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Del iglt a las casas prefabricadas inuit
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Resumen: El igli' de nieve (o igluvigak?) constituyo la manifestacion mas representativa y
conocida de la arquitectura vernacula de los inuit; pero ni era la Unica, ni ellos fueron sus
inventores. Este dugar antropolégicor contuvo y reforzé la identidad cultural de un pueblo
que desarrollé un enorme ingenio para adaptarse a unas condiciones extremas. Si el igluvigak
representaba una vida seminémada, las casas prefabricadas que empezaron a ser usuales en la
década de 1950 se convirtieron en un reflejo inequivoco del sedentarismo y consecuentemen-
te de una pérdida de identidad cultural. Los inuit entraron definitivamente en la Era Moderna y
sus viviendas dejaron de ser lugares identificatorios, relacionales e historicos y se convirtieron
en espacios frios y ausentes de personalidad: la vida en comunidad dio paso al individualismo
urbano. No obstante, en las ultimas décadas, los inuit han intentado reconstruir un espacio
acorde con sus nuevas necesidades, pero también identificativo con cierta recuperacion de
sus valores mas tradicionales: sin duda, las casas prefabricadas inuit representan el pasado,
presente y futuro de este pueblo.

Palabras clave: Casas prefabricadas, [gluvigak, Inuit, Kalaallit Nunaat, Kashim, Lampara, Mar-
cel Mauss, Ohmamigla.

1. Introduccidén

Los inuit habitan en un vasto territorio que se extiende a lo largo de casi 6.000 kilémetros
de longitud, desde Kalaallit Nunaat (Groenlandia)?, las regiones articas de Alaska y Canada
hasta la peninsula de Chukotka (Rusia). Actualmente son unos 160000 (segin datos de la

1 Los términos «iglt», en el inuktitut de Nunavut (At - escrito en alfabeto sildbico), o illu, en Kalaallisut (groenlandés), simple-
mente significan «casa» y no necesariamente hacen referencia a un habitat construido con hielo o nieve.

2 En este texto se ha utilizado el término igluvigak por ser el mas comun en el inuktitut de Nunavut. Sin embargo, también se
conocen otras palabras mas locales que sirven para designar este mismo tipo de construccién, como igluviak, igluvijaq o
igluviguk.

® El término nativo de Kalaallit Nunaat, «la tierra de los groenlandeses», se establecié oficialmente el 1 de mayo de 1979,
cuando Groenlandia se convirtié en un Gobierno auténomo. En este texto se usara el término nativo siguiendo este mismo
criterio.
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Inuit Circumpolar Council), repartidos en 19 grupos® con diferencias culturales notables. De
hecho, en el pasado cada grupo tenia su propia especificidad, condicionada por tres factores
determinantes: las condiciones ambientales a las cuales tuvieron que adaptarse, el ambito
geogrifico en el cual se desarrollaron vy el acceso a los recursos existentes en sus respectivas
dreas. Debido a estos condicionantes, cada grupo mantuvo su propia identidad que se ha
visto modificada y/o alterada con el paso de los afos, segtn el grado de accion, afectacion e
intervencionismo de los paises a los cuales todavia pertenecen.

Key to Tribal Territories
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La region artica en la que viven los inuit esta formada por distintos espacios geograficos
caracterizados por paisajes fisicos variables: zonas glaciares, grandes extensiones de tundra y
dreas de taiga. Ademds, estas regiones presentan un perfil desértico que puede definirse como
escueto, dilatado, silencioso y equilibrado. Este pueblo habita basicamente en la franja costera
por encima de la isoterma 10 °C en julio, es decir, al norte de la denominada linea de drboles.
En el Artico el invierno es largo y frio, y el verano es corto y fresco. Todo ello determind, sin
duda, la arquitectura vernacula inuit.

Otro factor no menos importante que condiciond la tipologia arquitecténica de este
pueblo hace referencia a su estructura social. En la sociedad tradicional inuit no podemos
hablar de los conceptos de nacion, estado o unidad territorial, ya que la tnica institucion
social que tuvieron fue la familia y el centro basico de la comunidad lo constituyé el ma-
trimonio. Esto implicd que no hubiera ningtin tipo de relaciones de pertenencia a tribus
mas alld del parentesco, ni el control especifico de un lider. La ausencia de un sistema
de liderazgo definido y hereditario condiciond la existencia de un «jefe», conocido como

4 Anteriormente eran 21 grupos. Los sadlermiut de la isla de Southampton fueron exterminados entre 1902 y 1903. Los inuit
del delta del Mackenzie desaparecieron hacia 1920.
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ndlagaq, issumalar, issumatak, atanerk o angayokfark (segin las zonas), que pasaba por
ser la persona mas importante y carismatica de la comunidad por su generosidad, modestia,
autoridad, espiritu previsivo y organizativo. Esta persona solia ser el mejor cazador y el mas
capaz de los individuos de la aldea: «l que piensa», <aquel que todos escuchan», «l mas
sabio». Tenia la experiencia suficiente para aconsejar y guiar al grupo, aunque su consejo
fuera buscado solo ocasionalmente. Obviamente, los ancianos y los chamanes, a los que se
les valoraba por su sabiduria y conocimiento de las costumbres, eran igualmente con-
sultados.

Por otra parte, entre los inupiat del norte de Alaska, también estaba el umialik (patrén
del umiak o umiaq, una embarcacion de piel). Ademas de la habilidad, sabiduria, generosidad
y modestia mostradas era el dider moral», que nunca imponia su voluntad y que solo tomaba
el mando en circunstancias especiales.

En aquellos grupos que vivian en un establecimiento mas permanente (en algunas zo-
nas del sur y sudoeste de Alaska), gracias a una mayor abundancia de recursos, este dider
adquirié mds autoridad en los asuntos sociales, rituales y en los excedentes econémicos. In-
cluso podemos hablar de una estratificacion social mds compleja con jefes, plebeyos, nobles y
esclavos, nacidos en esclavitud o capturados en una guerra (Damas, [ed.], 1984).

La arquitectura verndcula de los inuit se encontré, por lo tanto, determinada por los
factores geograficos y culturales, y su variabilidad se desarroll6 siempre en funcion de los ma-
teriales disponibles y de la estructura social del grupo. El presente articulo es fruto del trabajo
de campo llevado a cabo en algunas comunidades inuit de Nunavut y Kalaallit Nunaat, y en
el Pirineo cataldn durante el periodo comprendido entre los anos 2002 y 2012.

2. El igluvigak: una construccién ingeniosa del hombre

Es una de las construcciones mas fascinantes e ingeniosas que el hombre ha realizado nun-
ca. Su caracter practico, utilizar el propio frio para protegerse de él, representa la maxima
expresion en la adaptacion del hombre a su entorno. El igli de nieve mantiene el calor en
su interior debido a que la nieve proporciona un buen aislamiento y ademas es un excelen-
te protector contra el viento. La entrada mediante un largo corredor, situado por debajo de
la plataforma dormitorio, tiene la misma base constructiva que las casas semi-subterrineas
que utilizaban algunos grupos inuit en invierno para protegerse del frio. Segtn las zonas,
estas casas de nieve podian ser de diferentes tamanos y modelos, pero todas ellas guar-
daban dos caracteristicas en comun: su forma circular y su origen. Estas viviendas perma-
nentes o temporales fueron habituales hasta finales de la década de 1950. En la actualidad,
muy pocos inuit construyen iglis de nieve y suelen hacerlo durante sus viajes y parti-
das de caza.

