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Existe una visiéon hegeménica del
patrimonio producto de la modernidad-
colonialidad que sostienen los estados
nacionales e instituciones internacionales
que va de la mano con el fortalecimiento
de las jerarquias sociales, raciales y
geopoliticas en nuestra Abya Yala. Incluso,
la visién multicultural del patrimonio que,
tratando de “democratizar” la nocién
hegemonica, reproduce el racismo en tanto
pueblos indigenas y afrodescendientes son
considerados diferencia cultural y definidos
desde una autenticidad cultural que sirve
para la exotizaciéon y las demandas del
mercado.

En este texto, a partir de estas premisas me
interesa evidenciar y problematizar desde
una perspectiva decolonial preguntas como:
¢patrimonializar para qué y para quiénes?,
ces posible descolonizar el patrimonio
como nocién y practica social?

Esta presentacion consta de tres partes.
La primera se refiere a una revisién
histérica del patrimonio que nos permite
situarla en la modernidad/colonialidad;
la segunda aborda lo que entiendo por un
multiculturalismo liberal racista que coloca
a pueblos indigenas y afrodescendientes
como diferencia culturaly susimplicaciones
en los procesos de patrimonializacién; y
la tercera, lo que creo importante como
propuesta descolonizadora que evite el
despojo de las comunidades de los pueblos
originarios y afrodescendientes frente a los
efectos del racismo estructural.

Una revision histérica de la nocion del
patrimonio.

Antes que nada, como un ejercicio
decolonial, debemos historizar y recordar
que la nocién de patrimonio se crea
posterior a la Segunda Guerra Mundial, en
el siglo XX, cuando surge la Organizacién
de las Naciones Unidas para la Educacion,
la Ciencia y la Cultura —UNESCO—, un
organismo especializado de las Naciones
Unidas, lo cual significa de entrada que
estdan implicitas relaciones globales de
poder impuestas por el sistema mundo
moderno colonial.

Tampoco podemos olvidar, aunque en
general esto pasa desapercibido, que el
origen del significado de patrimonio tiene
que ver con la herencia de la clase media
romana que se transmite a través del padre
para dar continuidad a la estirpe familiar
mads alld del individuo. Por tanto, desde sus
origenes el patrimonio estd marcado como
un distintivo social de clase y sexo.

Pero, es necesario tener una memoria
mds larga y entender que ese sistema
mundo moderno colonial, que comienza
con la colonizacién en la Abya Yala, generé
jerarquizaciones raciales, sociales, de sexo,
de sexualidad, no solo de subjetividades y
experiencias particulares, sino también de
dreas geograficas, que perduran hasta hoy
dia y que conforman un patrén mundial
de poder, que Anibal Quijano' denominé
colonialidad del poder, que no es mds que
las permanencias de esas jerarquizaciones

hoy dia. Es asi como aquellxs que no fueron el
paradigma de la modernidad/colonialidad, fueron
marcados como diferencia colonial’. Indios,
negros, mujeres, disidentes sexuales, populares,
etc. desde estas diferenciaciones asumidas
como inferioridad, y han sido concebidos sin
racionalidad y desde una zona del no ser, diria
Frantz Fanon?.

Eleuronorcentrismo que ha marcado este proceso,
asume que Europa y luego Estados Unidos se
encuentran en un Estado superior de desarrollo,
que como todo patriarca debe marcar lo que los
otros grupos deben seguir, tal como sucede con la
nocién y practicas sobre el patrimonio.

De las misiones que se les asigna a los
Estados nacionales, y también a instituciones
internacionales como la Unesco, estdn las de
asegurar el respeto universal a la justicia, a la
ley, a los derechos humanos y a las libertades
fundamentales sin distincién de raza, sexo,
idioma o religion, sin embargo, esto no es mas
que un mito. Los Estados nacionales y la Unesco
responden a intereses geopoliticos, partidarios y
econdémicos que mantienen aquellxs que fueron
definidos desde la diferencia colonial en las mas
bajas jerarquias con sus posiciones de arrogancia
politica, epistémica y cultural.

