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Inleiding

Immaterieel erfgoed is het ondergeschoven kindje van de geschiedwetenschap. Lange
tijd is het niet erkend als erfgoed, en werd het geringschattend aangeduid met termen
als volksvermaak en volkscultuur. Hier kwam pas een beetje verandering in toen
UNESCO, na een lange geschiedenis van pogingen tradities als erfgoed te erkennen, in
2003 het Verdrag ter Bescherming van het Immaterieel Cultureel Erfgoed opstelde. Dit
gebeurde voornamelijk omdat landen als Bolivia en Japan het gevoel hadden dat
tradities net zo belangrijk waren voor de identiteit van een land als monumenten,
materieel erfgoed, en beschermd moesten worden voor de toekomst. Een andere
belangrijke reden was dat er maar erg weinig monumenten uit met name Afrika op de
Werelderfgoedlijst stonden, en het daarom eerlijk zou zijn de andere culturele uitingen
uit het continent te erkennen. Afrika bleek namelijk een stuk rijker te zijn aan
immaterieel erfgoed dan aan materieel erfgoed.!

Historici hebben, in het kader van hun vakgebied, echter weinig boodschap aan
deze politieke en idealistische redenen voor de bescherming van immaterieel erfgoed.
Sommige historici - voornamelijk zij die geloven dat alleen academisch
geschiedonderwijs kan leiden tot ware kennis over en inzicht in het verleden - vinden
dat tradities in het algemeen, vanwege hun verhalende vorm en ontvankelijkheid voor
manipulatie door mensen met politieke bijbedoelingen, geen historisch verantwoorde
representatie van het verleden bieden. Er zijn echter zeker ook historici die tradities
meer waarderen. Dit is dan onder andere vanwege het belang van tradities voor de
mensen die ze uitvoeren en de manier waarop zij het verleden aan het heden verbinden,
hoe historisch verantwoord de representatie dan ook moge zijn.

Doordat tradities toch een bepaalde historische achtergrond met zich mee dragen
en er veel mensen mee bezig zijn, is het wellicht de moeite waard om te bestuderen in
hoeverre de betrokkenheid bij immaterieel erfgoed kan bijdragen aan de kennis en het
besef van het verleden. Als blijkt dat betrokkenheid bij immaterieel erfgoed bijdraagt
aan de ontwikkeling van historisch besef, kan hier wellicht iets mee gedaan worden

door historici die zich bezig houden met de verspreiding van kennis over en inzicht in de

1 R. Kurin, ‘Safeguarding Intangible Cultural Heritage in the 2003 UNESCO Convention: A Critical
Appraisal’, Museum International 56 (2004) 66-77.



geschiedenis onder het publiek, ook wel public historians genoemd. Daarom zal ik voor
dit onderzoek bestuderen in hoeverre immaterieel erfgoed bijdraagt aan de
ontwikkeling van historisch besef onder jongeren. Deze groep is praktisch om te
onderzoeken, omdat jongeren nog beinvloedbaar zijn en een grotere leercapaciteit
hebben dan volwassenen. Ook zouden positieve resultaten eventueel gebruikt kunnen
worden voor de hervorming van het geschiedenisonderwijs op middelbare scholen.
Daar wordt namelijk al langere tijd door zowel leerlingen als historici om gevraagd,
zoals u zult lezen in de volgende hoofdstukken. Voor dit onderzoek zal ik mij toespitsen
op de tradities die zijn opgenomen op de Nationale Inventaris Immaterieel Cultureel
Erfgoed, waarop sinds 2012 tradities worden geplaatst die van belang zouden zijn voor
de Nederlandse samenleving. Dit is een praktische afbakening, aangezien het door mijn
stage bij het Nederlands Centrum voor Volkscultuur en Immaterieel Erfgoed (VIE), de
instantie die de verantwoordelijkheid heeft gekregen over het opstellen van de
inventaris, gemakkelijk is in contact te komen met jongeren die betrokken zijn bij de
tradities die zijn opgenomen op de inventaris.

Door middel van dit onderzoek zal ik een antwoord zoeken op de volgende vraag:
wat kunnen we zeggen over de ontwikkeling van historisch besef bij hedendaagse
jongeren van vijftien tot vijfentwintig jaar die betrokken zijn bij de tradities op de
Nationale Inventaris Immaterieel Cultureel Erfgoed? En op welke manier staat dit in
verhouding tot de rol die immaterieel erfgoed speelt bij identiteitsvorming, de
ontwikkeling van sociale cohesie en de noodzaak van verschillende soorten historische
kennis? Om deze vraag te kunnen beantwoorden zal ik in het eerste hoofdstuk de
gebruikte termen, historisch besef, immaterieel erfgoed en traditie definiéren. Dit zijn
namelijk betwiste termen, waardoor onderzoek lastig wordt als zij niet eerst afgebakend
zijn. Hierbij zal blijken dat het, om de bijdrage van immaterieel erfgoed aan de
ontwikkeling van historisch besef goed in te kunnen schatten, praktisch is om het begrip
historisch besef in te delen in vijf verschillende gradaties van ontwikkeling.