2.1. Origen y desarrollo cultural desigual
Contrariamente a lo que muchos piensan, el igluvigak no fue la arquitectura vernacula mas

usual de los inuit, porque ni ellos fueron sus inventores ni tampoco lo construyeron todos los
grupos que poblaban el Artico americano.
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Figura 2. Cazador iglulik construyendo un igluvigak (Nunavut, 2006). Fotografia: Francesc Bailén Trueba.

El igluvigak y su construccion son herencia de la cultura Dorset, la dltima de las culturas
paleosquimales del Artico Oriental y que se desarrollé entre el 800 a. C. y el 1400 d. C. en el
Artico Central canadiense (Golfo de Foxe, peninsula de Melville, estrecho de Hudson e isla
de Baffin). Asimismo los dorset llegaron a Groenlandia en dos fases migratorias distintas’. Este
pueblo estableci6 las bases y perfeccioné la técnica en la construccion de los iglis de nieve
que luego seria adoptada por la cultura Thule (1000-1800 d. C.)° y posteriormente por los inuit
histéricos. Sin embargo, este tipo de vivienda no fue utilizada por todos los grupos inuit que
vivian en el Artico’. De hecho, solo fue usada como casa permanente de invierno en el Artico
Central canadiense y en la region groenlandesa de Thule®.

S En el caso de Groenlandia, solamente las fases temprana y Ultima de la cultura Dorset son representadas por el material
hallado y datan, aproximadamente, del 700 a. C. al 200 d. C. y del 1100 al 1300 d. C,, respectivamente. El margen de error
se sittia en torno a los + 400 afios (Bailon, 2012: 73).

© La cultura Thule es la antecesora moderna de los inuit histéricos. Tiene sus origenes en la regién del estrecho de Bering
y es producto de la evolucién de varias culturas aparecidas en Alaska y Siberia. Los thule no solo se expandieron hacia
el sur de Alaska, sino que también emigraron, aprovechando un periodo de clima mas célido en el Artico, hacia Canada y,
posteriormente, hacia Groenlandia, donde llegaron hacia el 1100-1200 d. C. La cultura Thule presenta + 100 afios de margen
de error en su datacién (Bailén, 2012: 32).

7 Solo un 13% de los inuit que habitaban en el Artico antes del primer contacto con el hombre blanco utilizaron el iglt de nieve
como casa permanente y habitual, y cerca del 20% lo usaron como residencia temporal. Eso significa que un 67% de los
inuit desconocia este tipo de vivienda o bien no llegé nunca a construirla.

#Debido a sus 400 afios de aislamiento, los inughuit que habitaban esta regién habian abandonado y olvidado algunos de
sus elementos culturales mas basicos, entre ellos, la técnica de construccion del igluvigak. No fue hasta 1862 o 1863 con la
llegada de un grupo iglulik, liderado por el chaman Qitdlarssuaq, que se reintrodujo este tipo de vivienda entre los inughuit.
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Los yupigyt de Siberia construyeron viviendas invernales semi-subterraneas de hielo y nie-
ve llamadas nynglyu y, a menudo, también pasaron el frio invierno en tiendas de piel de morsa
similares al yaranga de los chukchi. En verano vivian en casas rectangulares, con una estruc-
tura de madera cubierta con pieles de morsa y reforzada con rocas, huesos de ballena y tierra.

Entre los alutiit de la costa sudoeste de Alaska las casas tradicionales se denominaban
ciglluaq o barabaras: eran semi-subterraneas, hechas de turba y madera flotante y estaban acon-
dicionadas para protegerse de una manera eficaz contra las duras condiciones climaticas.

Los yupiit e inupiat de Alaska desconocian practicamente el uso del igluvigak. En su
lugar utilizaban en invierno casas de piedra y turba, con un techo en forma de béveda y una
estructura de huesos de ballena, colmillos de morsa o de madera flotante procedente del mar.
Asimismo, podian usar las pieles de caribi y de morsa y la corteza de los arboles junto con la
tierra para protegerse mas del frio. Tenian un tinel de entrada subterrineo por debajo de
la plataforma donde se habitaba. Esto se hacia para que el aire frio quedara atrapado en él. Las
casas podian tener forma circular o rectangular y eran de diferentes tamanos segin los gru-
pos, clanes y familias que tuvieran que habitar en ellas. El habiticulo podia estar dividido en
habitaciones o compartimentos.

Los inuit del delta del Mackenzie solian hacer sus casas de invierno con turba y madera
flotante, aunque a veces construian pequenas residencias temporales de nieve sobre el mar he-
lado. Las casas de invierno de los inuit del Labrador eran semi-subterraneas, hechas de piedra,
turba, madera y huesos de ballena, y solo construian el igluvigak durante sus desplazamientos.

Los inuit del oeste de Groenlandia vivian en casas de turba y piedra de dimensiones
reducidas y con una forma circular. El igli de nieve solo se construia durante los desplaza-
mientos en los meses mas frios. Los inuit de la costa este de Groenlandia vivian en invierno en
grandes casas patriarcales semienterradas, con paredes hechas con bloques de tierra y piedras
planas intercaladas recubiertas con turba. A menudo, utilizaban la madera flotante disponible
para el tejado y los pilares que debian aguantar la plataforma, mientras las pieles de foca ser-
vian para cubrir el techo y aislar las paredes interiores. La vivienda estaba formada por una
Unica habitacién con un largo corredor de entrada bajo y colocado en la direccion contraria
al viento. En ocasiones, solian instalar divisiones para formar habitaciones. Finalmente, los
inughuit de la regién de Thule (noroeste de Groenlandia), antes de la reintroduccion del uso
del igluvigak, vivian en casas semi-subterraneas de piedra con muros de turba y hielo.

2.2. El igluvigak, un ejemplo de arquitectura vernacula

Durante mucho tiempo, la arquitectura vernacula fue considerada como un modelo inmutable
del cual se destacaba su valor estético y pintoresco. Con el tiempo se anadieron el contexto
ambiental y cultural a los rasgos especificos de este tipo de construcciones. Frente al proceso
de globalizacion, las nuevas corrientes arquitectonicas han empezado a optar finalmente por
sumergirse en el significado profundo del iglt de nieve, con resultados que han variado segin
el arquitecto, el entorno y el uso al cual se ha destinado dicha construccion (Bahamoén y Ca-
nizares, 2008: 23). Pero todavia hoy sigue habiendo ejemplos que recurren a la idea original
con la cual fueron ingeniados este tipo de construcciones. Y precisamente, son estos casos los
que nos permiten realizar un andlisis comparativo entre el pasado y presente del igluvigak.
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Del igld a las casas prefabricadas inuit

2.2.1. Obmamighi: encuentro internacional de constructores de iglies de nieve

L'Associacio de constructors d’iglis de Catalunya es una entidad sin dnimo de lucro que promue-
ve la construccion y el aprovechamiento de los iglis de nieve como una actividad invernal popu-
lar, sencilla, ecolégica y austera. Fue fundada en el ano 2000 y desde entonces lleva realizando
diferentes actividades relacionadas con estos refugios de nieve en el Pirineo catalan.

Figura 5. Ohmamiglu, 2006. Fotografia: Francesc Bailon Trueba.

Anualmente, en el mes de febrero y en plenilunio, esta entidad organiza el Ohmamigld,
un encuentro internacional de constructores de iglies de nieve, donde los participantes expri-
men al maximo su imaginacién e ingenio para levantar este tipo de construcciones en las que
pernoctaran. Este acontecimiento, que se realiza durante el fin de semana, permite demos-
trar y exhibir las posibilidades de los iglis de nieve como una actividad invernal, sencilla y
practica. Obviamente, también sirve para homenajear a quienes los idearon y perfeccionaron.
Ademas, se realizan matinales practicas antes y después de este evento, con el fin de ensenar
a diferentes grupos y colectivos sociales (nifios, adolescentes, adultos, gente mayor, extoxi-
cémanos, inmigrantes, discapacitados psiquicos, centros de esplai y excursionistas, etc.) esta
forma ecoldgica y sostenible que sigue siendo todo un referente no solo para la arquitectura
verndcula sino también para la contemporinea.