Segin la Unesco: “El patrimonio es el legado
cultural que recibimos del pasado, que vivimos
en el presente y que transmitiremos a las
generaciones futuras”. También sefiala que “el
patrimonio cultural no se limita a monumentos
y colecciones de objetos” sino que “comprende
también expresiones vivas heredadas de nuestros
antepasados, como tradiciones orales, artes del
espectaculo, usos sociales, rituales, actos festivos,
conocimientos y practicas relativos a la naturaleza
y el universo, y saberes y técnicas vinculados a la
artesania tradicional®.

De esta declaracién podemos analizar varias
cuestiones:

En primer lugar, existe una concepcion lineal del
tiempo. Se preserva un pasado, pero un pasado
que recrea hegemodnicamente una memoria
colonial, expresado en monumentos y colecciones
de objetos, o en todo caso, saberes y expresiones
culturales que se sustentan en una vision estdtica
de la cultura que define a pueblos racializados,
como los indigenas y afrodescendientes en
nuestra region, solo desde la etnicidad, en una
temporalidad no contempordnea. Desde esta
nocién los pueblos se siguen asumiendo como
representantes del pasado, que no es mdas que
“un mecanismo ideolégico que la despoja de
historicidad y movilidad”® . Por tanto, se contintda
considerando esas sociedades como primitivas,
barbaras y tradicionales.

En segundo lugar, sobre la idea de preservacién
y proteccién caben las preguntas ;quién define
qué debe preservarse y qué debe protegerse?
Es evidente que quienes definen qué debe
COnservarse y preservarse son expertos que
representan el Estado-naciéon, y quienes
representan la gobernabilidad internacional,
como los funcionarios de la Unesco, sujetos que
tienen privilegios de raza y clase que responden
a perspectivas euronorcéntricas modernas/
coloniales.

Tal como ha sefialado Javier Reynaldo Romero
Flores, desde ideas patriarcales y eurocéntricas®:

..se despliegan una serie de intervenciones en
los diferentes paises miembros de la UNESCO
para nombrar el “patrimonio” cultural relacionado
primero con la idea de “acervo”, luego como
“folklore”, posteriormente como “cultura popular”
y finalmente como “patrimonio inmaterial” y asi
fue cémo la politica moderna/colonial se ocupd
de universalizar un sentido comtn desde el lugar
del hombre, adulto, europeo, blanco, ilustrado,
heterosexual.

2 Walter Mignolo, “El pensamiento decolonial: desprendimiento y apertura. Un manifiesto”, en El giro decolonial
Reflexiones para una diversidad epistémica mas alld del capitalismo global, eds. S. Castro-Gomez y R. Grosfoguel
(Bogota: Iesco-Pensar-Siglo del Hombre Editores, 2007), 25-L46.

® Frantz Fanon, Piel Negra, Mascara Blancas (Madrid: Akal, 2010).

“ Ver Unesco. Patrimonio Cultural. https://www.unescoetxea.org/dokumentuak/UNESCOPatrimonio.pdf.

® Margarita Chaves, Mauricio Montenegro y Marta Zambrano “Mercado, consumo y patrimonializacion cultural”

Revista Colombiana de Antropologia 46 n.° 1 (2010): 7-26.

® Javier Romero Flores, “La nocién de ‘patrimonio’ como colonialidad festiva” (Ponencia presentada en el I
Congreso de Antropologia: Desarrollo Interaccion y Flujo de Antropologias en Bolivia. 22 al 26 de septiembre,

2014), 9.
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Son las élites institucionales nacionales
como internacionales quienes definen qué
es y qué no es patrimonio, que instaura y
perpetua un relato moderno-occidental que
es racista.