Vervolgens zal ik, in hoofdstuk 2, de theorieén bespreken die sommige historici
ertoe geleid hebben te denken dat immaterieel erfgoed onderdeel is van een zogenaamd
‘misbruik’ van de geschiedenis. Dit wordt populair gebruik van de geschiedenis
genoemd, hoewel niet iedereen van mening is dat dit gelijk staat aan misbruik.
Daarnaast zal ik, aan de hand van interviews die zijn afgenomen met jongeren die

betrokken zijn bij tradities op de nationale inventaris, analyseren of dit populaire

4



gebruik van de geschiedenis in de vorm van immaterieel erfgoed kan bijdragen aan de
ontwikkeling van de verschillende gradaties van historisch besef.

Tot slot zal ik in het derde hoofdstuk analyseren in welke mate betrokkenheid bij
immaterieel erfgoed bijdraagt aan de functies van historisch besef zoals die in hoofdstuk
1 bepaald worden, namelijk sociale cohesie, identiteitsvorming en het vermogen tot het
maken van beter geinformeerde beslissingen. Dit zal ik doen aan de hand van theorieén
over de functie van de performance van immaterieel erfgoed en de verschillende
dimensies van sociale identiteit. Deze theorieén zal ik vervolgens weer toepassen op
resultaten uit de afgenomen interviews. Hopelijk zullen we door deze uitgebreide
analyse van de bijdrage van immaterieel erfgoed aan de ontwikkeling van historisch
besef, meer te weten komen over de manier waarop historisch besef bij jongeren
ontstaat. Wellicht kunnen we er hierdoor in de toekomst zelfs voor zorgen dat

Nederland in zijn geheel iets meer historisch bewust wordt.



1. Historisch besef en de rol van immaterieel erfgoed

Het is lastig om een eenduidig antwoord te geven op de vraag wat de term ‘historisch
besef nu precies betekent. De eerste reden hiervoor is dat er vele verschillende
manieren zijn om met het verleden om te gaan, die lastig in een definitie te vatten zijn.
Daardoor houden definities van het begrip altijd een bepaald waardeoordeel in. Piet
Blaas kaartte dit probleem al in 1988 aan in zijn boek Anachronismen en historisch besef.
Volgens hem is de term veelzijdig en vaag, omdat mensen zich op vele verschillende
manieren bezighouden met het verleden en deze manieren van omgang bovendien
historisch bepaald zijn. Door te proberen ‘historisch besef te definiéren, worden
vormen van omgang met het verleden die niet in deze definitie passen gezien als
minderwaardig.?

Een tweede reden is dat de betekenis van het begrip een ontwikkeling heeft
doorgemaakt door de tijd heen. Dit heeft ertoe geleid dat in de geschiedfilosofie een
onderscheid wordt gemaakt tussen ‘premodern’ en ‘modern’ historisch besef. Onder
premodern historisch besef valt de ervaring van continuiteit, de doorwerking van het
verleden in het heden. De eigen tijd wordt gezien als een voortzetting van het
voorgaande, waarbij veranderingen slechts een tijdelijke verstoring zijn van de
natuurlijke staat.3 Modern historisch besef wordt juist gezien als de ervaring van het
heden als fundamenteel anders dan het verleden. Blaas stelde uiteindelijk dat er pas
sprake is van historisch besef, als men anachronismen onderkent. Het anachronisme
kon namelijk pas een historisch probleem worden, toen men de werkelijkheid als een
zich ontwikkelend en veranderend geheel ging zien. Hij erkent premodern historisch
besef dus niet als historisch besef.*

Het is lastig te bepalen hoe en wanneer de overgang van premodern naar modern
historisch besef precies plaatsvond. Grever en Van Boxtel speculeren dat de
breukervaring zich voor het eerst voordeed binnen een intellectuele elite rond het einde
van de middeleeuwen, waarna het moderne besef zich geleidelijk uitbreidde onder een

groter publiek. Wellicht zou dit iets te maken hebben gehad met de ontwikkeling van

2 P.B.M. Blaas, Anachronismen en historisch besef (Rotterdam 1988) 1.

3 T. Nijhuis, Structuur en contingentie: over de grenzen van het sociaaal-wetenschappelijk
verklaringsideaal in de Duitse geschiedschrijving (Assen 1996) 110-111.

4 Blaas, Anachronismen en historisch besef, IX.



een nieuw perspectief op de toekomst onder een steeds groter deel van de samenleving
in de achttiende eeuw: het idee van een maakbare toekomst. Deze nieuwe visie op de
toekomst leidde tot een nieuwe blik op het verleden. Ook hadden mensen in de
achttiende eeuw, door alle veranderingen in de industrialiserende maatschappij, het
gevoel dat de tijd steeds sneller ging, waardoor zij meer afstand ervoeren tussen het
heden en het verleden.> Koselleck zag de Franse Revolutie als het kantelpunt, omdat er
toen in korte tijd zoveel maatschappelijke veranderingen plaatsvonden dat er een
massale omslag plaatsvond in de ervaring van tijd.°