2.2.2. Construccion de un iglii de nieve en los Pirineos: un ejemplo prdctico y comparativo

Construir un igli de nieve en un terreno montanoso ofrece mas dificultades practicas que
cuando debe hacerse sobre el mar helado y utilizando hielo marino. Sin embargo, en ambos
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Figura 6. Cantera de nieve (Ohmamiglu, 2006). Fotografia: Francesc Bailon Trueba.

casos es importante tener en cuenta dos factores sumamente determinantes: el emplazamiento
y la calidad de la nieve. En el primer caso, es esencial establecer la ubicacion en un terreno li-
geramente inclinado (facilita la acumulacion de nieve en la parte trasera y por lo tanto permite
un mayor aislamiento) y buscar la mayor proteccion posible de los vientos predominantes. Por
este motivo, los inuit procuraban orientar el igluwvigak hacia el este o hacia el sur, al igual como
suele hacerse en el Ohmamigli. En el segundo caso, los inuit usaban una sonda alargada de
hueso, marfil, asta de caribi o de madera flotante para comprobar la consistencia de la nieve
(un material muy aislante y excelente para la construccion), que no podia ser ni demasiado
blanda ni granulosa. Los participantes del Ohmamigla realizan el mismo procedimiento y an-
tes de empezar a construir un igluvigak deben localizar con un palo una capa de nieve con
la textura, dureza y profundidad necesarias. Lo ideal es que los bloques de nieve sean de una
misma tormenta, ya que asi tienen la misma densidad y se pueden extraer con mas facilidad.
De lo contrario, los bloques podrian seccionarse. A veces es recomendable compactar mds la
nieve pisandola con sumo cuidado hasta conseguir la dureza necesaria. Las primeras horas de
la manana son las mas idéneas para trabajar mejor la nieve.

Una vez localizada la cantera de donde se extraerin los bloques de nieve, se procede a
excavar un agujero en linea recta de unos 40 centimetros de profundidad por unos tres metros
de largo para poder cortar piezas trapezoidales de entre 50 y 60 centimetros de largo por unos
20 o 30 centimetros de ancho. Luego se dibuja, lo mis cerca posible de la cantera, un circulo
cuyo tamano dependera de las personas que vayan a dormir en €l y de las cosas que vayan a
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colocarse en su interior. Por ejemplo, para cuatro personas la circunferencia debera tener unos
2,5 metros de diametro. En el caso de los inuit, el igluvigak acostumbraba a tener un tamano
que iba de los dos metros de diametro para las viviendas temporales, hasta los 4,5 metros de
diametro para las residencias permanentes. A continuacion, se han de endurecer los cimientos
sobre los que se construird el refugio de hielo, por lo que es necesario pisar a conciencia la
nieve para que el suelo quede lo suficientemente compactado.

Cuando los inuit construyen sus iglies de nieve sobre el mar helado, suelen extraer los
ladrillos de hielo marino de la misma base del igluvigak y también del espacio que mas tarde
formara el tinel de entrada, de esta manera se ird creando un pasillo por el que se accedera
al interior del igld. Ademas, el hielo marino, al ser mas consistente que la nieve montanosa,
permite extraer bloques de 60 a 100 centimetros de largo, de 30 a 60 centimetros de alto y de
10 a 20 centimetros de grosor.

Antiguamente, los inuit utilizaban un cuchillo largo y curvo, por lo general de marfil,

hueso o asta de carib®’, para cortar los bloques de nieve. Actualmente suele usarse un cuchillo
de acero o un serrucho. Los participantes del Ohmamigla utilizan una pala de jardineria para

9 Este cuchillo recibe diferentes nombres segun las areas. Por ejemplo, en el Artico Central canadiense se conoce como
havik y en el este se denomina pana (Germain, 1995: 36).
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separar los bloques de nieve de la cantera. Los guantes de Nitrex van muy bien para trabajar el
hielo; sin embargo, los inuit utilizan los guantes de piel de foca, que son muy impermeables,
o los de piel de cariba, que son muy calientes.

Los bloques van colocindose en circulo y las filas siguientes se van alineando de la mis-
ma manera, procurando establecer siempre un grado de inclinaciéon progresivo. No se caen
a medida que se van colocando por dos motivos: en primer lugar, cuando dos trozos de
nieve compacta se unen tienen una elevada adherencia. En segundo lugar, los bloques
de forma trapezoidal no pueden caerse hacia el interior del iglti de nieve por la forma de
cuna que tienen.

Los ladrillos de nieve deben colocarse en espiral, de tal manera que sus extremos no
coincidan con los de los bloques de la fila inferior y, a medida que se va levantando la es-
tructura, deben ser cada vez mas pequenos. Finalmente, se procede a cerrar el iglt de nieve
cuando apenas queda un agujero de unos 60 centimetros. Se cortan uno o dos bloques largos
v se colocan transversalmente en el techo del igluvigak. A continuacion, se depositan trozos
mas pequenios hasta cerrar la boveda desde dentro. Los inuit solfan colocar una ventana que
podia ser de hielo transparente o bien de intestino de foca tensado. Mientras la construccion
se iba completando, las mujeres y los nifios rellenaban con nieve los agujeros que habia entre
los bloques y rebozaban el interior de la ctpula con otra capa de nieve compactada. Ambos
procesos son necesarios no solo para reforzar el iglt de nieve sino también para aislarlo mas
del frio externo.

Figura 8. Capula interior de un igluvigak (Ohmamiglt, 2007). Fotografia: Francesc Bailén Trueba.
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Del iglt a las casas prefabricadas inuit

Figura 9. gluvigak sin tinel de entrada (Ohmamiglt, 2011). Fotografia: Francesc Bailon Trueba

La puerta del igluvigak puede hacerse cuando la construccion estd ya muy avanzada o
cuando se ha cerrado por completo. Es importante que haya un tinel de acceso y que esté por
debajo del nivel de la casa, de esta manera se evita que entre el frio y que salga el aire calien-
te del interior de la vivienda. Esta estructura cupular servia como cobertizo y a menudo se
usaba como almacén. Cuando los inuit residian permanentemente en sus casas de nieve solian
hacer un pequeo agujero de ventilacién. De esta manera, la estructura de la vivienda aguan-
taba mas. Segun las necesidades de la familia, se anexionaban a la construccion principal otros
edificios auxiliares que podian servir como despensa, retrete o refugio para los perros. Al lado
de la cocina realizaban un pequeno anexo para depositar los alimentos, asi evitaban que éstos
se pudrieran.

El tiempo invertido en realizar un igld de nieve dependera de su tamano, de la cantidad
de personas que lo construya y de la calidad de la nieve, aunque lo normal son unas cuatro
horas. Los inuit solian construirlos en una o dos horas a lo sumo. Una vez construido se co-
locan plasticos en el suelo para evitar la humedad vy el frio directo del hielo. A veces se usan
balas de paja, que constituyen un gran aislante, un lecho confortable y se trata de un material
biodegradable. Los inuit usan actualmente sus pieles de caribu, de foca o de oso polar para
colocarlos en la base de su vivienda. También podian colocar algunas pieles en las paredes
y procuraban que quedara una capa de aire atrapada que servia para aislarse mas del frio y
evitaba posibles goteras como consecuencia del calor interior, que podia provocar que se
derritieran los bloques de hielo. Para calentarse utilizaban una limpara de esteatita o de ceri-
mica. Estas liamparas median entre 30 y 100 centimetros de largo y estaban talladas en forma
de media luna. Se alimentaban con grasa animal (bdsicamente de foca, morsa o ballena) y se
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usaba el algodoén artico (Eriophorum scheuchzeri) o el musgo como mecha para encenderla.
Solfan usarse para iluminar y calentar las tiendas e iglaes, para fundir la nieve, cocinar y secar
la ropa y, constituyeron la piedra angular sobre la que se levanté casi todo el edificio cultural
del pueblo inuit (Birket-Smith, 1937: 157). Hoy en dia esta lampara se utiliza principalmente
para fines ceremoniales y recibe distintos nombres segun las zonas: kudlik, qulliq, qulleq,
uluag, o kanuxaq.