Pero, ademds, la clasificaciéon que hace la
Unesco en lo que debe entenderse como
patrimonio material e inmaterial, por
ejemplo, evidencia una dicotomia que es
ficticia, como si lo inmaterial, asumido por
la Unesco como “acervo de conocimientos
y técnicas que se transmiten de generacion
en generacion”, no tuviera una base material
y viceversa. Esto responde a la dicotomia
y clasificaciones heredadas de las ideas
occidentales euronorcéntricas que divide la
mente y el cuerpo, lo fisico y lo inmaterial,
lo tangible y lo intangible. Muchos pueblos
afrodescendientes e indigenas de la region
se basan en ontologias relacionales en las
cuales no existe una separaciéon entre lo
fisico y lo espiritual, al contrario, entienden
que lo que comen, lo que trabajan, lo
que crean, es parte de un tejido donde
existen diferentes vidas de cosas, de seres
(tanto humanos como no humanos), de
espiritualidad, de entornos, etc. Es asi
como ademds de los humanos, los cerros,
los rios, las montafias, los animales, asi
como la ancestralidad, son fundamentales
para la reproduccion de la vida.

Multiculturalismo liberal racista

El hecho de que hoy se reconozcan sitios,
expresiones culturales festivas, tradiciones
orales de pueblos afros o indigenas en
nuestra Abya Yala, responde a ldgicas
del multiculturalismo liberal. Se trata de
un tipo de politica que reconoce “ciertas
culturas” como particulares, nunca como
universales, culturas que son reconocidas
desde una perspectiva de folckore, itil para
que los Estados Nacionales se asuman
como respetuosos de la diversidad cultural,
pero que cadavez mas esos mismos Estados
avalan la apropiacién de esas expresiones
culturales que hace el mercado.

Por ejemplo, el Viche, una bebida
que mujeres afrodescendientes de
las comunidades de la costa pacifica
colombiana elaboran a partir de la

destilacién del jugo de la cafa de aztcar,
que a la vez que es una bebida, es medicina
ancestral, sustento de muchas familias
afros del Pacifico, fue registrado por el
empresario Diego Alberto Ramos’ en la
Superintendencia de Industria y Comercio
bajo la marca Viche del Pacifico S.A.S y
esta marca le fue concedida, lo que limitaba
a que las comunidades pudieran vender
Viche con ese nombre, como siempre lo han
hecho. Fue mucho después, por la lucha
que emprendieron las comunidades, que
la Superintendencia le cancelé la marca a
este empresario. En este momento se ha
aprobado en el Senado la Ley del Viche que
busca protegerlo como patrimonio cultural
del Pacifico y bebida ancestral. Hubo que
esperar la presiéon de las comunidades
para que el Estado pusiera atencién a la
importancia del Viche par las comunidades
del Pacifico colombiano.

Igualmente sucedié con los tejidos de
las comunidades mayas en Guatemala,
los cuales son hechos en su mayoria por
mujeres. Maria’s Bag, fundada por Alida
Boer, una empresaria blanca, ha estado
acusada por usar disefios mayas indigenas
sin permiso y por vender sus productos
por casi 700 doélares. Otras marcas son
UNIK, Hiptipico, Missoni o Valentino,
que también han creado lineas de moda
“inspiradas” en los tejidos guatemaltecos.
Ante eso, el Movimiento Nacional de
Tejedoras Mayas que retine cerca de
30 organizaciones en 18 comunidades
lingiiisticas en Guatemala, iniciaron
procesos para exigir al Estado guatemalteco
normativas para proteger las creaciones de
los pueblos indigenas, lo que consideran es
una propiedad intelectual colectiva, frente
a la desproteccién de sus bienes comunes®.

Frente a estos hechos, las comunidades se
ven compelidas a buscar la proteccion del
Estado, el mismo que promueve y acepta
que sus bienes comunes sean apropiados
por sectores empresariales.

