tanto de bendicidn, proteccion o curacién
de enfermedades tanto fisicas como mentales, para conseguir su objetivo en
esta vida: alcanzar la armonia-felicidad con el mundo gue los rodea. Ademads
¢s una representacion a pequeia escala de lo que los ndvajo consideran es su
Quinto Mundo o Actual, el cual se encuentra delimitado por cuatro monta-
fuas sagradas, Blanca Peaks (SisNaajini), en el Este, localizada en el sur del
estado de Colorado; Mount Taylor (Tsoodzil) en el Sur. en el estado de Nue-
vo México: San Francisco Peaks (Dook’o’ooslitd) en ¢l Oeste, en el estado
de Arizona y Hesperus Mountain (DibeNitsaz) en ¢l Norte, en el estado de
Colorado.

EL HOGAN: LOS DIFERENTES TIPOS

La palabra hogan designa solamente dos tipos de vivienda navaja: el ho-
gan conieco o de forma de horquilla y el hogan de tejado redondeado con to-
das sus distintas variedades. El resto de las viviendas de planta cuadrada o
rectangular, incluidas las residencias de verano utilizadas por los navajo, re-
ciben el nombre de kin, casa, para diferenciarlo del hogan propiamente di-
cho (Haile 1942: 40).

El armaz6n del primer tipo de kogan, cl cénico o de horquilla, esta for-
mado por cuatro ¢ cinco troncos de drboles, que, una vez puestos en el sue-
lo permanentemente, forman una estriactura interior cénica, de la cual recibe

y lett v Spencer (1981:13) hablan sélo de Hooghan. Otros autores como Mindeleff (1898:476)
dice que la palabra correcia es Qugdn.: Lee Walters, Beck y Nia (1992:283) dicen que el nom-
brc en ndvajo es Hooghan Aréi. Collidge y Collidge (1930:77) usan la palabra Hohrahns, a pe-
sar de que de acuerdo con los lingiistas la -r- no existe en ndvajo. Pero estos autores dicen que
cuando fos ndvajo pronuncian la palabra Hogan, hay un sonido que cs r.
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su nombre (Figs. | y 3). El otro nombre con el que también se conoce ¢sle
hogan, de horquilla, recibe su nombre de la forma ahorquiliada en la que ter-
minan tres de sus postes (Franciscan Fathers 1910: 330; Wyman 1970: 11)
(Fig. 4).

El segundo tipo de hogan. recibe ¢l nombre de Aogarn de tejado redon-
deado por la forma abovedada del mismo (Haile 1954: 12; Franciscan Fat-
hers 1910: 332-333; Wyman 1970: 11). La estructura sobre la que se apoya
este tejado suele ser circular, hexagonal u octogonal. Los materiales utiliza-
dos para ambos tipos de sogan son troncos de drboles. aunque a veees, en
los lugares donde éstos son escasos, es {recuente encontrar hogans con pa-
redes hechas de adobe o piedras pequeiias (Fig. 2).

Utilizas los materiales que hay en w tierra. Si tienes mucho barro,
construyes un Aogan de barro. Si vives cerca de piedras, construyes uno
(hogan) de pledra. y si vives cerca de ua lugar con drboles, entonces ha-
ces un fiogan con troncos. La mayorfa de las veces, la gente mezcla pie-
dras. troncas, v barro. Nucstra tierra tiene unt pace de todo... {Hooker
1991: 100).

Fioura t.—Hogan cdnico {Mindeleff 1895).

Revista Espaiiola de Antropologia Americana 236
1999, n.° 29: 233-259



Maria Pilar Alonso-Nifiez El hogan: «Es mds que mi casa... Es el lugar donde yo rezo»

Ficura 2.—Hogan redondeado (foto realizada por M.° Pilar Alonso Nufiez).
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FiGURA 3.—Armazdn de un hogan conico (Wyman 1970: Fig. 5) de Blessingway,
by Leland C. Wyman. Copyright © 1970 Arizona Board of Regents.
Reprinted by Permission of the University of Arizona Press. ~ s <5
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Ficura 4. —Unidn de los palos de hogan conico (Mindeleff 1898: Fig. 231).

Actualmente el hogan de tejado redondeado, considerado como femeni-
no, es mas popular que el hogan de horquilla, o masculino. La razén se de-
be a que, en el hogan cénico, el espacio es muy reducido, ya que éste viene
condicionado por la longitud de los troncos de drboles que, unidos por la
parte superior forman la estructura del mismo. Por el contrario, el hogan de
tejado redondeado, bien sea de planta circular, hexagonal u octogonal, es
mas espacioso, permitiendo a un mayor niimero de personas vivir y asistir a
las ceremonias que ticnen lugar en su interior (Wyman 1970: 11).

Aparte de los dos tipes de hogans tradicionales mencionados anterior-
mente, en estos dias hay muchas familias que viven en casas de tipo ocei-
dental. La mayoria de estas casas fueron proporcionadas por el gobierno [le-
deral de los Estados Unidos en los afios 50 de este siglo, en su ansia por
acabar con el «Problema Indio». Otro tipo de viviendas son las casas mdvi-
les, sobre todo si la familia que las habita no es duefia del terreno en el que
la casa estd situada.

Otras veces se encuentran también casas construidas con materiales mo-
dernos y con todas tas comodidades de una casa occidental, pero que man-
tienen la forma de un hogan de seis u ocho lados. Un gjemplo de este dltimo
tipo de viviendas svii las casas para profesores, empleados y alummaos gue
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viven en ¢l campus universitario del Diné (Navajo) Community College en
Tsaile, Arizona®.

En cualquier caso, al lado de (odas estas casas modernas, bien sean mo-
viles o de construccidn permanente, siempre hay un hogan tradicional, ge-
neralmente el de techo redondeado, en el cual se llevan a cabo todas las ce-
remonias religiosas.

Veamos lo que nos dice [a tradicién oral navaja sobre el origen del ho-
gan, que s encuentra recogido en la ceremonia Hoézhddfio. A través de esta
ceremonia se establecid el modelo de las casas de los ndvajo, desde la forma
que deben tener, cémo se debe construir, su finalidad, hasta como bendecir-
la, ¢ incluso donde se ticnen que sentar los ocupantes del mismo.