La temperatura habitual dentro de un igla oscila entre los 0y los 3 grados. Sin embargo,
cuando los inuit colocaban sus pieles y encendian sus lamparas de esteatita podian alcanzar
los 20 grados, por lo que se veian obligados a reforzar las paredes del iglt de nieve con el
fin de evitar que éste se derrumbara. Para ello dejaban entrar el frio del exterior y la cipula,
consecuentemente, volvia a congelarse. A menudo, para controlar la temperatura bloqueaban
parcialmente la abertura de la chimenea y la mujer, responsable del mantenimiento de la lam-
para, debia observar que el color de la llama no cambiara, de lo contrario, se necesitaria au-
mentar la ventilacion de la vivienda (Nabokov y Easton, 1989: 194-195; Bahamon y Canizares,
2008: 16-20; Bailon, 2000: 12-13; www.ohmamiglu.com).

Sin duda, el igluvigak constituye un modelo de construccion sostenible y resistente. La
cupula catenaria de la vivienda proporciona, ademas, un maximo espacio habitable con una
minima superficie, es relativamente rapida de construir, facil de calentar y ofrece unas pro-
piedades aislantes adecuadas y una minima resistencia al viento y al frio. Ademas, no nece-
sita ningtn tipo de soporte extra para mantenerse en pie. Por lo general, los iglies de nieve
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tenfan una vida media aproximada de un mes, y eran abandonados por el desgaste provoca-
do por las actividades familiares o por el desplazamiento del grupo a otros territorios de caza.

2.2.3. Distribucion espacial y simbolica del igluvigak

A la zona habitable del iglt de nieve se accede a través de una entrada de unos 90 centimetros
de altura. A continuacion el recinto se divide en dos partes desiguales:

- El natig, asociado al hombre, sus utensilios y el mar. Es un drea situada a continua-
cién del tinel de acceso al igluvigak que esta al mismo nivel y que se utilizaba como
recibidor y almacén.

El iklig o iqglig, relacionado con la mujer, la limpara de aceite, sus enseres y la tierra.
Es la plataforma en la que se desarrollaba la vida de los inuit en invierno, un espacio
sala-dormitorio que ocupaba dos tercios de la superficie habitable. Con una altura
aproximada de entre 75 y 90 centimetros, servia para dormir, sentarse y cocinar. La
lampara se colocaba sobre una plataforma a la derecha del natig, y encima de ésta
se instalaba una estructura para colgar las cazuelas, hechas de esteatita o ceramica.
Sobre esta estructura se colocaba una red de la que colgaban la ropa y las botas de
piel (kamiks o mukiuks). Durante el dia el iklig era el espacio en el cual cada miembro
de la familia desarrollaba sus tareas, mientras que por la noche se convertia en una
cama comunitaria. No habia espacio para la intimidad ni para la soledad, y de esta
manera se establecian y reforzaban los lazos familiares (Nabokov y Easton, 1989: 196;
Bahamon y Canizares, 2008: 21-22).

2.2.4. El igluvigak: una vivienda flexible

En ocasiones se construian varios iglis de nieve juntos y se comunicaban a través de tineles
o simplemente se abrian u omitian las paredes comunes, transformando asi una estructura de
una sola familia en una pequena comunidad de hasta cinco iglis interconectados que podian
llegar a albergar hasta veinte personas (una disposicion espacial que también puede observar-
se en algunas construcciones levantadas en el Ohmamiglad). Incluso hay ejemplos de comu-
nidades de iglies todavia mas complejas, donde se podian encontrar hasta diez edificaciones
de hielo que se comunicaban entre si, pared con pared. Este es el caso observado por Therkel
Mathiassen entre los inuit iglulik de Aua River en 1922, durante la 5.* Expediciéon Thule.

2.2.5. Tabiies especiales para una construccion iinica

A medida que se iba construyendo el igluvigak se debian respetar ciertos tabtes especiales,
algunos de ellos sugieren incluso un lazo simbdlico entre casa y matriz. Existia asimismo un
orden establecido en el corte de los bloques de hielo. Por ejemplo, los primeros que debian

° La 5.2 Expedicion Thule (1921-1924) estaba formada por etnografos, lingtiistas, arquedlogos, gedlogos, gedgrafos y fotogra-
fos que viajaron desde Groenlandia hasta Alaska para recopilar informacioén de los grupos esquimales que encontraban a
su paso y buscando el origen comtn de todos ellos. Ademas del propio Therkel Mathiassen, también participaron en esta
expediciéon Knud Rasmussen, Kaj Birket-Smith, Peter Freuchen y Helge Bangsted entre otros.
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cortarse tenian que ser de dado largo» (eran los que se colocaban en los laterales respecto a la
puerta y donde se instalaba la lampara de esteatita). Los siguientes eran de Jado ancho» y co-
rrespondian a la parte trasera del iglt de nieve, donde la gente dormia. De esta manera se ase-
guraba la buena suerte para la familia. Si un hombre queria tener muchos ninos, debia utilizar

un cuchillo de sierra para cortar el bloque inicial por la parte ancha y hacia el exterior, de esta
manera evitaria la mala fortuna. Los fragmentos de nieve suelta que caian al suelo debian ser
limpiados del interior del recinto para que los nifios de la casa disfrutaran de la buena suerte.
Igualmente merecia especial atencion, en la fase final de la construccion, la apertura superior
de un bloque de hielo trapezoidal que cerraba la cipula y que debia ser lo suficientemen-
te grande para asegurar un parto facil para la mujer. Si una familia esperaba un hijo, ese
bloque tenia que ser mds grande que el bloque que le precedia y su parte mds suave debia
colocarse frontalmente en la parte trasera de la casa (Nabokov y Easton, 1989: 195).

En lineas generales, los inuit creian que este tipo de estructura de hielo atraia a los espi-
ritus malévolos que envidiaban la fuerza de la vida. En este sentido, resultan también intere-
santes algunos tabues relacionados con el fallecimiento de una persona en el interior de un
igla de nieve. Por ejemplo, entre los inughuit, cuando alguien se moria se debia sacar el cuer-
po por una salida que no fuera la puerta del igluvigak y posteriormente debia abandonarse la
vivienda tras el acontecimiento (Malaurie, 1976: 111). Otros grupos simplemente se limitaban
a la observancia de estos tabtes funerarios y raspaban la escarcha acumulada en la ventana
de hielo durante un tiempo. También podia suceder que cuando un familiar importante y res-
petado en el seno de la comunidad moria dentro del iglti de nieve dejaban su caddver en €l y
se desplazaban a otro lugar (Nabokov y Easton, 1989: 199).
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Del iglt a las casas prefabricadas inuit

3. El garmag: una vivienda interestacional o de transicién

Esta construccion temporal se utilizaba en primavera y otofio. Herencia de la cultura Thule,
era un hibrido entre el igli de nieve, la casa semi-subterrinea y la tienda, es decir, era una
vivienda de transicion entre el invierno y el verano. Dependiendo de la estacion se emplea-
ban diferentes materiales, sobre todo turba, tierra, nieve, costillas de ballena, madera flotante
y pieles de foca y caribt. Podia tener varias formas, aunque la mis comin consistia en una
estructura circular de bloques de hielo o nieve con una cubierta de piel o también podia ser
una tienda plantada en el interior de esta estructura. Normalmente, se trasladaban a estas vi-
viendas cuando ya no se podian evitar las goteras en el iglt de nieve. Al finalizar el verano y
con la llegada del frio de otofio, volvian de nuevo a ellas hasta que la nieve tuviese la suficien-
te calidad y hubiese bastante cantidad para volver a construir el igluwvigak. La disposicién del
espacio combinaba la distribucion interior del igli de nieve y las tiendas de verano. El garmag
fue utilizado basicamente por los inuit del Canadd, sobre todo en el drea del Artico Central.