Tot slot is er nog een derde omslagpunt geweest in de kijk op het verleden, dat
volgens Blaas zou hebben plaatsgevonden in de jaren zestig. Sindsdien zou de
belangstelling vanuit het publiek voor het verleden veel vluchtiger zijn geworden dan bij
de voorgaande generaties. Volgens hem kwam dit onder andere doordat nationalisme en
verzuiling wegvielen als bron voor functionele geschiedenis. Blaas stelt dat sinds 1960
economische groei het nieuwe motto van de maatschappij werd, waardoor het gevoel
van verbondenheid met het verleden, dat volgens Huizinga de kern en het beginpunt van
historisch besef was, verdween. Die verbondenheid zou hebben geleid tot wat Huizinga
‘historische sensatie’ noemde, een beleving van de geschiedenis die vergelijkbaar is met
esthetisch genot en zorgt voor een direct contact met het verleden. Hoewel Huizinga
deze verbondenheid met het verleden zag als de kern van historisch besef,
beargumenteert Blaas dat door dit nieuwe gebrek aan verbondenheid met het verleden
een nieuwe vorm van historisch besef is ontstaan. Afstand tot het verleden creéert
volgens hem de mogelijkheid tot herinterpretatie van het verleden. Ook zou men zich er
tegenwoordig meer van bewust zijn dat er vele verschillende interpretaties van de
geschiedenis mogelijk zijn, en dat objectieve kennis over het verleden onbereikbaar is.”
Deze veelheid van interpretaties van het begrip historisch besef wijst erop dat Nietzsche
een punt had toen hij stelde: ‘[...] definierbar ist nur das, was keine Geschichte hat.’®

Toch hebben verscheidene historici een poging gewaagd. Zo stellen Grever en
Van Boxtel, dat ‘het besef dat op deze plek of in die bepaalde tijd mensen hebben geleefd

en gewerkt, het gevoel van herkenning maar misschien nog meer van vreemdheid, duidt

5 M. Grever en C. van Boxtel, Verlangen naar tastbaar verleden: Erfgoed, onderwijs en historisch
besef (Hilversum 2014) 15.

6 R. Koselleck, Futures Past: on the Semantics of Historical Time (Cambridge MA 1988) 271-288.
7 Blaas, Anachronismen en historisch besef, 1,91-102.

8 F. Nietzsche, Zur Genealogie der Moral (Leipzig 1887) 73.



op een vorm van “historisch besef”.”” Deze definitie omvat zowel het premoderne als het
moderne historisch besef, door niet alleen vreemdheid maar ook herkenning te noemen.
Blaas betrekt daarentegen alleen het moderne historisch besef bij zijn definitie, door de
nadruk te leggen op het belang van discontinuiteit. Het besef van vreemdheid is volgens
hem zo belangrijk, omdat culturen hierdoor de behoefte krijgen zich rekenschap te
geven van hun verleden. Arie Wilschut ziet historisch besef, met het oog op
geschiedenisonderwijs, als de bewuste en systematische bestudering van het verleden
die hij ‘historisch denken en redeneren’ noemt.1? Deze definitie ligt in lijn van die van
vele historici, als we Ed Jonker geloven. Hij stelt dat het professionele historisme
dusdanig streng en beperkend is, dat ‘eigenlijk alleen professionele historici ‘echt’
historisch besef kunnen hebben’. Jonker is zelf echter van mening dat historici niet het
monopolie op geschiedenis en historisch besef hebben, en dat zij neerbuigend zijn als zij
‘alledaags historisch besef” en ‘gevoelsmatige historische beleving’ minachten.!!

Omdat historisch besef als concept door mensen is bedacht, kan geen van de
genoemde definities aangewezen worden als de enige juiste. Het is gebleken dat de
omgang met het verleden op maatschappelijke schaal door de tijd heen is ontwikkeld.
Hoewel de manier waarop iemand omgaat met het verleden cultureel bepaald is, is het
echter ook iets individueels. Sommige mensen zullen het verleden zien als iets wat op
afstand staat, terwijl anderen juist wel die zogenaamde ‘historische sensatie’ voelen.
Bovendien kan niet alleen de discontinuiteit tussen verleden en heden herkend worden,
maar ook de continuiteit: alles wat in het heden bestaat, is een product van
gebeurtenissen in het verleden. Ondanks de vele ontwikkelingen, veranderingen en
wendingen is de geschiedenis nu eenmaal een lopend verhaal van oorzaak en gevolg dat
te ingewikkeld is om volledig te kunnen begrijpen.

Doordat er zoveel manieren van omgang met het verleden zijn, is het dus
onwenselijk historisch besef te krap, of misschien lberhaupt, te definiéren. Dat zou
immers, zoals Blaas al opmerkte, betekenen dat alle vormen van omgang met het
verleden die niet binnen deze definitie vallen, als onecht of minderwaardig historisch
besef worden gezien. Dit leidt mij tot de conclusie dat historisch besef in het algemeen -

als we er tenminste vanuit gaan dat het begrip nog bruikbaar is - onderverdeeld moet

9 Grever en Van Boxtel, Verlangen naar tastbaar verleden, 14-15.

10 A, H. ]J. Wilschut, ‘Geschoold historisch besef, of: de grammatica van het geschiedbeeld’ (versie
17 oktober 1998), http://members.casema.nl/wilschut/besef.htm (7 augustus 2015).

11 E. Jonker, ‘De betrekkelijkheid van het moderne historisch besef’, Bijdragen en Mededelingen
betreffende de Geschiedenis der Nederlanden 111 (1996) 1, 30-46, 43-44.



worden in verschillende gradaties. Hoewel het onderscheiden van ‘hoogtes’ van
historisch besef wellicht ook een waardeoordeel lijkt te impliceren, is het simpelweg
bedoeld om te kunnen zien op welke manier men omgaat met het verleden. De reden dat
zij gradaties genoemd worden, is dat de lagere gradaties kunnen leiden tot hogere, zoals
nog zal blijken.