EL ORIGEN DEL HOGAN SEGUN HOZHOOj1

Segiin Frank Mitchell” el hogan original, el Primer Hogan, fue construi-
do en el lugar de la Emergencia® a este mundo por el Primer Hombre y la
Primera Mujer. Este hogan tenia los postes de madera colocados en el suelo
de manera verlical sobre los que se apoyaba un tejado plano. Después se
construyo otro hogan para la Mujer Cambiante, la creadora de los nidvajo, cn
la cima de Gobernador Knob, Nuevo México, cl cual era conico, y es donde
nacieron sus hijos, Matador de Monstruos y Nacido Por el Agua (Mitchell E
1978: 171: Collidge y Collidge 1930: 78). Ei Primer Hogan construido por

5 El nombre del Navajo Community College, fue cambiado recientemente a Diné Com-
munity College.

n Esta ceremonia, de fa que hay lres versiones publicadas. se puede considerar como el
“fibro sagrado™ def ndvajo. Es 1a mas antigua de todas las que poscen y de la cual parten ef res-
to. Esta ceremonia cuenta la creacion del mundo actual, considerado por algunos ndvajo como
¢l Cuarte y por otros como el Quinto.

! Prank Mitchell y Slim Curly son dos de Jos informartes que narraron dos de las tres ver-
siones que existen publicadas de Hdzhddji. Estas versiones fueron recogidas por el padre Fran-
ciscano Berard Haile en log afios 30 en diferentes partes de a reserva vy publicadas por Leland
Wyman en 1970,

* Wyman identilica el lugar de la Emergencia con Trout Lake localizado e las Monta-
fias de San Juan en el estado de Colorado, o quizds Isfand Lake cn la Plata Range (1957:37).
Par otra parte. Walson dice gue, aungue Trout Lake cs considerado como un lago sagrado, no
es el lago a través deld cual los ndvajo emergicron a este mundo. La razon es que este lago, no
tiene una isla en el medio, como 1a tradicidn oral dice que tenia el lage de la Emergencia
(1964 18). Witherspoon y Pelerson (1995:26) dicen que el Tugar de 1a Emergencia se encuentra
donde hov estd Navajo Lake,
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el Primer Hombre se convirtié en el modelo del hogan ¢dnico o de horqui-
11a de hoy? (Wyman 1970: 11).

Al comienzo, cuando los creadores planearon las formas interiores de
los fendmenos naturales, levantaron un hogan o casa semejante al actual
hogan cénico. (Wyman 1970: 11

Hoézhodji nos dice que los dos tipos de hogans tradicionales menciona-
dos anteriormente, el cénico y el redondeado, tienen la misma forma que las
dos montafias interiores: Gobernador Knob y Huerfano Mountain, situadas
en el este de lo que los ndvajo consideran su mundo actual, el cual se en-
cuentra delimitado por sus Cuatro Montafias Sagradas, Blanca, Taylor, San
Francisco Peaks y Hesperus Mountain,

La primera de las dos montafias [Gobernador Knob]| tiene una lorma
conica, la segunda [Huerfano Mountain] tiene una parte superior redonde-
ada. Alli se tomd la decisién que, «en los tiempos futuros las casas de esos
navajo tendrian esas formas», El hogan que tiene la forma de la primera
montafia lo llamamos ¢onico, porque su forma se asemeja a un cono, Ese
[hogan] en la forma de 1a segunda montaiia es lo que [ahora] lamamos de-
bajo de una parte superior redonda (el hogan de tejado redondeadol (Wy-
man 1970: 361).

LA ESTRUCTURA DEL HOGAN CONICO

Segin los navajo, el hogan siempre se coustruye de acuerdo con las en-
seflanzas que los seres sobrenaturales les dieron antes de desaparecer del
mundo tangible e irse a vivir al interior de las montafias, rios, arroyos, coli-
nas, etc.. Mindeletf nos dice sobre el hogan y su construccién:

A pesar de la apariencia de las chozas de invierno (de los hogans), que
parecen simplemente monticulos de arena labrados, son calientes y con-
fortables v, tan vulgares como pueden parecer, su contruccion es una ma-
teria reglada, casi como un ritual.., (Mindeleff 1898: 487),

¢ Otras versiones dicen que los dos hogans —el conico y cl de tefado redondeado—- fuc-
ron dados simultdneamente a los ndvajo (Callaway v Witherspoon 1968:53-53).
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En 1987, otro investigador nos dice sobre la construccion del hogan:

El hogan, es un modelo del mundo, desde los detalles de su construc-
cion hasta como c¢olocan el fuego v la orientacion de la puerta... (Wood
1987 12).

En la tradicion oral encontramos historias que nos cuenian cémo fue
construido ¢l Primer Hogan y los materiales que en €l se utilizaron:

En la construccion de esas casas (hechas por los dioses y por los pro-
genitores miticos de la tribu), se emplearon turquesas y conchas de mar.
También se utilizaron brumas transparentes del amanecer y maravillosos
colores de puestas de sol. Estas casas fueron cubiertas por rayos dc sol y
del arcoiris... Las tradiciones preservan los métodos para la construceion
de las casas gque fueron impartidos a los mortales por los mismos dioses.
Estos métodos, como es lo normal en tales casos, son los més simples y de
la naturalezu mds primitiva, pero son todavia seguidos escrupulosamente...
(Mindeleff 1898: 488).

Otras versiones nos describen la construccion del Primer Hogan de la si-
guienle manera:

El esqueleto de los cuatro postes fue construido con un poste de con-
cha blanca en el este, uno de turguesa cn el sur, un postc de abalén en el
ocsle ¥y uno de azabache en el norte... Esos postes se apoyaron unos con-
tra otros. El poste del este tue colocado el primero, después ¢l del sur, oes-
te y norte... Los espacios entre los postes se rellenaron con concha blanca,
turquesa, abalén y azabache... En el suelo de cse hogan legendario se co-
loco una alfombra de concha blanca, wurquesa, abalon y azabache. La
puerta estaba formada por cuatro cortinas, una de amanecer, cielo azul,
creptsculo v 1a ditima era la cortina de la oscuridad... (Franciscan Fathers
1910: 328: Haile 1942: 41-42).