Figura 12. Qarmag (Qausuittug, Nunavut, 2006). Fotografia: Francesc Bailén Trueba.

4. Recintos comunales y centros ceremoniales

Alrededor de sus viviendas invernales, los inuit solian levantar una serie de edificios destinados
a la comunidad. Estas construcciones servian, entre otras cosas, para reforzar los lazos familia-
res y comunales, y también para celebrar fiestas y reuniones. En este sentido, el edificio mas re-
presentativo fue el kashim o qasgiq (entre los yupiit y los cupiit del sudoeste de Alaska), gargt
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o karigi (entre los inupiat del norte de Alaska), gaggi o qaggiq (entre los grupos inuit del Cana-
da) y gashe (entre los groenlandeses). Estos recintos podian tener una base circular (sobre todo
en las dreas orientales) o bien rectangular (en Alaska) y solian estar construidos con los mis-
mos materiales usados para construir las viviendas, segiin los casos anteriormente comentados.

Por ejemplo, los inuit del Artico Central canadiense también construian casas ceremo-
niales de nieve de 6 metros de alto y 9 metros de didmetro para celebrar fiestas y reuniones,
donde podian llegar a caber hasta sesenta personas. En este caso, se partia de una base de
cuatro iglis de nieve normales colocados de forma circular o se podian amontonar bloques
de hielo hasta alcanzar la altura necesaria para poder trabajar.

Estas construcciones ceremoniales tenian un uso social y religioso. Incluso, a veces se
realizaban pasadizos secretos para la representacion del propio chaman (angekok, anatkug,
angakoq o angakkog). Normalmente en estos edificios se desarrollaba la vida social de la
comunidad y en ella se realizaban los juegos y bailes tradicionales, la danza del tambor, ce-
remonias de curacion y religiosas, y también eran dreas de trabajo y zonas de reunién. Asi-
mismo, en este lugar se explicaban los cuentos, leyendas e historias locales que siempre han
tenido un caricter epistemolégico para este pueblo.

A menudo estas construcciones cumplian otro propésito. Entre los cupiit, por ejemplo,
cuando los jovenes eran ya suficientemente mayores para dejar a sus madres se unian a sus
parientes masculinos en el gasgig, donde vivian, trabajaban, comian, dormian, se banaban y
aprendian a como ser hombres. En este edificio también se celebraban ceremonias, cantos,
bailes y otros eventos. Las mujeres y las jovenes vivian en una casa denominada ena, que tenia
una caracteristica arquitectonica similar al gasgig, aunque éste era dos veces mas grande. Con
el intestino de la morsa o de la foca barbuda hacian las ventanas de ambas viviendas en forma
de claraboya. El gasgiq y el ena eran construcciones semi-subterraneas, con un largo corredor
en la entrada que evitaba que penetrara el frio.

Al igual que en las poblaciones cupiit, los hombres de las aldeas yupiit vivian juntos en
una casa comunal, también llamada gasgig, y las mujeres y los nifios convivian en grupos de
cuatro a doce personas en viviendas mas pequenas hechas de turba y conocidas como enet.
Tenian ventanas de intestino de mamifero marino y un largo tdnel de acceso.

Finalmente, los alutiit tenian un kashim que servia como centro ceremonial, religioso y so-
cial, y que también lo usaban como sauna, colocando piedras muy calientes que producian vapor.
5. Tupiq y tipi: tiendas de verano
En verano los inuit se instalaban en tiendas de piel de caribi, morsa o foca con soportes
de huesos de ballena, cornamentas o madera flotante, reforzados éstos con huesos también de

morsa y foca, segin la disponibilidad de dichos materiales en cada drea". No solian tener
unas medidas determinadas ya que se dependia sobre todo del tamafio del grupo familiar.

" En verano algunos grupos inuit también solian construir casas permanentes con paredes de turba y troncos, y con techo
de pieles o laminas de tierra.
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Estas tiendas de verano podian ser de dos tipos: tipi o tupiq (tupik). Ambas construccio-
nes fueron utilizadas por los distintos grupos inuit, aunque normalmente se decantaban por
alguna de ellas'?.

Un tipi es una tienda conica (similar a la que usaban los nativos norteamericanos). Las
mujeres eran las responsables de confeccionar el tipi, montarlo y desinstalarlo, como también
sucedia en el caso del tupiq. Por lo general, comenzaban a construir el tipi con doce palos
largos colocados en vertical formando un cono y los ataban luego juntos para tapar la tienda.
Una vez asegurados los postes, las mujeres cubrian la estructura con las pieles disponibles.
Estas se mantenian en su lugar por medio de pesadas piedras colocadas en forma circular al-
rededor de la base. El umbral de un tipi debia estar orientado hacia el este. En el centro de la
tienda se hacia el fuego y el humo se escapaba a través del agujero del techo de la vivienda.
El tipi era facil de construir, manejable cuando la familia se desplazaba e ideal para las expe-
diciones de caza.

El tupiq tenia unas caracteristicas similares al tipi en cuanto a la funcionalidad, soportes,
refuerzos y materiales usados. La gran diferencia residia en su estructura, ya que tenia una
entrada rectangular y acababa en forma de dbside. La disposicion interior tanto del tipi como

2 Probablemente el contacto con algunas tribus nativas norteamericanas pudo influenciar el uso del tipi entre algunos grupos
inuit.
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del tupig era similar. Habia un espacio para el dormitorio y otro para el almacén, donde se
colocaba la ropa, las herramientas y otros enseres. En ambos casos, se encendia una pequena
fogata en la entrada de la tienda para evitar a los mosquitos.

6. Las casas prefabricadas inuit

En lineas generales, a partir de la década de 1950, y como consecuencia de una politica de
reagrupacion llevada a cabo por los gobiernos estadounidense, canadiense y danés (en el caso
de Groenlandia), que supuso el desplazamiento de la poblacién inuit que vivia mas aislada
hacia las pequenas ciudades, empezaron a generalizarse las casas prefabricadas en detrimento
de las viviendas tradicionales. Con esta nueva politica se pretendia aumentar el nivel de vida de
la poblacion nativa mediante el desarrollo de la caza y la pesca, la industrializacion de las
ciudades y la generalizacion del sistema de salarios. En definitiva, se trataba de proveerles de
los servicios considerados como indispensables (en el ambito de la educacién y la sanidad
sobre todo). Por lo tanto, debian abandonar su vida tradicional para beneficiarse de la pros-
peridad y desarrollo del pais. Si bien se produjo una mejora radical y general del nivel de vida
del nativo, el cambio llevé consigo un aumento de la poblacién y la aparicion de algunos
problemas en la sociedad inuit como el alcoholismo, la violencia de género, los asesinatos, la
delincuencia, los suicidios, sobre todo entre adolescentes varones, ademas de la modificacion
de los habitos alimentarios y acentuacion de los desérdenes mentales. Problemas que siguen
todavia sin resolverse.
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6.1. Marcel Mauss y la morfologia social inuit