Omdat voor het maken van een onderverdeling het begrip historisch besef toch
op een bepaalde manier vastgesteld zal moeten worden, zal ik voor mijn onderzoek de
volgende brede definitie hanteren: historisch besef is het al dan niet op de historische
werkelijkheid gebaseerde bewustzijn van ofwel continuiteit, ofwel discontinuiteit, ofwel
beide in de historische ontwikkelingen die hebben geleid tot de hedendaagse
werkelijkheid. Deze definitie omvat alle eerder genoemde definities, maar stelt geen
eisen aan de manier waarop dit besef tot stand of tot uiting moet zijn gekomen. In de
volgende paragraaf zal ik bespreken welke gradaties van historisch besef er zijn en hoe

zij tot stand komen.

De ontwikkeling van historisch besef in gradaties

Ed Jonker, in zijn zoektocht naar een werkbare definitie van historisch besef die niet
minachtend was tegenover de omgang van leken met het verleden, kwam tot de
conclusie dat historisch besef in drie soorten ‘historische herinnering’ op te delen is. De
eerste is de onbewuste, directe historische herinnering die sterk emotioneel is en
ervaren door middel van zintuigen; de herinnering is (bijna) te proeven, ruiken, horen of
aan te raken. Deze ervaring is wat Huizinga de historische sensatie noemt. Deze vorm
van historisch besef is persoonlijk en onvoorspelbaar. De tweede vorm is het alledaagse
historisch besef: het besef van tijdsverloop dat orde aanbrengt in ons bestaan en gericht
is op de identiteitsvorming van groepen en personen. Deze vorm is meer gestructureerd
dan historische sensatie, omdat hij collectief gedeeld wordt en bewust opgeroepen kan
worden. De informatie die de leek via verschillende media binnenkrijgt over actuele
gebeurtenissen en hun oorsprong in de geschiedenis is echter chaotisch en verwarrend,
waardoor alledaags historisch besef vrij diffuus is. De derde vorm is tot slot de
historische herinnering als ‘cultuurgoed’. Dit is een collectieve herinnering, die
duurzaam is omdat zij levens en generaties overstijgt. Deze vorm van historisch besef is
wel geordend, omdat hij weinig veranderlijk is en de benodigde historische kennis

bewust en begrijpelijk wordt aangeleerd. Deze herinnering wordt bovendien vastgelegd



in onder andere tradities en verhalen.!?

Volgens Jonker heeft deze laatste vorm van historisch besef een duidelijke
maatschappelijke functie: hij functioneert als punt van oriéntatie, kan gebruikt worden
op sociaal en politiek vlak, verschaft identiteit en bevordert de doelgerichtheid en de
mogelijkheid tot competent handelen in de huidige maatschappij.!3 Van deze functie van
collectieve herinnering is gretig gebruik gemaakt toen de snelle veranderingen in de
negentiende eeuw, veroorzaakt door de industrialisatie en de vorming van de
natiestaten, leidden tot een steeds grotere behoefte aan historisch houvast. Om deze
behoefte in te vullen is toen een nieuw verleden gecreéerd: de sociale fragmentatie en
het verlies van identiteit die gepaard gingen met de modernisering, werden opgevangen
door de constructie van lopende, mythische nationale verhalen. Deze werden door de
Franse filosoof Jean-Frangois Lyotard grand narratives genoemd.'* Om deze verhalen te
kunnen laten wortelen in de maatschappij, moesten zij onderdeel worden van de
collectieve herinnering van een nationaal verleden. Deze historische herinnering als
cultuurgoed is, zoals eerder genoemd, onder meer gestoeld op tradities. Vandaar dat bij
de nieuwe, gefabriceerde verhalen over het verleden ook nieuwe, gefabriceerde
‘tradities’ hoorden. Ik zet tradities hier tussen aanhalingstekens, omdat ook traditie een
polemisch begrip is. Hier zal ik later echter nog op terugkomen. In de loop van de
negentiende eeuw werden er in ieder geval steeds meer zogenaamde tradities
verzonnen om de nationale identiteit te versterken, een proces dat Eric Hobsbawm the
invention of tradition heeft genoemd.!> In de periode 1870-1914 culmineerde dit volgens
hem zelfs in een massaproductie van tradities door de concurrerende Europese
natiestaten, in een succesvolle poging de sociale cohesie binnen de natie te versterken
en loyaliteit op te wekken bij de burgers door hun gevoelens voor hun land te
versterken.1® Op deze manier is, met de hulp van de historici die de verhalen opstelden,
een soort valse vorm van historisch besef gecreéerd bij het publiek. Wellicht kan dit
gezien worden als de geboorte van public history, breed omschreven als de verschillende
manieren waarop geschiedenis ‘gebruikt’ wordt in de wereld, vaak gerelateerd aan

actuele kwesties - of in een krappere definitie, geschiedenis voor de ‘burgers’ die het

12 Jonker, ‘De betrekkelijkheid van het moderne historisch besef’, 30-31.
13 [bidem 32.
14 ] F. Lyotard, The Postmodern Condition: A Report on Knowledge (Manchester 1985) xxiii.
15 E. Hobsbawm & T. Ranger (ed.), The Invention of Tradition (Cambridge 1983).
16 E. Hobsbawm, ‘Mass-Producing Traditions: Europe, 1870-1914’, in: E. Hobsbawm en T. Ranger
(ed.), The Invention of Tradition (Cambridge 1983) 263-308.
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discours over geschiedenis en actuele zaken moet stimuleren en onwetendheid in de
samenleving moet bestrijden.!” Ludmilla Jordanova stelt dat de staat de oorsprong is
van public history, wat niet moeilijk te bevatten is, aangezien historici indertijd
nadrukkelijk ingezet werden om verhalen te schrijven die bedoeld waren om het grote
publiek te onderwijzen over een gemythiseerde versie van de geschiedenis van de staat,
oftewel de grand narrative van de staat.18