Anles de comenzar a construir un hogan, lo primero que hace el cabeza
de familia es elegir un lugar cercano a una fuente de agua y que no esté cer-
ca de hormigueros de hormigas rojas (Mindeleff [898: 489; Franciscan Fa-
thers 1910: 330; Sapir y Hoijer 1942: 423). Una de las explicaciones que nos
dan los navajo tradicionales, ¢ que las hormigas rojas estaban entre los in-
sectos que poblaban el Primer Mundo, y que tomaron parte en [os actos se-
xuales promiscuos que produjeron su destruccidn, obligando a sus habitan-
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tes a emigrar al Segundo Mundo (Matthews 1994: 63-64)'¢. También s¢ evi-
tan las proximidades de un hogan abandonado, donde haya evidencias de
que en su interior tuviera lugar la muerte de una persona joven'!.

El siguiente paso es buscar troncos que conformarén la estructura del ho-
gan. Generalmente se¢ dice que éstos tiencn que pertenecer a arboles que es-
tén vivos y que no hayan sido usados anteriormente!2. Sin embargo, otros au-
tores afirman que, antes de la incorporacion de las hachas para cortar
arboles, los navajo utilizaban madera encontrada en el suelo’? (Collidge y
Collidge 1930: 81-82; Kluckhohn, Hill y Wales Kluckholm 1971: 144).
Nunca se utilizan arboles que hayan sido dafiados por un rayo o quc hayan
sido abatidos por ¢l viento, debide a la creencia de que ésos dos agentes na-
turales volverdn a hacer uso de elios' (Wyman 1970: 11).

Aunque Mindeleff (1898: 487) dice que los ndvajo tampoco wutilizan
troncos que se encuentren en ruinas prehistdricas o que hayan pertenecido a
un Aogan donde haya ocurrido la muerte de una persona (joven), hay evi-
dencias arqueologicas que indican que, hacia 1700, los ndvajo ocuparon ki-
vas abandonadas de los indios pueblo en ¢l Cafién del Chaco y en el area de
Chacra Mesa. Algunas de las habitacioncs ocupadas por los navajo en el Ca-
fion del Chaco mantenian los tejados de madera originales, lo que parece in-
dicar que éstos no tenian miedo de maderas pertenecientes a ruinas prehis-
téricas, ni a la posibilidad de que alguien hubiera muerto en su interior (Ellis
1974: 225-226). Sin embargo, Reichard (1963: 81} dice que esto pucde ser
porque no hubiera ninguna indicacion de que hubiera ocurrido una muerte
alli, ya que nadie puede saber a ciencia cierta si un lugar es seguro a no ser
que se conozca su historia.

0 De acuerdo con las creencias de los ndvajo, el mundo en el que viven es considerado
como el Cuarto o Quinto, dependiendo de las diferentes versiones. Los cuatro anteriores al ac-
tual fueron destruidos porque los habitantes de los mismos no siguieron las reglas de compor-
tamiento que los seres sobrenaturales, los creadores del mismo, les habian dado.

I Los ndvajo consideran la muerte de una persona joven como algo trdgico y antinatural,

2 Jett y Spencer (1981:15, Nota 4) dicen que algunos informantes ndvajo afirman que
preferian usar madera encontrada en el suelo, particularmente pino, porque ésta estaba libre de
tabiies tales como la posibilidad de que un oso hubicra usado un drbol para rascarse su espalda.

13 Keur (1941:23) dice que los ndvajo también cortaban drboles prendiendo fucgo a Ta
parte interior de los troncos. Quizds esta fuera la préctica comiin de obtener madera de drboles
vivos antes de la incorporacidn de las hachas.

14 Ellis (1974:225) dice que este tabd es recienie. El rayo es uno de los efectos naturales
que matda mas gente y ganado en el Suroeste de los Estados Unidos y los tabdes asociados con
él son inmensos. Los ndvajo dicen que si alguien usa madera que esté parcialmente quemnada,
puede que haya sido quemada por un rayo, y causa enfermedad y mala suerte (Bullow 1982:13-
14).
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Los troncos mas usados son los de pino o enebro pero en realidad se uti-
lizan drboles que abundan en el lugar donde se va a construir el fogan, con
la excepeion del abeto, por su ufilizacién en ceremonias religiosas (Kiuck-
hohn, Hill y Wales Kluckholm 1971: 144). La longitud de los troncos no es
estandar, pero se suelen preferir los que midan entre 3 y 4 metros de altura
y tengan de 16 a 20 centimetros didmetro, ya que sobre éstos recae todo el
peso del hogan (Mindeleff 1898: 489).

Tres de los troncos terminan en forma de horquilla, mientras que los
otros dos, que irdn apoyados sobre esos tres tienen que ser rectos (Fig. 4).
Estos dos dltimos postes son considerados come uno, tal vez comoe dice Hai-
le para acomodar ¢l hogan de los ndvajo actuales con el de las leyendas (Hai-
e 1942: 433

Una vez que el terreno esta nivelado y limpio de hierba, se comienza a
marcar la ortentacién de los postes que formarian la estructura circular del
frogan hacia los cuatro puntos cardinales, siempre orientando la entrada al
este. Primero, se marca la huella de Tos postes que estardn orientados al nor-
te y al sur, y se calcula una distancia equidistante para colocar los otros dos
postes del este y del oeste, aunque la mayoria de los kogans tienen mas dis-
tancia de cste a veste que de norte a sar (Mindeleff 1898: 490; Hurt 1942:
91; Franciscan Fathers 1910: 331), Una vez que se ha oriemado el Aogan, los
postes se dejan a un lado y en su lugar colocan piedras u ofros materiales
(Mindeleft 1898: 490). El espacio circular que constituird lo que va a ser el
suelo del hogan, se excava a una distancia de unos 30 centimetros de donde
irdn colocados Jos postes principales y en una profundidad de unos 45 cen-
timetros (Mindeleff 1898: 490; Coflidge y Collidge 1930): 80). Esta excava-
ci6n permite dos cosas: en primer lugar, aumentar la altura interior de la es-
tructura, y a s vez crear una especie de banco o estanteria de unos 30
centimetros de ancho alrededor del interior det hogan donde se colocardn las
pertenencias de los ocupantes (Mindeleff 1898: 490; Franciscan Fathers
1910: 3311 Haile 1942: 42). El suelo se recubre con una capa de tierra o are-
na, aunque también se han encontrade hogans con el suelo de losas de pie-
dra {Taylor 1965 103,

El siguiente paso es la colocacion de los postes, Ia cual fue establecida
en la ceremonia de Hozhéoji. Siempre se debe comenzar situando el poste
del este, continuando con el del sur, oeste y norte, siguiendo el viaje que re-
aliza el sol diariamente:

Y estos {os principates postes} det hogan, et del este. sur, oeste y nor-
te. cuatro en mimero, seran [os importantes, se dijo {dijo el Primer Hom-
bre). Y el del esie (el del este que en realidad son dos) se colocard al pri-
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mero, €l siguiente (en ser colocado) serd el del sur, el del oeste se coloca-
ré en medio de los anteriores, ¢! del norte serd el dltimo en ser colocado
{(Wyman 1970: 112).