Sin duda, hasta la llegada de esta nueva politica redistributiva de la poblacién, siempre habia
existido una relacion sélida entre la organizacion espacial de las formas tradicionales de las vi-
viendas inuit y la morfologia de las familias que vivian en ellas. Marcel Mauss fue posiblemente
el primer antropélogo en llamar la atencion a la relacion entre la forma de la casa y la cultura en
las sociedades inuit. Dichas observaciones las plasmé en su ensayo Seasonal Variations of the
Eskimo (19006). En este trabajo, Mauss afirma que la morfologia social de los inuit varia segiin
las diferentes fases del afio. De acuerdo con las estaciones, la forma en que se agrupan los seres
humanos, la extension, el tamano y las formas de las viviendas y la naturaleza de sus estable-
cimientos varia totalmente. Existe, por lo tanto, una relacién entre el aspecto morfolégico de la
casa y la estructura del complejo grupo que la habita. Pero el espacio ocupado por una familia
no es proporcional al nimero de sus miembros. Cada familia se considera como una unidad,
equivalentes las unas a las otras. Por otra parte, la poblacién inuit se concentra o se disemina
igual que la caza. El movimiento de esta sociedad es pues sincronico al de la vida ambiental.
En invierno hay una mayor concentracion de la poblacion, lo que determiné el modelo de sus
casas y en estructuras mucho mas centralizadas. En las viviendas comunales, como el kashim,
la individualidad de las familias y de las casas particulares desaparece, perdiéndose, indiferen-
cidandose las unas de las otras dentro de la masa social. Esta mayor concentracion invernal de la
poblacion provocaba un estado créonico de efervescencia y sobreactividad que se manifestaba
en un gran nimero de fiestas y ceremonias religiosas que funcionaron para promover la solida-
ridad dentro del grupo y que encontraron en el kashim el lugar idoneo para desarrollarse. Por
el contrario, el verano marcaba la dispersion del grupo, dividido en familias nucleares estructu-
radas en torno a una filiacion patrilineal. Por lo tanto, las tiendas de verano solian ser pequenas,
carentes de compartimentos interiores para separar la familia de los huéspedes, mientras que
las viviendas de invierno, por el contrario, eran de propiedad conjunta y ocupadas por varias
familias que formaban la familia residente (Mauss, 1979: 359-432; Dawson, 2006: 113-135).

Estas ideas de Mauss se reflejaron en observaciones posteriores de obras mds recientes
en el campo de la antropologia que examina cémo los procesos culturales se reflejan en, y se
apoyan por, el entorno construido. Sin embargo, poco se tuvo en cuenta el trabajo de Mauss
cuando se ignoraron los factores culturales en las politicas de desarrollo de la vivienda inuit
en las décadas de 1950 y 1960, lo que motivé con el tiempo una revision de los modelos tra-
dicionales de las casas inuit y de las necesidades de la poblacién mis acorde con una realidad
cambiante que los introducia de una forma vertiginosa en el mundo moderno y en un profun-
do proceso de aculturacion y, consecuentemente, en una pérdida de su identidad cultural que
afecté a todas las comunidades inuit del Artico, incluyendo Kalaallit Nunaat, que es el caso
que nos ocupa a continuacion.

6.2. El ejemplo de Kalaallit Nunaat

En el siglo xvi, los inuit de la costa oeste de Groenlandia, que comprendian cerca del 90%
de la poblacién nativa de toda la isla®3, se vieron influenciados por dos factores importantes

® Los inughuit no tuvieron ninglin contacto con los europeos hasta 1818 y los ammassalimmiut de la costa este de Groenlandia
hasta 1884. Por este motivo, ambos grupos abandonaron sus viviendas tradicionales mucho més tarde que en el resto de
laisla.
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Figura 19. Interior de casa groenlandesa de Uummannagq habitada hasta 1982 (Kalaallit Nunaat, 2007). Fotografia: France:
Bailon Trt

o

que, en cierto modo, condicionaron su desarrollo cultural: la introduccion de la pesca de
la ballena y el contacto con los europeos'. Esto motivé que, poco a poco, los groenlande-
ses fueran instalandose en aldeas a lo largo del litoral, buscando siempre lugares estratégicos
idéneos para cazar ceticeos, y en las que habitaba un pequeno grupo de familias nuclea-
res que colaboraba en dichas actividades. Este tipo de asociaciones condicionaron que las ca-
sas fueran mas grandes y de forma rectangular para dar cabida a menudo a varias familias. La
entrada a estos edificios de piedra era subterranea, con un techo cubierto de madera flotante
y turba. Se dice que este tipo de casas, siempre llenas de humo, fueron mas calientes que las
viviendas prefabricadas actuales de los groenlandeses. En 1836 empezaron los primeros deba-
tes acerca de la mejora en la vivienda groenlandesa. A partir de 1850, la poblacion de la costa
oeste del pais crecié de una forma considerable debido a varias causas: a una disminucién
de las epidemias, a la asistencia prestada en los puestos comerciales, sobre todo en épocas
de hambre y escasez de recursos, a la mejora en las condiciones sociales y en la calidad de
vida, y a la introduccién en las casas de turba y piedra, de laminas de madera y ventanas
de cristal. Pero en el siglo xx estas viviendas sufrieron una gran transformacion cuando, a
partir de la década de 1960, la poblacién groenlandesa fue «obligada» a concentrarse en ciu-
dades. Este hecho estuvo precedido por la entrada en vigor de la nueva Constitucion danesa
de 1953, que motivé que Groenlandia dejara de ser una colonia y se incorporara como la
region nortena de Dinamarca. Como la mayoria de los nativos eran pescadores y cazadores,

% La casa de madera mas vieja de Groenlandia se encuentra en Qasigiannguit y data de 1734.
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el resultado de esta nueva redistribucion territorial fue el aumento de la tasa de desempleo,
ya que el proceso de centralizacion demogrifica resulté incompatible con el oficio de caza-
dor. La rapida transformacion de la sociedad groenlandesa comporté grandes cambios en la
estructura social que fueron acompanados por importantes problemas sociales. Las familias
nucleares, que compartian un mismo espacio social en la aldea, pasaron a vivir en las ca-
sas unifamiliares de la urbe. La seguridad y proteccion de la comunidad que habia en los pue-
blos de treinta habitantes se convirtieron en inseguridad y miedo al vivir en poblaciones de
mil individuos. La figura del padre perdié poder y autoridad, y el gran cazador se convirtié
en un ser marginado. En las décadas de 1950 y 1960 las casas de piedra y turba fueron
sustituidas por viviendas de madera, mucho mis comodas, mejor aisladas y calentadas con
petréleo. Las mejoras sanitarias y los adelantos en las viviendas provocaron, entre otras co-
sas, un descenso de la mortalidad infantil y una explosion demografica. Los hornillos Primus
sustituyeron a la tradicional lampara de aceite (quileq). Con este cambio radical en la vida
de los groenlandeses, las casas comunales dejaron de tener sentido y la familia nuclear pasé
a gozar de una mayor autonomia, viviendo en hogares mucho mds pequenos y mejor equi-
pados que los tradicionales. Como consecuencia directa, el nomadismo empezoé a dejar paso
al sedentarismo. Los hogares groenlandeses perdieron su especificidad y se convirtieron en
lugares impersonales y carentes de funcionalidad, si los comparamos con las antiguas vivien-
das tradicionales. Estas casas nunca llegaron a satisfacer las necesidades de un pueblo que se
resistia a perder su identidad cultural y a habitar en viviendas disefiadas con los conceptos
de otra cultura que tenia una vida familiar completamente distinta a la suya.
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Figura 23 | I

En el caso de los ammassalimmiut, las largas casas comunales desaparecieron en 1940
y, a partir de la década de 1950, las viviendas prefabricadas y de madera, tipo danesas, se
convirtieron en el habitat mas coman.