Lo paradéjico de todo esto es que, tanto en
Colombia como en Guatemala, el Estado
constitucionalmente, se supone, debe
reconocer, a la vez que “cuidar y proteger”
formas de vida, costumbres, tradiciones,

formas de organizacién social, de pueblos
indigenas y afros, lo que sintetizan en la
“diversidad cultural de la nacién”.

Existe cada vez mds una articulacién entre
esta concepcién y prdactica de patrimonio
inmaterial con las légicas del mercado.
Declarar este tipo de practicas patrimonio
para la humanidad, ha implicado que
es una parte de la humanidad que se
aduena de estas practicas culturales y son
precisamente las élites gubernamentales
y empresariales, blancas, masculinas y
heterosexuales, quienes las conciben como
mercancias para el mercado y el turismo
cambiando el sentido ancestral y de
resistencia comunitaria y colectiva de esos
pueblos.

Es lo que sucede con el Carnaval de
Oruro, en Bolivia, considerado patrimonio
inmaterial por la Unesco. Romero Flores®
denomina a esto colonialidad festiva en tanto
ha habido una iconizacién, objetualizacion
de este carnaval generada por la Asociacion
de Conjuntos del Folklore de Oruro y la
Alcaldia Municipal. El autor analiza como
hoy existe un monopolio empresarial y
estatal de esta practica festiva que no
permite que comerciantes y artesanos de
Oruro se beneficien de ese proceso.

Esto se puede evidenciar también en
el control de empresas privadas de los
parques nacionales de Colombia, muchos
de ellos declarados patrimonios culturales
de la humanidad, la mayoria habitados por
poblaciones indigenas y afros desde hace
tiempos. Desde estas practicas se asume
que estas poblaciones no tienen capacidad
para garantizar la sostenibilidad de esos
parques, a pesar de que siempre han vivido
alli sosteniendo la vida. Estos pueblos son
utilizados por los mismos controladores
de los parques (Estado y empresas
privadas) como atractivos para sus folletos
promocionales y para las fotos de las y los
turistas que van buscando “autenticidad”
indigena y afro. Como analizan Chaves,
Montenegro y Zambrano, “quienes
perciben los mayores beneficios no son sus
creadores sino quienes tienen la capacidad
de transformarlos y ponerlos a circular en
otros circuitos econémicos y simbdlicos”°.

Sabemos que muchas comunidades y
pueblos demandan que ciertas practicas
se reconozcan como patrimonio de la
humanidad, una expresiéon de cémo
les ha afectado la dominacién colonial
al querer pensar en clave del amo, al
tiempo que lo hacen para “proteger” sus
bienes comunes. Es parte de la disputa
del reconocimiento cultural en el marco
del multiculturalismo liberal de Estado.
Sin embargo, estas son aceptadas como
patrimonio siempre y cuando quepan en
la definicién esencializada de la diferencia,
que no es otra que una diferenciacién
que se ha creado desde la l6gica colonial
avalada por la Unesco y los ministerios
de cultura. Desde estas posturas, los
pueblos indigenas y afrodescendientes se
definen desde una racionalidad occidental
concebidos como “otro” exotizado y es
desde alli que son reconocidos, lo que
evidencia la inferiorizacién permanente a
la que han sido sometidos.

Pero, ademds, todos estos procesos de
patrimonializacién no conectan con las
realidades de estos pueblos que todos
los dias sufren racismo y etnocentrismo
estructural.

En nuestra regién, ademds de que
histéricamente han sido las comunidades
indigenas y negras quienes han sufrido los
efectos de la colonizacién, que las ubican
en las mds bajas jerarquias sociales,
actualmente con este sistema extractivo
econdmico, epistémico, cultural y social, los
territorios son concebidos como mercancia,
las culturas (particulares) como industria,
los conocimientos como especializacién
para el capital, la naturaleza, desde una
visién antropocéntrica concebida como
un objeto, administrada por expertos: el
Estado y las transnacionales.