En la prictica, los postes bifurcados del norie y del sur se levantan y se
entrefazan jumos encajando el poste del sur en el poste del norte. Una vez
que estos dos postes estdn bien colocados y entrelazados se coloca el poste
oricatado hacia el veste, e} cual es considerado por algunos informanies co-
mo el tronco principal'®. Los dos postes orientados hacia el esie, se apoyan
en la unién formada por los otros tres. Estos dos dltimos postes se colocan
con mds separacidn que los anteriores, ya que forman la entrada del hogan
propiamente dicho, y también porque entre clios se deja la abertura para la
salida de tos humos (Wyman 197¢: 13). Debajo de estos dos postes se colo-
can dos losas de piedra como también viene estipulado en Hachadji,

En ¢l lado del este deben colocarse dos piedras. una en cada poste. y
esta parte (el este) serd reconocida por ellas... (Wyman 1970: 112).

Estas dos losas de piedra, de acuerdo con Haile, no sirven sélo para
ovientur el hogan, ya que la mayoria de las veces estdn enterradas y no estin
a fa vista, sino gue se colocan para beneficie de todo el hogan, como un sim-
bolo de! mismo.

Este hogan puede que se dernnmbe con el trempo, sns troncos pucden
deteriorarse, pero esus dos piedras nunca se deterioraran, Eilas son la prue-
ba de que el hogan continuard'® {(Wymnan 1970 14).

Aungue algunos autores, como Van Valkenburgh (Jett y Spencer 1981:
60), afirman en 1940 gue las dos losas colocadas en [os postes del este «no
son usadas por los navajo de hoy», Haile, en los afios 30 de esie siglo, nos
dice:

Cuando los caniores de Blessingway (Hazhdoi), Slim Curly y River
Junction Curly (dos dc los gue narraron la ceremonia de Hoézhadir al pa-

15 Muchas veces este tronco tiene un didmetro mayor que el resto de los oo postes
(Mitchell F. 1978:175).

% Esias piedras, colocadas en tos dos postes que forman la entrada del hogan, se han on-
contyado en hogans fechados en 1680, 1750 y 1840, lo gue nos indica que la construccidn del
hogan se ha marntenido a través del tiempo (Wynan 1970:13).
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dre Haile) vieron un circulo de postes de madera deteriorados con dos pie-
dras en fa parte del este. cerca de la cima de la montana Gobernador Knob,
en Nuevo México, dijeron: «Los navajo de antes conocian, con toda segu-
ridad, la misma ceremonia de Blessingway que hoy conocemos nosotros»
(Wyman 1970: 14).

La entrada del Aogan tiene gque estar sicmpre orientada hacia el este,
que es ¢l lugar por donde sale ¢l sol. La palabra para este. en nidvajo. es
Ha’a’aah vy literalmente significa «un objeto solido redondo [el sol] que se
mueve regularmente» (Griffin-Pierce 1992: 92).

La entrada se encuentra precedida por un pequefio pdrtico con una puer-
ta formada por dos postes (jambas) con la parte superior bifurcada sobre los
que se apoya un posie horizontal a mancra de dintel. Sobre esta estructura se
apoyan dos postes los cuales se sitdan perpendicularmente al cuerpo princi-
palt’.

Una vez que todos los postes que forman la estructura del hogan estan
en su sitio, los espacios entre ellos se rellenan con troncos pequefios, que se
unen con ramas de drboles o plantas como la yuca a los postes principales,
y quec también sirven para atianzar los mismos (Franciscan Fathers 191H0:
331 Jett v Spencer 1981: 62). Estos pequeios troncos, al igual que los tron-
cos principales. también deben colocarse comenzando por el este, y siguien-
do por ¢l sur. oeste. norte (Hill 1938: 178). Sobre los postes secundarios. se
coloca una segunda cubierta, generalmente de cedro, formando una capa que
sirve para wistar ¢l interior del hogan asi como para evitar la entrada de la
ticrra que recubre el exterior de la construccion's (Franciscan Fathers 1950
332: Sapir y Hotjer 1942: 423). Por altimo, s¢ colocan varias capas de barro
hamedo, de unos 15 centimetros de grosor, quc una vez que se seca con el
sol forma una costra que protegerd al hogan del viento y de la lluvia en épo-
ca de frio y del inmenso calor del desierto en los meses calurosos. Un nava-
Jo actual nos cuenta como se realiza el recubrimiento del hogan con barro:

Y B origen de este apo de pdrtice no estd muy claro, Brugge (1908:19) consideru que
este bpo de puerta-pénico puede tenes un origen atapascano: Jetl y Spencer (1981:5360) sin em
harpgo nos dicen que este tipo de pucrta-partico no aparece entre los grupos atapascanos del nor-
te mids cercanes linglifsticamente a los ndvajo. Bstos autores alirman que este tpo de estructu-
ra puede ser una inpovacién ndvaja para cvitar la entrada de Huvia al intecior del fogan que
teniu el suelo excavado. asf como pars tener una puerta vertical para colocar una picl de animal
O una manta para proteger la entrada.

o Ahora en os frogans modernos., utilizan paneles aislantes entre ia cubicrta de madera
y ¢l barro que recubre el exterior.
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Primero, hacemos un fuego grande, y ponemos un recipiente grande,
lo llenamos con agua y lo ponemos en el fuego para que hierva. Cuando
el agua estd muy caliente, afadimos 1a tierra y 10 revolvemos hasta que se
haga barro... Luego coges un pufiado de tierra y lo lanzas hacia las pare-
des desde unos 30 centimetros de distancia. Lo esparces con tus dedos has-
ta que esté suave ¢ igualado (Hooker 1991: 102).