Deze historici, die academisch geschoold waren en ingehuurd werden om het
publiek te onderwijzen, kunnen public educators of publieksonderwijzers genoemd
worden. Deze historici zijn één van de drie types academische historici die
cultuurhistoricus Hendrik Henrichs onderscheidt. Type 1 historici zijn op zoek naar de
waarheid en verrichten puur voor de wetenschap en hun eigen interesse historisch
onderzoek. Type 2 historici zijn de publieksonderwijzers, die ervan uitgaan dat het
publiek weinig begrijpt van de discipline geschiedenis; zij denken dat het publiek de
geschiedenis ziet als een vaststaand feit, maar dat ze er misschien iets van kunnen
begrijpen als ze hun best doen. Zij leggen hun interpretatie van de geschiedenis top-
down aan het volk op. Type 3 historici waarderen juist de input van het publiek, en zien
zichzelf meer als een guide on the side die amateurhistorici adviseren bij het schrijven
van hun eigen geschiedenis. Zij geloven in de bottom-up benadering van geschiedenis.
Een en dezelfde historicus kan de rol van zowel een type 2 als een type 3 historicus
aannemen.!?

Public historians spelen een grote rol bij het ontstaan van alledaags historisch
besef en historische herinnering als cultuurgoed. Niet alleen zijn zij degenen die de
verhalen hebben opgesteld die het publiek nu kent als nationale geschiedenis, maar ook
houden =zij zich bezig met de presentatie van geschiedenis in de musea,
televisieprogramma’s, kranten, tijdschriften en boeken waar mensen hun kennis
vandaan halen. Bovendien zijn het public historians die bepalen welke kennis over de
geschiedenis behandeld moet worden op basis- en middelbare scholen. Nu komen we
aan bij een vierde soort of gradatie historisch besef, die Jonker niet heeft genoemd maar
ook niet genegeerd kan worden: het geschoolde historisch besef.

Zoals eerder is gebleken, is kennis over de geschiedenis belangrijk voor Ed

Jonkers tweede en derde vorm van historisch besef, namelijk het alledaags historisch

17 M. Huisman (persoonlijke communicatie, 8 september 2014).
18 .. Jordanova, History in Practice (Londen 2003) 155.
19 H. Henrichs (persoonlijke communicatie, 17 november 2014).
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besef en de historische herinnering als cultuurgoed. Deze kennis wordt niet alleen
opgedaan via de media, maar ook op school. Grever en Van Boxtel onderscheiden
verschillende vormen van historische kennis die bijdragen aan inzicht in de
geschiedenis en de (dis)continuiteit tussen verleden en heden. Zo is ten eerste kennis
van de woordenschat die gebruikt wordt om tijden aan te duiden - zoals de
aanduidingen voor de verschillende periodes en termen als ‘voor Christus’, ‘na Christus’
en ‘eeuw’ - van belang. Een tweede vorm is overzichtskennis van de verschillende
historische periodes en de aspecten die deze periodes karakteriseren. Ten derde is ook
kennis van belangrijke gebeurtenissen in het verleden nodig, omdat die kunnen
functioneren als referentiepunt, of zoals Grever en Van Boxtel het noemen, als
‘ankerpunt’, bij het in de tijd plaatsen van andere gebeurtenissen en ontwikkelingen.
Deze vormen van historische kennis worden allen behandeld op scholen, hoewel
tegenwoordig ook digitale platformen als Wikipedia een grote rol spelen - er vanuit
gaande dat het individu geinteresseerd genoeg is in de geschiedenis om zelf op
onderzoek uit te gaan.2?

Zij stellen echter ook dat deze kennis alleen niet voldoende is; om volgens hun
definitie historisch bewust te kunnen zijn, is het noodzakelijk de historische kennis
productief te gebruiken. Voorbeelden die zij noemen, zijn het plaatsen van
gebeurtenissen in een betekenisvol historisch verband, een context, het maken van
vergelijkingen tussen het verleden en het heden en het herkennen van karakteristieke
elementen van historische periodes in representaties van het verleden, zoals teksten,
afbeeldingen en objecten. Het is lastig om in dergelijke mate historisch bewust te
worden zonder scholing.?1

Arie Wilschut definieert geschoold historisch besef als ‘historisch denken en
redeneren’. Ongeschoold, spontaan historisch besef ziet hij niet als ‘echt’ historisch
besef. Wilschut stelt dat iedereen vanzelf een besef van verleden en heden heeft, omdat
niemand zonder herinnering kan. Dit ongeschoolde, spontane historisch besef ontstaat
volgens hem door verhalen, mythes, legendes en tradities, maar ook door populaire
films, stripverhalen en televisieprogramma’s. Deze kennis van het verleden maakt
mensen volgens hem vatbaar voor indoctrinatie, omdat zij er niet door leren afstandelijk

naar de geschiedenis te kijken. Dit is in zekere zin ook waar gebleken, aangezien de

20 H. Henrichs (persoonlijke communicatie, 24 november 2014).
21 Grever en Van Boxtel, Verlangen naar tastbaar verleden, 83.