En 1953 los inughuit fueron expulsados mayoritariamente de sus territorios de caza y
trasladados 120 kilémetros mas al norte donde fundaron la actual ciudad de Qaanaaq. El moti-
vo de tal expoliacion fue la instalacion de la base aérea estadounidense de Thule que empezé
a construirse en 1951, en el mismo lugar donde vivia este grupo. Los primeros habitantes de
Qaanaaq vieron cémo se construian sus sencillas casas de bajo precio, mientras abandonaban
sus confortables hogares de turba y madera de Uummannaq. De hecho, desde 1960 hasta
1980, las viviendas fueron edificadas siguiendo el criterio de las empresas danesas encargadas
de su construccion. Y como decian en aquella época los propios inughuit, das casas son bue-
nas solo para los perros».

En 1979 Kalaallit Nunaat se convirtié en Gobierno auténomo vy, a partir de ese momento,
las autoridades autonémicas groenlandesas pasaron a asumir una serie de competencias, entre
ellas la vivienda. En las décadas de 1970y 1980 se empezaron a alquilar y vender casas con-
fortables prefabricadas de diferentes disenios y tamanos, en la mayoria de los casos construidas
bajo plano por los mismos cazadores, contrariamente a lo que habia sucedido en el pasado®.

S En la capital Nuuk y en otras grandes ciudades como llulissat, Qaqortoq o Tasiilag existen bloques de pisos construidos
a partir de la década de 1960 como consecuencia del desarrollo de la industria pesquera en el pais y que contrastan con
las casas prefabricadas de madera. Sin duda, reflejan dos realidades distintas en un mismo entorno y un poder adquisitivo
desigual. En este articulo nos centraremos en las segundas, ya que representan una continuidad de las viviendas tradicio-
nales groenlandesas.
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Esta oferta de vivienda fue inicialmente para las pequenas aldeas que adn estaban pobladas
tras la emigracion del campo a la ciudad, aunque luego, con los anos, fueron ofrecidas tam-
bién en las urbes (Bailoén, 2012).

6.2.1. Las actuales viviendas groenlandesas: «lugares antropolégicoss y «ugares de la memoria»

Segtin Marc Augé, los dugares antropolégicos» tienen tres rasgos: son identificatorios, relaciona-
les e histéricos. Son identificatorios por cuanto los individuos no estan simplemente «situados»
en una superficie, ocupando un espacio. El dugar antropoldgicos como lugar «propios es mds
complejo, porque esti cargado de significados que constituyen la identidad de quienes lo habi-
tan. Son relacionales puesto que los elementos del lugar o los distintos «sitios» que lo configuran
no estin dispuestos al azar: hay un cierto orden, una cierta relacion de coexistencia, donde los
distintos elementos estan relacionados entre si por un significado asociado a la identidad del lu-
gar comin. Son histéricos puesto que estidn cargados de sefiales reconocibles por sus habitantes
y que los constituyen también en dugares de la memoria» (Augé, 1993).

En general, las actuales viviendas prefabricadas groenlandesas son dugares antropolo-
gicos» y dugares de la memoria», ya que, a pesar de que las familias inuit tratan de adaptarse
a espacios disefiados en torno a los conceptos de hogar y vida familiar de otra cultura, han
conseguido crear dugares propios» que satisfacen sus necesidades y refuerzan su identidad
cultural.

Las viviendas construidas en Groenlandia son de alquiler, en régimen de cooperativa o
casas unifamiliares, y estian financiadas parcial o totalmente con cargo a los fondos publicos
del Gobierno auténomo o de los municipios territoriales. Ademads, hay deducciones en el al-
quiler por cada hijo menor de 18 afos, asi como prestaciones de vivienda a las familias mds
necesitadas de bajos ingresos. Por lo general, estas viviendas son proporcionadas por el Go-
bierno por un alquiler razonable y su asignacion estd basada en el tamafo de la familia y en la
ocupacion laboral de sus miembros. Sin embargo, hay gente que prefiere levantar sus propias
casas. Las condiciones para la construccién privada de viviendas nuevas son muy buenas, ya
que inicialmente tan solo se debe pagar el 10% del valor de los materiales y se puede encargar
la edificacion de la casa a terceros. Esta opcidén es muy popular sobre todo en los pueblos
mis pequenos del pais. Tiene un coste medio de 50000 DKK (2004) y las viviendas suelen
levantarse en dos o tres meses. Es en este Ultimo caso que las observaciones etnogrificas que
he llevado a cabo en algunas familias groenlandesas de Ilimanaq, Ilulissat, Ittogqortoormiit,
Narsaq, Qaanaaq, Tasiilag y Uummannaq indican que muchos siguen utilizando sus hogares
de manera tradicional®®.

En todos estos ejemplos las casas unifamiliares estin pintadas de diferentes colores (algo
muy comun en Kalaallit Nunaat) y, como sucede en otras partes de la isla, la vivienda esta edi-
ficada por encima del nivel del suelo y sostenida por unos pilares de madera y cemento. Este
método de aislamiento evita que la nieve sepulte la casa o dificulte su entrada en invierno.

% Se debe tener en cuenta que las actuales viviendas groenlandesas se pueden dafiar facilmente con muchas de las prac-
ticas tradicionales.
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Figura 24. Art jroenland ] iqortoq, tN ) Fot \fia: Fr E

Esta camara de aislamiento es la zona mas fria de la vivienda y alli se encuentra el taller'” (don-
de se realizan producciones artisticas y se confeccionan articulos relacionados con la caza y la
pesca) y el almacén (donde se guardan las prendas de piel que se usan habitualmente y que
se conservan mejor en esta zona). Ademads, estos «espacios frios» permiten que no interfieran
con otras actividades domésticas. A menudo se construyen anadidos a la casa, normalmente
en la entrada de los porches, que sirven como lugares para realizar todas estas actividades. En
algunos casos, no se dispone de ninguno de estos espacios y muchos articulos se almacenan
en dreas integradas porque no hay otra habitacion para ellos. Esto implica que, a veces, las
casas groenlandesas reflejen una «desordenada apariencia», que afecta a la capacidad de la
familia para operar de manera eficiente.

Otro aspecto importante es la evidente forma tradicional de preparar los alimentos y
comerlos. Por este motivo, las areas destinadas a cocinar y comer no deben aislar unas per-
sonas de las otras, ya que son miembros de una familia que se mueven a través del proceso
de interaccion. Con frecuencia la preparacion de los alimentos tradicionales (animales de-
masiado grandes, pesados y sucios) dana encimeras y pisos porque no estan disenados para
estas actividades. Del mismo modo, el carib, el oso polar o la carne de foca suele cocinarse
en grandes ollas de agua hirviendo que liberan gran cantidad de condensacion en la casa,

7 Sobre todo en los meses de verano es habitual ver a los propios groenlandeses realizar estos trabajos en el exterior de la
vivienda, ya que es una actividad ruidosa y desordenada que requiere espacios bien ventilados.
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Figura 25. Mujer groenlandesa preparando los alimentos en el exte (Tasiusaq, Kalaallit Nunaat, 2010). Fotografia: France:
Bailon True

Figura 26. Coc comedor de una casa groenlandesa de llulissat (Kalaallit Nunaat, 2002). Fotografia: Francesc Bailon Trueba
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causando la pudricién y el moho. Por este motivo, a veces los alimentos se preparan en tien-
das de campana o en los porches, para luego ser llevados al interior y consumidos en comu-
nidad dentro de la cocina. También es habitual que la sala de estar, la superficie mads grande
de la casa, esté contigua a la cocina, aunque normalmente no se usa para comer. Ambos
lugares, considerados como «espacios calientes» y que sirven para atraer las actividades publi-
cas, se integran en la planta de la vivienda y se puede acceder a ellos a partir de otras dreas
de la casa. Esto contrasta con los «espacios frios,, donde se realizan actividades privadas, ya
que estdn segregados y son menos accesibles.