Antiguamente, la puerta del 2ogan se protegia con cortinas hechas de yu-
ca, y posteriormente. cuando los ndvajo aprendieron a tejer de los indios
pueblo, con una manta que se clavaba en el dintel de la puerta y que cuando
no estaba echada quedaba apoyada en la parte superior del pértico'* (Fran-
ciscan Fathers 1910: 332; Haile 1942: 44; Kluckhohn, Hill y Wales Kluck-
holm. 1971: 157).

De esta forma el hogan esta completo y listo para que sus ocupantes lle-
varan sus pertenencias al interior del mismo.

LA ESTRUCTURA DEL HOGAN REDONDEADO

No existen reglas fijas para la construccidn de los hogans de tipo redon-
deado {(Haile 1942: 53). La razén de que Hézhooji no establezca ninguna
norma de construccion para este tipo de hogan, puede ser debida a que esa
ceremonia tenia lugar originalmente en el interior de un hogan conico.

Los troncos de drboles que van a formar la estructura de este tipo de ho-
gan se colocan horizontalmente en el suelo formando un disefio circular, he-
xagonal u octogonal, dependiendo de como vaya a ser la planta. En los ex-
tremos de los troncos se hace una hendidura donde se encajaran los postes
superiores, y asi sucesivamente, hasta alcanzar la altura deseada. Sobre esta
hase se comienza a hacer el tejado del hogan, que estd hecho también con
troncos de drboles que gradualmente convergen hacia el centro, donde se de-
ja la abertura para que salgan los humos del fuego que estard situado en el
centro del suelo. Todo el tejado se recubre de una capa de cortezas de arbol
sobre la cual se coloca una capa de barro mojado,

Otras veces aparecen también kogans con las paredes hechas de troncos
colocados de manera vertical. Muchas veces, como hemos mencionado an-

1% En la aciualidad esa manta se ha sustitvido por puertas de madera, pero cuando hay ce-
remonias la puerta de madera se deja abierta y la entrada se cubre con una manta o con una si-
bana de algoddn blanca. Asi sucedit en una ceremonia Hdzhddji a la que yo asisti.
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teriormente, en los lugares donde escasea la madera, aparece otro tipo de ho-
gan con paredes formadas por pequeiias piedras mezcladas con adobe.

Lo que sf es igual que en el hogan cOnico, es la orientacion de la puerta
hacia el este, asf como la estructura del pdrtico que antecede al kogan pro-
piamente dicho. La orientacidn de la puerta hacia el este se manticne en to-
dos los diferentes lipos de vivienda utilizados por los ndvajo, incluso en edi-
ficios pablicos o de otra indole.

Si bien la mayorfa de los investigadores e informantes coinciden en afir-
mar que, cuando un ndvajo construye un nuevo kogan o lo vuelve a ocupar
después de una ausencia, es apropiado lUevar a cabo una ceremonia para ben-
decirlo, ésta no es obligatoria (Franciscan Fathers 1910: 328; Haile 1954:
T0-11; Frisbic 1968: 28). Existen discrepancias sobre si esta ceremonia se
debe realizar en las residencias de verano o en otro tipo de estructuras que el
ndvajo utiliza, como los corrales para guardar sus rebaiios (Frishic 1968: 28).

Veamos a confinuacion en qué consiste dicha ceremoma de bendicién,
conocida con el nombre de Hooghan da; ashdlishigii o Ceremonia de Ben-
dicion del Hogan o de la Casa,

LLA CEREMONIA DE BENDICION DEL HOGAN

La ceremonia Hézhddjl, de la que la Ceremonia de Bendicion del Hogan
o de fa Casa es parte, nos dice que mientras el Primer Hombre vy la Primera
Mujer construyeron el primer hogan, todos los componentes del mismo, los
postes, las dos losas de piedra colocadas debajo de los postes orientados ha-
cia ¢l este, los rellenos, el fuego ete., se colocaron acompanados por rezos y
canciones (Wyman 1970: 113, Nota 96).

En el este, el poste de la Tierra yo coloco primero en posicidn.

Cuando yo lo planeo este (poste) se coloca, mientras yo hablo este
{poste) se coloca...

En el sur, el poste de la Mujer Montafia, cs el siguiente que yo co-
loco...

En ¢l oeste, el poste de la Mujer det Agua yo coloco en su posicion...

En el norte, el poste de la Mujer del Maiz yo coloco, es el tltimo en
colocar (Wyman 1970: 115).

Las canciones siguieron mientras se colocaban las dos losas de piedra
que forman la entrada al cuerpo principal del hogan:
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Mi hogan, ahora tus dos losas de piedras son colocadas |debajo de los
dos postes que forman la entradaj, este (el hogan) viene a existir, yo lo
se...

Ahora habrd Larga Vida y Felicidad, yo lo se...

Ahora la cubierta que cubre la entrada del hogan, mi cortina tejida".

Ahora Larga Vida y Felicidad habrd, yo lo se (Wyman 1970: 116-
117.

El resto de las canciones hacen alusion a la colocacion de todos los ele-
mentos que se utilizan en la construccién del hogan, asi como al fuego que
se coloca en medio del suelo y a los objetos que la familia coloca en el inte-
rior del hogan, los utensilios de cocina, los colchones donde duermen, etc.
(Wyman 1970: 117-118).

Actualmente, aunque las reglas de construccion se siguen haciendo de
acuerdo con Hdézhddji, 1a ceremonia de bendicidn se realiza cuando éste ha
sido totalmente terminado y antes de que tenga lugar su ocupacidn (Minde-
leff 1898: 504; Franciscan Fathers 1910; 328; Frisbie 1968: 27-48). Frank
Mitchell nos dice sobre la bendicidn del hogan:

La idea del Primer Hombre, quien era el lider de todo esto (sc refiere
a la construccidn del hogan), era cantar esas canciones a medida que el ho-
gan estaba siendo construido, desde su preparacidon hasta que el hogan iba
a ser habitado (Mitchell F. 1978: 174).

El objetivo de esta ceremonia es, como bien indica su nombre, «Cere-
monia de Bendicidn del Hogan o de la Casa», bendecir wn hogan y prote-
gerio contra las desgracias, tanto a la casa como a sus habitantes, y también
4 sus pertenencias.