12



nationale mythes die in de negentiende eeuw voorgeschoteld werden ook niet in twijfel
werden getrokken door het grote publiek. Het enige wat deze representaties van het
verleden volgens hem kunnen bieden, is de eerste toegang tot het verleden. Daarna is
het de taak van het geschiedenisonderwijs dit spontane besef bij te scholen. De studie
van geschiedenis moet een bewuste, systematische bezigheid worden. Toch onderschat
hij wellicht de kracht van verhalen, tradities en historische sensatie bij de verdere
ontwikkeling van historisch besef, wat nog zal blijken uit een van de casussen die
besproken worden in hoofdstuk 2.22

Wilschut heeft de totstandkoming van geschoold historisch besef samengevat in
vijf achtereenvolgende stappen. Ten eerste is het volgens hem belangrijk dat men de
dingen om zich heen ziet als historische fenomenen en er vragen over stelt. Voorbeelden
van vragen zijn: ‘wanneer is het ontstaan?’, ‘door wie is het ontstaan?’ en ‘met welke
intentie is het ontstaan?’ Daarna moet beseft worden wat feiten werkelijk zijn, namelijk
uitspraken over de werkelijkheid die onderbouwd moeten worden met bewijs.
Historische bronnen moeten niet gezien worden als vanzelfsprekend, maar als multi-
interpretabel. Vervolgens moeten de feiten voor een goede interpretatie in verband
gebracht worden met zaken die al eerder vastgesteld zijn. Is het bijvoorbeeld een
sociaal, politiek of economisch fenomeen? En waarom is het wel of niet vergelijkbaar
met hedendaagse verschijnselen? Ten vierde moet geprobeerd worden een verklaring te
vinden voor de bestudeerde fenomenen. Er moet bepaald worden waarom en waardoor
het heeft kunnen gebeuren, en wat er de gevolgen van waren. Nadat al deze stappen zijn
doorlopen, moet volgens Wilschut een eigen interpretatie en oordeel gevormd worden
over het gebeurde. Deze overkoepelende beeldvorming is de moeilijkste, maar
misschien ook wel de belangrijkste stap in de ontwikkeling van geschoold historisch
besef.?3

Volgens Wilschut kan historisch denken en redeneren geleerd worden door
langdurig en systematisch te oefenen. Hiervoor is feitenkennis nodig, maar niet zulke
gedetailleerde feitenkennis als die heden ten dage wordt aangeboden in het
geschiedenisonderwijs. Er wordt namelijk ieder jaar tijd besteed aan het leren van
zoveel mogelijk nieuwe feitjes, waardoor geen tijd meer overblijft voor kritische

beschouwing en feiten die in voorgaande jaren geleerd zijn, snel vergeten worden.

22 Wilschut, ‘Geschoold historisch besef’ (7 augustus 2015).
23 [bidem.
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Daarom moet volgens Wilschut een beperkte hoeveelheid nuttige markeringspunten
worden gekozen die goed te onthouden zijn. Deze kennis moet door de jaren heen met
regelmaat gebruikt en toegepast worden.?4

Tot slot zou nog een vijfde gradatie van historisch besef onderscheiden kunnen
worden: academisch geschoold historisch besef. Op dit niveau heeft men niet alleen
inzicht in historische ontwikkelingen en veranderingen, maar ook in de ontwikkelingen
binnen de geschiedwetenschap en het menselijk denken. Professioneel historici kunnen
de historische methode van de kritische bronnenkritiek toepassen, en kunnen
reflecteren over de verschillende mogelijke interpretaties van historische situaties. Een

klein overzicht van de vijf gradaties is te vinden in bijlage 1.

Tradities, immaterieel erfgoed en hun bijdrage aan historisch besef

Tot nu toe is verscheidene malen genoemd dat tradities bijdragen aan het ontstaan van
ongeschoold historisch besef, en dat zij niet alleen bruikbaar maar wellicht zelfs
noodzakelijk zijn bij de vorming en worteling van een historische herinnering als
cultuurgoed. Om te kunnen weten op welke manier het immaterieel erfgoed in
Nederland bijdraagt aan deze vormen van historisch besef, moet eerst bepaald worden
of immaterieel erfgoed’ gelijk staat aan ‘traditie’. Hiervoor zal dus eerst een definitie van
beide gegeven moeten worden. Vervolgens kan gekeken worden op welke manier
immaterieel erfgoed bijdraagt aan de ontwikkeling van historisch besef ten opzichte
van, of in combinatie met, historische kennis en scholing.

Het online woordenboek van Van Dale definieert ‘traditie’ als een ‘oude gewoonte
van een (grote) groep mensen’.2> Dit is een vrij brede definitie, waar veel gewoontes
onder geplaatst kunnen worden. Wat is namelijk ‘oud’, en hoeveel mensen moeten er
zijn om een groep te kunnen vormen? Antropoloog Thomas Green geeft een
bruikbaardere definitie van het begrip, namelijk: ‘een gebruik dat doorgegeven wordt
van generatie op generatie met weinig of geen veranderingen’. Deze definitie wordt
aangevuld met het idee dat de uitvoering van de traditie een connectie aangeeft en
verstevigt tussen de huidige uitvoerders van de traditie en de vorige generaties die de

traditie uitvoerden. Bovendien verbindt een traditie het heden met het verleden op een