Los dormitorios suelen ocupar una misma drea de la vivienda. O bien estin situados
todos en la planta de arriba (en el caso de que la casa sea de dos pisos) o contiguamente y
comunicados por un pasillo central.
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En las poblaciones mis pequenas no existe el sistema de alcantarillado, por lo que las
excreciones se depositan en unas bolsas de plastico instaladas en el interior de los inodoros.
Luego son recogidas por un camion del servicio municipal y, junto al resto de la basura, serdn
quemadas en las afueras del pueblo. A muchas casas tampoco les llega el agua corriente y necesi-
tan utilizar el sistema de cisternas que un camién municipal se encarga periédicamente de llenar.

En lineas generales, las viviendas groenlandesas estin perfectamente equipadas. Dispo-
nen de lavadoras, hornos y encimeras, televisores, ordenadores, aparatos reproductores de
musica e imagen e incluso un sistema de calefaccion eléctrica, de gasoil o queroseno.

Por lo tanto, en la actualidad las casas groenlandesas tienen que compaginar algunas
actividades tradicionales y domésticas con otras procedentes bdsicamente del proceso de glo-
balizacion. En algunos casos este supuesto equilibrio arménico no se ha conseguido, sobre
todo en aquellas poblaciones donde todavia mantienen una economia de subsistencia basada
en la caza y la pesca, a pesar de que el concepto de vivienda tradicional que hemos analizado
anteriormente se ha perdido en su esencia.

6.2.2. Nuevos espacios que sustituyen a los tradicionales

En las ultimas décadas, aparte de construir sus viviendas siguiendo unos patrones que satis-
ficieran sus necesidades, los groenlandeses tuvieron que buscar alternativas a algunas de las
edificaciones tradicionales, como el caso del igli de nieve, el gashe'y el tupiq. Actualmente los
cazadores groenlandeses ya no utilizan el igluvigak durante sus desplazamientos en invierno

Figura 30. Tienda tupeq utilizada por los inughuit (Kalaallit Nunaat, 2004). Fotografia: Francesc Bailon Truebsz
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Figura 33. Refugio de 1zadores de Ittogqotoormiit (Kalaallit Nunaat, 2012). F rafia: Frar Bailon Trueb

Figura 34. Tienda de campana de una familia gr ndesa (Q rsuk, Kalaallit Nunaat, 2010). Fotografia: F Bailon Trueba
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y primavera, la alternativa son los refugios construidos por los propios cazadores o bien el

tupeq, una tienda de lona montada sobre dos trineos unidos entre si, tensada mediante unas
cuerdas fijadas a unas puntas de arpon usadas a modo de piquetas y clavadas en el hielo. En
el interior, las pieles de caribt hacen la funcion de colchon, mientras los hornillos Primus se
usan para cocinar, calentar, secar las pieles e iluminar la tienda'.

Por otra parte, los polideportivos han pasado a sustituir al gashe. En estos recintos, a
parte de las practicas deportivas (sobre todo balonmano, fatbol y baloncesto), se realizan
todas las fiestas y ceremonias sociales de la comunidad. Las iglesias han pasado a ser los
lugares donde se desarrollan todos los cultos y ritos religiosos. La Kommunia es el centro
de reunion de los cazadores para atender los asuntos que afectan a toda la comunidad. Los
groenlandeses han sustituido los tradicionales tupiq por tiendas de campana modernas, que a
veces usan incluso en sus desplazamientos en invierno o primavera. Curiosamente para mu-
chos inuit instalar una tienda cerca de su vivienda significa pasar el fin de semana fuera
de casa.

Todas estas construcciones alternativas y sustitutorias de las tradicionales vienen a
demostrar que, por una parte, se han tenido que separar algunas actividades que antes se
realizaban en un mismo edificio y que ahora se disgregan en varios recintos, y por otra,
se han anadido ciertas construcciones fruto del desarrollo del pais y su inclusion en el mun-
do moderno: colegios, universidades, supermercados, tiendas de recuerdos, lonjas, centros

" | os iglulik suelen utilizar un armazén de madera durante sus partidas de caza.
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Francesc Bailén Trueba

Figura 38. Desprendimiento de hielo en el Qaleragdlit Sermia (Kalaallit Nunaat, 2010). Fotografia: Francesc Bailén Trueba

de telecomunicaciones, hospitales, bares, restaurantes, areas de recreo, etc. Sin duda, unos
cambios muy profundos, motivados por unas necesidades nuevas, que a la larga marcaran
el futuro de un mundo tradicional que se resiste a desaparecer frente a un mundo globa-
lizado.

6.2.3. El deshielo humano y la independencia de Kalaallit Nunaat

El 21 de junio del 2009 entré en vigor la ampliacion del autogobierno groenlandés que supone
un nuevo paso hacia la independencia. El pais estd sufriendo una profunda transformacion
motivada por la futura explotacion de recursos como el petréleo, gas natural, oro, diamantes y
uranio. Se estdn llevando a cabo politicas de reagrupacion territorial en las que se dnvita» a los
groenlandeses a abandonar las pequenas poblaciones y desplazarse a las grandes ciudades,
donde se necesita mds mano de obra para poder satisfacer las nuevas economias emergentes,
como la explotacion minera y petrolera. Ello conllevara una nueva planificacion de la vivien-
da groenlandesa, pues las ciudades deberan soportar un aumento considerable de pobla-
cion. Y es en los proximos anos cuando se observard hasta qué punto los groenlandeses
seran capaces de sacrificar sus dugares antropologicos» por los apartamentos y pisos de hor-
migon de las grandes urbes. También falta por ver el nivel de afectacion del cambio climatico
en las viviendas groenlandesas, como esta sucediendo en algunas dreas de Canada y Alaska,
donde el deshielo del permafrost (capa de tierra permanentemente congelada) esta llevando
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consigo la destruccion de edificios y carreteras, y esta determinando la reubicacion forzosa de
las aldeas inuit. Y ya no hablemos de como el calentamiento global del planeta esta afectando
a su economia de subsistencia. Asi pues, es probable que estemos en un momento en que la
cultura tradicional inuit y también la groenlandesa puedan desaparecer para siempre y con
ello perdamos uno de los Gltimos soplos de humanidad que le quedan a este planeta.

7. Conclusioén

En la actualidad los inuit han abandonado sus casas tradicionales que les permitieron un
desarrollo cultural que se adapté a las exigencias del medio. Sin embargo, en lugares como
Kalaallit Nunaat o Nunavut se estd intentando desarrollar una serie de disenos de casas y unas
politicas de vivienda que mejor se adapten a los estilos de vida y a los valores culturales de
las familias inuit contemporaneas. En el caso groenlandés, el espacio fisico se ha convertido
en un soporte de la identidad y ha hecho que el grupo pueda expresar su diversidad, refor-
zando el proceso de enculturacion (Rapoport, 1974) y apoyando la idea de que las practicas
tradicionales deben desarrollarse también de una forma natural en las casas prefabricadas
groenlandesas. El ejemplo de Kalaallit Nunaat y la morfologia social de Mauss deberian servir
como recordatorio de que los factores culturales se han de tener en cuenta en el desarrollo
de la politica de vivienda indigena, siempre y cuando una nueva transformacion del medio,
provocada por el cambio climatico, lo permita.
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