Generalmente para ejecutar esta ceremonia no se requiere la presencia de
ningin Hataathlii, hombre médico?! (Mindeleff 1898: 505; Franciscan Fa-
thers 1910: 328; Frisbie 1968: 28; Haile 1942: 45). Esta ceremonia es, en la
mayoria de las veces, ejecutada por el cabeza de familia, aunque a veces es
la mujer o el hijo mayor los que la dirigen®? (Frisbie 1968: 28). A diferencia

2 Esta frase hace alusidn a la época en la que las cortinas del Aogan eran tejidas con ra-
mas de drboles o con plantas como la yuca.

2 Onros awtores como Stephen {1893:351) v Louis {1975:3) dicen que la presencia de un
hombre médico es necesaria.

22 Mindeleff (1898:505) dice que esto sdlo ocurre cuando el cabeza de familia ha falleci-
do o por alguna razén se cncuentra ausente cuando el hogan esid siendo construido.
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de la mayoria de las ceremonias ndvajas que invitan a los miembros de sus
familias extensas, ésia tiene caracter familiar, s6lo estan presentes los miem-
bros de la familia que van a ocupar el hogan, es muy corta y no tiene un ca-
racter festivo (Frisbie 1968: 28).

Lo primero que se hace antes de comenzar la ceremenia es limpiar el
suelo del hogan y encender un fuego. Se comienza marcando los postes
orientados a los cuatro puntos cardinales con polen de maiz, tal como ta Mu-
jer Cambiante, se lo ordend a fos ancestros de los actuales ndvajo, cuando se
cncontraba en su casa en el oesle.

Cuando construyiis las casa donde vais a vivir, debéis marcarla a los
cuatro puntos cardinales, como sc hizo en mi casa en la montafia Fir
{Gobernador Knob)... Les dijo que marcaran los cuatro posles con harina
de madz. .. (Mitchell F.1978: 175).

Ademais de harina de maiz se utiliza también una mezcla de varios 1ipos
de polen, carbén, cenizas o incluso otras sustancias (Frisbie 1968: 29; Mit-
chell F. 1978 174). Segin Mindeleff (1898: 503), el tnico tipo de polen que
no se¢ puede utilizar nunca es «el polen sagrado azul de determinadas flores,
el cual se reserva exclusivamente para los ritos del shamin».

[La persona encargada de llevar a cabo la ceremonia de bendicion co-
mienza a marcar primero el poste del este v, en la dircceidén de las agujas del
relo], se dirige hacia el norte, para luego volver hacia el este. Frank Miicheli
nes dice que, aunque ahora se marcan los postes comenzando por el este y
siguiendo ¢l movimiento del sol, se termina en el norte para volver hacia el
este, en los tiempos pasados ¢l marcamiento era este-oeste y sur-norte.

E) primer poste, hacia el este, fue marcado con el amanceer por la Mu-
jer Tierra, Fl siguiente poste, ¢l que estaba al oeste fue marcado por la Mu-
jer Montana con joyas. El siguiente era ¢l poste del sur. Este fue marcado
por fa Mujer Agua con harina de maiz?’ (Michell F. 1978: [74),

Las marcas se hacen en los postes del hogan, en el punto mas alto al que
la persona aicance. Una vez que los postes se han marcado, se esparce el po-
len alrededor del fivgan siguiendo el movimiento de tas agujas del reloj
{(Mindelefl’ 1898: 504; Franciscan Fathers 1910: 328: Frisbie 1968: 29,

3 Brugge (1968:18-19) dice que la orientacion cste-norte csta tomada de Yos indios pue-
hlo.

249 Revisia Exspafivla de Antropologio Americana
1999, n.7 29: 233-259



Mariu Pilar Alonso-Niifer Ei hogan: «Es mds que mi casa.., Ex el lugar donde va reco-

Ademads de marcar los postes principales que componen la estructura del
hogan, en ¢sta ceremonia suelen incluirse rezos y canciones (Frisbie 1968:
29). La mayoria de los informantes dicen que estos rezos y canciones son in-
dividuales y compuestos por la persona que dirige la ceremonia (Mindeleff
1898: 306; Frisbie 1868: 29). Otros informantes, por ¢l contrario, afirman
que habia trece canciones y una décima cuarta para concluir, que era una es-
pecie de cancidon de bendicion (Mitchell F. 1978 174). Las canciones mas
frecuentes, segin Frisbie, son las Canciones del Hogan, bien las de los Jeles
del Hogan o las del dios Llamador; todas ellas forman parte de la ceremonia
Hozhooji (Frisbie 1968: 30).

Las canciones de los Jefes del Hogan se cantaban/cantan a medida que
el hogan se estaba construyendo, mientras que las del dios Llamador se can-
taron cuando ese dios fue a visitar al Primer Hombre y a la Primera Mujer
una vez que su rogan habia sido terminado (Wyman 1970: 118). Veamos pri-
meroe las canciones de los Jefes del Hogan.

Lo he colocado, o he colocado... &1 dijjo (e} Primer Hombre que es el
jefe de la construccidn del hogan).

El poste de la Tierra fue colocado... Ahora Larga Vida y Felicidad
fueron colocadoes... (Wyman 1970: 114,

Lo mismo se repite en el resto de las estrofas, sustituyendo el poste que
representa la Tierra por el resto de los postes que componen la estructura del
hogan es decir, la Mujer Montafia, la Mujer de la Lluvia y la Mujer Maiz.

Cuando ¢l dios Liamador visité el Aogan, estas fueron las canciones que
cantd y que convierten al fiogan en un lugar sagrado.

Ho-wo-o-ho, ho-wo-o-ho [los sonidos tradicionales del Dios Llama-
dor], a una casa sagrada verdaderamente he llegado, holaghai.

A su casa [hecha] de Tierra he llegado.

A su casa hecha de vegetacion he llegado.

A su casa hecha de todos los materiales verdaderamente he llegado.

Ahora a su casa de Larga Vida y Felicidad verdaderamente he llega-
do, holaghai.

A su casa de la Mujer Montafia verdaderamente he llegado.

A su de la Mujer Lluvia verdaderamente he llegado.

A su casa de joyas verdaderamente he llegado. Ahora larga vida Jete.]

A su casa de ta Mujer del Agua verdaderamente he llegado.

A su casa de aguas recolectadas verdaderamente he llegado, Ahora
larga vida [etc.|
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A su casa de la Mujer del Maiz verdaderamente he ilegado.

A una casa de polen verdaderamente he llegado.