24 A, H.]J. Wilschut, ‘Historisch besef als onderwijsdoel’, Nieuwste Tijd 2 (2002) 6, 19-33.
25 Van Dale Online, ‘Betekenis ‘Traditie”,
http://www.vandale.nl/opzoeken?pattern=traditie&lang=nn#.Vc24Zrd3-M9 (10 augustus
2015).
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identiteitsvormende manier. Een laatste belangrijk aspect van tradities, dat hen
onderscheidt van ‘normale gebruiken’, is dat de uitvoerende groep hoge symbolische
waarde aan de traditie toedicht en het gebruik een bijna sacrale rol speelt in het
wereldbeeld van deze groep.26

Een vraagstuk bij deze definitie is dat van de invented traditions: hoewel zij
wellicht geen tradities waren toen zij ‘bedacht’ werden en voorgesteld werden als
eeuwen oud, zijn zij inmiddels, als zij nog bestaan, meestal wel zo’'n honderd jaar oud.
Sinds de uitvinding van deze tradities zijn zij van generatie op generatie doorgegeven en
een rol gaan spelen in de (nationale) identiteit. Een voorbeeld is de traditie van
Koningsdag, die in 1889 voor het eerst werd gevierd als Prinsessendag op de verjaardag
van prinses Wilhelmina. Deze traditie is ontstaan omdat politici vonden dat Nederland
een nationale feestdag nodig had, en besloten dat de monarchie wel geschikt was als
bindende factor voor de Nederlandse samenleving. Toch is Koningsdag een gebruik dat
heeft bijgedragen aan de saamhorigheid en identiteit van het Nederlandse volk, zoals te
zien is wanneer een groot deel van het land in oranje over straat loopt.2”

Een ander heikel punt van deze definitie is de voorwaarde dat het gebruik ‘weinig
of niet veranderd’ is door de tijd heen. Een voorbeeld van een Nederlandse traditie die
werkelijk historische wortels heeft, is de Sinterklaastraditie. Het gebruik is zo'n
achthonderd jaar geleden ontstaan in de vorm van publieke katholieke markten, maar is
door de Reformatie geévolueerd tot huiselijke familietraditie. 22 Ondanks deze
aanzienlijke verandering, ziet het Nederlandse publiek het Sinterklaasfeest als de
belangrijkste traditie van Nederland. Dit is gebleken uit een enquéte van het Nederlands
Centrum voor Volkscultuur en Immaterieel Erfgoed. Koningsdag, toen nog
Koninginnedag, stond overigens op nummer drie.?° Grote veranderingen hoeven dus
geen doodvonnis te betekenen voor tradities, zolang deze veranderingen maar

geaccepteerd kunnen worden door degenen die de tradities uitvoeren.

26 T. A. Green (ed.), Folklore: An Encyclopedia of Beliefs, Customs, Tales, Music, and Art, Volume 1
(Santa Barbara 1997) 800.
27 Rijksoverheid, ‘Wat is Koningsdag?’, http://www.rijksoverheid.nl/onderwerpen/koninklijk-
huis/vraag-en-antwoord /wat-is-koningsdag.html (6 augustus 2015).
28 (. Kozijn, Zwarte Piet: Verkennend onderzoek naar een toekomstbestendig sinterklaasfeest
(Utrecht 2014) 17.
29 Algemeen Dagblad, ‘Sinterklaas belangrijkste Nederlandse Traditie’ (versie 14 oktober 2010),
http://www.ad.nl/ad/nl/1012 /Nederland/article/detail/1907493/2010/10/14 /Sinterklaas-
belangrijkste-Nederlandse-traditie.dhtml (10 augustus 2015).
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Tegenover Greens definitie van traditie staat de definitie van immaterieel erfgoed
zoals die is opgesteld door UNESCO, de organisatie die het Verdrag ter Bescherming van
het Immaterieel Cultureel Erfgoed heeft opgesteld. Volgens UNESCO is immaterieel
erfgoed ‘levend erfgoed’. Hetomvat voorstellingen, sociale gewoonten, rituelen,
uitdrukkingen, tradities, bijzondere vaardigheden of kennis die gemeenschappen,
groepen of soms zelfs individuen zelf erkennen als een vorm van cultureel erfgoed.
Hierbij is het belangrijk dat het wordt overgedragen van generatie op generatie en
bijdraagt aan een gemeenschappelijke identiteit.30

Hoewel UNESCO een aantal zaken noemt die naast tradities ook onder
immaterieel erfgoed geschaard kunnen worden, is het wel een vereiste dat zij van
generatie op generatie doorgegeven worden en bijdragen aan een gemeenschappelijke
identiteit, zoals ook naar voren komt in Greens definitie. Hoewel UNESCO stelt dat ook
individuen immaterieel erfgoed kunnen dragen en dit niet kan volgens Greens definitie,
is dit in de praktijk in ieder geval in Nederland niet voorgekomen. Ook is de erkenning
van de waarde van het erfgoed door de gemeenschap zelf een belangrijke factor. Tot slot
kunnen voorstellingen, sociale gewoonten, rituelen, uitdrukkingen en bijzondere
vaardigheden ook ‘gebruiken’ zijn die doorgegeven worden van generatie op generatie,
en kunnen zij dus binnen de definitie van Green passen. Hoewel ‘kennis’ niet
automatisch een gebruik genoemd kan worden, blijkt het bij het immaterieel erfgoed op
de inventaris voornamelijk in de vorm van ambachten bewaard te blijven, die wel
‘gebruiken’ zijn. Het is dus te stellen dat de definities van immaterieel erfgoed en traditie
voldoende overeenkomen om de gebruiken op de nationale inventaris tradities te
kunnen noemen. Dit gebeurt dan ook: door het Nederlands Centrum voor Volkscultuur
en Immaterieel Erfgoed (VIE) en UNESCO wordt naar deze gebruiken verwezen als ‘de
tradities op de inventaris’.3! Wellicht heeft dit iets te maken met het feit dat er geen
meervoud is van immaterieel erfgoed; aangezien niets gezegd kan worden over de
‘immaterieel erfgoeden’ van Nederland, moet toch een ander woord gevonden worden.
Tradities heeft dan een meer overkoepelende betekenis en zwaardere lading dan