La acumulacién por desposesién'! , que
comenzo desde 1492 y que se ha intensificado
durante la dltima década, ha creado nuevas
areas de sacrificio para la instalacién de
proyectos  hidro carburiferos, minero-
energéticos, monocultivos agroindustriales
y de biocombustibles, de donde se extraen
materias primas para el mercado mundial,
controlado por las grandes potencias
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mundiales. Mientras los beneficios
econémicos se concentran en élites
nacionales e internacionales, en la region se
renuevan formas de despojo de territorios
y bienes comunes de pueblos originarios y
afrodescendientes.

Es asi que la politica multiculturalista
de Estado, que incluye a los pueblos
afros e indigenas que son reconocidos
en tanto culturas étnicas, esencializadas
y folklorizadas, va de la mano con una
estrategia de despojo por parte del mismo
Estado y las empresas nacionales e
internacionales que el mismo Estado apoya.

En territorios de conflictos armados, como
Colombia, con una gran complicidad de
los Estados y de la ONU, una gran masa
de poblaciones afros e indigenas deben
desplazarse, para evitar ser asesinados,
lo que hace que ciertas practicas
culturales y sus tejidos comunitarios vayan
desapareciendo.

Esta es la gran paradoja de la modernidad/
colonialidad. Al tiempo que se celebra
la diversidad cultural, se imponen
politicas neoliberales que estan haciendo
desaparecer poblaciones y comunidades
enteras, las mismas que son utilizadas para
mostrar esa diversidad. Es la manera en
que se expresa la colonialidad y son formas
contempordneas del racismo estructural.

Todo lo anterior muestra que, tal como
sostienen Monica Lacarrieu y Soledad
Laborde!?,

La ilusiéon acerca de una democratizacion
e igualaciéon mediante la inclusién del PCI
[Patrimonio Cultural inmaterial], no ha
llevado necesariamente al descentramiento
de la perspectiva geopolitica dominante y la
transversalizaciéon de una mirada hacia la
revisién de fronteras, de un orden y sintesis
ligado al poder colonial.

¢Descolonizar el patrimonio?

Ante todo lo anterior, considero que cada
vez mds debemos profundizar en politizar
los procesos de patrimonializaciéon desde
una perspectiva decolonial que permita
evidenciar las relaciones de poder
euronorcentricas y por tanto racistas, que

se siguen asumiendo hacia poblaciones
indigenas 'y afrodescendientes solo
como cultura, como lo otro exotizado,
sin historicidad, solo reconocidos en
tanto encarnan etnicidad diferenciada
y particular, utilizados para mostrar un
multiculturalismo diverso que a la vez
que reconoce “ciertas diferencias”, devora
esos considerados “otros” como bien
dijo bell hooks'®, mediante el despojo, la
acumulacion y la muerte.

La patrimonializacion de ciertas
practicas de esas comunidades
fragmenta a las comunidades de sus
dindmicas comunitarias, ancestrales y
contempordneas que en el dia a dia recrean,
actdan, reproducen, promueven y viven esas
practicas como parte de la reproducciéon de
la vida en su conjunto.

En ese sentido, una propuesta decolonial
sobre el patrimonio debe ser la de evitar
patrimonializar. Esta debe ser también
parte de la disputa por la conservacién
de una memoria viva, del presente, que
evite el control sobre las comunidades,
la apropiacién de sus conocimientos y
saberes, idiomas, trajes, culinaria, etc., por
parte de los Estados y de las industrias
transnacionales.

Son los pueblos originarios y
afrodescendientes que histéricamente han
resguardado sus dindmicas comunitarias,
con o sin Estado. Creo que mds que
patrimonializar, debemos hacer una
lucha conjunta en contra el racismo
estructural que cada vez mds se nutre de
las politicas neoliberales extractivistas
y que estd llevando a la desaparicion
de las comunidades originarias y
afrodescendientes. ]

Astrid Gonzalez @astridgonzalezq
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