Ahora a casa de Larga Vida y Felicidad he llegado, a un lugar sagra-
do verdaderamente he llegado.

Realmente tu has construido este iogan como se debe hacer. Yo nun-
ca faltaré a visitaros en los tiempos futuros {en todo momento cuando se
lleve a cabo una cermoniaj. nietos mios (Wyman {970: 118-119).

Aunque hemos dicho que para la construccidon del hogan de ejado re-
dondeado no se sigue ninguna norma de construccidn, su ceremonta de ben-
dicién es como la del hogan cénico. La anica diferencia es que, en vez de
marcar solo los postes orientados a los cuatro puntos cardinales con harina
de maiz, se marcan Lodas las paredes del hogan

Podemos concluir diciendo que el Aogan, que es una vivienda secular en
la vida cotichana de los nédvajo, desde su construccidn se convierte en sagra-
da, ya que sigue el modelo del hogan que construyeron el Primer Hombre y
la Primera Mujer y en cuyo interior fue creade el mundo presente.

En csa vivienda sagrada que es el hogan, es donde los navajo, por medio
de sus ceremonias, se comunican con sus seres sobrenaturales para conseguir
su objetivo en esta vida: la armonia-felicidad con el mundo quc les rodea.

“"EL HOGAN ES MAS QUE MI CASA... ES EL LUGAR DONDE
YO REZO”

Pero el hogun es més que un lugar para comer o dormir, es un lugar sa-
grado, ya que es aqui donde se deben realizar todas las ceremonias religio-
sas, bien sca una ceremonia de bendicidn, de proteccion o de curacién, ya
que asi lo dicta Hdzhddgjl. Haile (1942: 45-46), nos dice que quizds no haya
concepto mis pronunciado en el ceremonialismo de los navajo que la nece-
sidad de que todas las ceremonias prescritas por el ritual deban celebrarse en
el interior de un hogan.

En los tiempos futuros la ceremonia Hézhddfi se llevard a cabo en el
primer tipo de Aogan [cn cf cénicoj...

El resto de las ceremonias tendrin lugar, sin excepeion, en el segun-
do |en el de techo redondeado} (Wyman 1970: 361-362).

Opinidn que viene validada por la tradicion oral y es practica mantenida
muy viva actualmente entre los ndvajo tradicionales. En 1979, Jimmie Be-
gay, nos dice:
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El Aogan es un lugar sagrado, es un altar, es un templo, donde ocurren
todas las cosas sagradas. El hogarn es donde tienen lugar todas las cere-
monias, y lo sagrado de fas ceremonias llena a la casa y a la familia (Be-

gay 1979: 29),

Roberta Blackgoeat, una ndvaja tradicional actual y una persona de gran
importancia dentro del grupo ndvajo nos dice del hogan:

El hogan es una casa, pero mucho mds que eso es el lugar donde no-
sotros rezamos. Las ceremonias se tienen que llevar a cabo dentro del ho-
gan, donde el mundo espiritual se hace visible, y donde el paciente es cu-
rado (Pariow 1988: 49),

Ademids el mundo actual se pensé y fue creado en el interior de un ho-
gan conico, construido por el Primer Hombre y 1a Primera Mujer con la ayu-
da de otros seres sobrenaturales que llegaron con ellos a este mundo. De la
misma forma Hdzhddji nos dice de 1a finalidad del hogan:

En su interior continuard la vida. todos los planes, las discusiones y
las soluciones sobre la vida tendrdn lugar en su interior, Todas las cosas se
pensardn y se hardn mas fuertes alli [el Aogan se convertird cn un centro
de fuerza y de planes fuertes]... Si se entra en el hogan de una forma sagra-
da la vida continuard como fue Ia intencién original (Wyman 1970 385).

El hogan, ademds de ser el lugar donde se tienen que realizar lodas sus
ceremonias, es también una representacion en pequefia escala de una reali-
dad mayor, del mundo en el que viven. Este, segin los ndvajo. se encuentra
delimitado por las Cuatro Montafias Sagradas: Blanca Peak, Mount Taylor,
San Francisco Peaks y Hesperus, siendo las dos montaiias interiores, Gober-
nador Knob y Huerfano, los postes que forman la entrada del mismo.

La tierra entre las Cuatro Montaflas Sagradas — SisNaajini (Blanca),
Tsoodzil (Taylor), Dook’o’oosliid (5an Francisco Peaks) y DibeNitsaa (Hes-
perus)— forman los contornos del universo ndvajo, al cual los ndvajo emer-
gieron desde mundos previos (Parlow 1988: 42).

EL HOGAN COMO REPRESENTACION DEL MUNDO ACTUAL

Algunos nédvajo tradicionales, como Frank Morgan (Comunicacion Per-
sonal Junio de 1995), conciben este Quinto Mundo como un gran hogan
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donde las Cuatro Montafias Sagradas son los cuatro postes principales que
forman la estructura de ese hogan, y las dos pequefias, Gobernador Knob y
Huérfano, son fas jambas de la puerta del portico de entrada, siendo la Ma-
drc Tierra el espacio inserto entre esas montafias sagradas y el Padre Cielo
la boveda que recubre ese mundo.

Esta opinidn es compartida también por Roberta Blackgoat, quien con-
cibe el mundo de los ndvajo de la siguiente forma:

Las Cuatro Montaiius Sagradas son los postes del Hogan para todos
los Dinch (Navajos). Si haces un circulo alrededor de las Cuatro Monta-
fias Sagradas, su interior es un Aogan. Esle es el lugar de los Dineh... De
acuerdo con nuestras Canciones ¥ Rezos, esas montanas son realmente sa-
gradas para nosotros. Dentro de ese cspacio, gque es un Hogun, nos ense-
flan que todo tiene vida, Es dificil ensefiar a alguicn que la tierra tiene vi-
da. Nosotros rezamos a nucstra Madre Tierra y a nuestro Padre Cielo y en
medio de elos, nosotros vivimos y caminamos. En cl inicrior del Hogan,
nos encontramos en el regazo de nuestra Madre Tierra, y ella nos esta pro-
tegiendo.

[a puecrta de entrada al Aogan estd formada por las montafias Gober-
nador Knob y Huérfano Mountain, ésta tiltima traducida del ndvajo como
«La Montaia alrededor de la cual se hacen los Viajes». El Hogan y las
Seis Montafias Sagradas son uno. Aqui vivimos en unidad... (Parlow 1988:
48-49; Parlow 1989: 7).

La representacién del Quinto Mundo de los navajo en el hogan, esta des-
crita perfectamente en los siguicntes ejemplos dados por los propios navajo.
Roberta Blackgoatl describe el hogan de la siguiente manera:

El hogan se construye en una forma armonica —JHdzhddji— vy hay
una Cancidn para cada parte del hogan cuando se construye. La parte su-
pertor del hogern es como el cielo. El agujero de {a salida de humos repre-
senta el lugar de la Emergencia. Las paredes representan todo lo que nos
rodea, contruidas con los drboles como era cuando los drboles fueron co-
locados en el suelo (durante la Creacion). El suelo del Aogan, sicmpre he-
cho de terra, estd sicinpre en contacto con la Madre Ticrra, y la puerta del
hogan sicmpre estd orientada hacia el este por donde el sol se levanta to-
dos los dias. El hogan construido de forma circular, es el reflejo de una re-
alidad mds grande. Sentados en el suclo del hogan entre las Cuatro Mon-
tanas Sagradas «nos sentimos protegidos. Es la Madre» (Parlow 1988: 49,
Parlow 1989: 7).
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Segiin Baldwin Louis, navajo y antropélogo, el hogan para los ndvajos
representa lo siguiente:

El hogan se construye de una forma armdnica. El tejado del hogan es
como el Cielo. La posicién vertical de las paredes del hogan representan
lo gque rodea al ndvajo en su vida diaria, las montafias, las colinas y los 4r-
boles. El suelo estd siempre en contacto la Madre Ticrra.

El hogan estd compuesto de concha blanca, abaldn, turquesa y azaba-
che, estableciendo una unidad entre las montafias sagradas y la casa (el io-
gan). La casa estd también adornada con el amanecer, el cielo azul, el cre-
plsculo ¥ Ja noche— el sol en el centro como el fuego (es el centro del
hogan)...

El hogan es un lugar sagrado. Es el refugio de los habitantes de la tic-
rma, un lugar para protegerse, una casa, y un refugio. Debido a la armonia
con la gue el hogan es construido, la familia junta puede afrontar malos
tiempos y crecer como parte de la armonia entre las Cuatro Montafias Sa-
gradas, bajo el cuidado de la «Madre Tierra» y el «Padre Cielo» (Louis
1975: 3).

Al igual que el mundo ndvajo, el interior del hogan estd dividido en dos
espacios, uno femenino, que es la mitad norte del hogan y otro masculino
que es la mitad sur? (Kluckhohn y Leighton 1974: 90). Esta division del es-
pacio del hogan dividido en sexos quedd establecida en el interior del pri-
mer hogan cuando el Primer Hombre junto con la Primera Mujer y otros se-
res sobrenaturales iban a crear el mundo actual;

El Primer Hombre se sentd en la parte sur del hogan mirundo a todos
los seres sobrenaturales [este ¢s el lugar donde el hombre médico o can-
Lante se sienta]... En la parte Norte, se sent6 la Primera Mujer y en esa par-
te Norte hacia la salida del Aogan, sélo se sentaron las mujeres... (Wyman
1970: 384).

Esta division del Aogan en sexos es mantenida en las ceremonias actua-
les, las cuales, como nos dice Roberta Blackgoat, son simbdlicas y reflcjan
¢l mundo interior y el exterior.

4 Forbes, Comunicacién Personal, Junio de 1996; puede que las casas de los irogueses
también hayan tenido divisiones en sexos.
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Las Canciones que son cantadas per cl Cantante, u hombre médico, son
circulares, lo mismo que el horizonte, Las canciones comienzan con las
Montafas Sagradas, primero la del este y continuan siguiendo las agujas del
reloj, de la misma forma en que el sol se mueve. Las mujeres se sientan en
la parte de las Montanas Femeninas y los hombre en la parte de las Monta-
fias Mascutinas. Cada cosa tiene su lugar en el universo ordenado de los na-
vajo (Parlow 1988: 49).

También en {a vida cotidiana, los ndvajo tradicionales mantienen la mis-
ma division de los sexos en el interior del hogan. En general los hombres
tienden a estar en la mitad sur del hogan, y Tas mujeres en la mitad norte,
aunque hay excepciones, especialmente entre las mujeres y los nifios peque-
flos?s (Kluckhon y Leighton 1974: 90; Kent 1982: 130).

...la costumbre todavia dicta que al entrar en ¢l Aogan, las mujeres va-
yan a la derecha o la parte norte del hogan donde sc cncuentran los uten-
silios de cocing; en esta parte se erige el telar, y los hombres van hacia la
izquierda o parte sur [aunque esto es ignorado en estos dias|. La parte tra-
sera del hogan (el oeste) es cl lugar de honor v generalmente esta reserva-
da paru el cabeza de familia. En un sentido, estec método es realmente una
forma de dividir el ~ogan en habijtaciones separadas (Correll 1979: 31}

Segiin Kent (1982: 130), esta divisién espacial en dos sexos no se da en
otro tipo de viviendas utilizadas por los ndvajo tradicionales, como por
ejemplo en [as casas de verano o en las casas de tipo occidental, va que és-
tas, generalmente de forma cuadrada o rectangular, no representan ni tiencn
relacion con la forma en que los nédvajo conciben su mundo.

El hogan tepresenta el circulo sagrado, el cual es un reflejo del cosmos
circular. Este circulo estd presente en el interior de todos los tipos de hogans,
independientemente de su forma exterior (Kent 1982: 132).

CONCLUSION

El Aogan de los ndvajo es un lugar sagrado porque sigue el modcio del
que los creadores de este mundo actual construyeron a la Hegada al mismo.

5 En el hogan de la familia con la que yo estuve en la reserva se observé en todo mo-

mento la division del espacio en dos sexos. Esta regla, al tgual que la de seguir el movimiento
del sol en ¢ef interior del kRogan, no era mantenida por los nifios.
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Ademads segln la tradicién oral, es el lugar donde se tienen que llevar a ca-
bo todas las ceremonias para conseguir la armonia-felicidad con €l mundo
que les rodea. El fogan ocupa una posicion tan prominente en la vida diaria
y ceremonial, que los ndvajo tradicionales nos dicen que abandonar el hogan
es abandonar la religion y la cultura ndvaja para stempre (Wyman 1970: 11).
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