voorstellingen, sociale gewoonten, rituelen, uitdrukkingen, bijzondere vaardigheden of

30 Nationale UNESCO Commissie, ‘Immaterieel Erfgoed’, http://unesco.nl/cultuur/immaterieel-
erfgoed (18 juni 2015).

31 Nationale UNESCO Commissie, ‘Eerste tradities toegevoegd aan Inventaris Immaterieel
Erfgoed’ (versie 17 oktober 2012), http://unesco.nl/artikel/eerste-tradities-toegevoegd-aan-
inventaris-immaterieel-erfgoed (10 augustus 2015).
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gebruiken. Ik heb echter geen bewijs kunnen vinden dat deze redenering over het
gebruik van het begrip ondersteunt.

In hoeverre alle gebruiken op de Nationale Inventaris voldoen aan Greens
definitie van het begrip traditie, is lastig te zeggen. Het ene gebruik wordt door een
grotere groep gedragen, terwijl het andere een langere historische achtergrond heeft. Er
kan echter wel gekeken worden naar de eisen die gesteld worden aan de tradities die
worden voorgedragen voor de inventaris: zij moeten doorgegeven zijn van generatie op
generatie, wat betekent dat zij zeker zo’'n dertig jaar oud moeten zijn (hoewel zij daar in
de praktijk vrijwel allemaal ver overheen gaan), ze moeten gedragen worden door een
gemeenschap, oftewel, een groep mensen, die het gebruik zelf voordraagt en ze moeten
onderdeel zijn van de ‘levende cultuur’.3?2 Deze elementen passen allemaal in de definitie
van Green. Bovendien wordt getoetst of de gebruiken aan deze voorwaarden voldoen,
door zowel het VIE als een onafhankelijke toetsingscommissie, voordat zij op de
Nationale Inventaris geplaatst worden.

Er zijn echter ook een aantal elementen van de definitie van Green die in de
voorwaarden voor plaatsing op de inventaris niet genoemd worden, namelijk dat de
uitvoering van de traditie een connectie aangeeft tussen de huidige uitvoerders van de
traditie en de vorige generaties, en dat de gebruiken het heden verbinden met het
verleden op een identiteitsvormende manier. Hoewel de leeftijd van de traditie wel een
factor is, lijkt de verbinding tussen verleden en heden UNESCO dus verder weinig uit te
maken. Dit is wellicht ook niet vreemd, aangezien UNESCO’s motto luidt: ‘Building peace
in the minds of men and women’. UNESCO stelt zelf dan ook dat erfgoed voornamelijk
een instrument is om verschillende volkeren te verenigen, wederzijds respect te creéren
en de herinnering van het verleden in te zetten voor een vreedzamere toekomst.33

Of de immaterieel erfgoed-gebruiken op de nationale inventaris werkelijk
tradities zijn volgens Greens definitie, zal dus moeten blijken uit de manier waarop de
uitvoerders, en in dit geval jongeren, ermee omgaan. Omdat in hoofdstuk 3 zal blijken
dat de jongeren inderdaad ervaren dat het immaterieel erfgoed waar zij bij betrokken

zijn een identiteitsvormende functie heeft, zal ik in het vervolg naar deze gebruiken

32 Nederlands Centrum voor Volkscultuur en Immaterieel Erfgoed, ‘Nationale Inventaris
Immaterieel Cultureel Erfgoed in Nederland’, http://www.volkscultuur.nl/nationale-
inventaris_40.html (11 augustus 2015).
33 UNESCO, ‘World Heritage at the Heart of UNESCO’s Peace Mandate’,
http://www.unesco.org/new/en/culture/resources/in-focus-articles/heritage-and-peace/ (11
augustus 2015).
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verwijzen met ‘tradities’. Of het feit dat zij tradities zijn, betekent dat zij automatisch
zullen bijdragen aan de ontwikkeling van historisch besef, is nog een tweede vraag.
Ondanks de terloopse opmerkingen van de genoemde auteurs over de manier waarop
tradities bijdragen aan de ontwikkeling van historisch besef, gaat er namelijk een
behoorlijke discussie schuil achter het idee van erfgoed als representatie van de
geschiedenis, ook wel aangeduid als het erfgoeddebat. Dit blijkt al enigszins uit
Wilschuts minachting voor het ‘ongeschoolde’ historische besef dat ontstaat als
resultaat van onder andere tradities, dat hij eigenlijk helemaal niet wil erkennen als
historisch besef, terwijl Jonker juist stelt dat de historische herinnering als cultuurgoed
wél een vorm van historisch besef is. Een van de redenen voor dit wantrouwen
tegenover erfgoed vanuit historici, is de mythevorming die gepaard ging met de invented
traditions, waardoor het verleden vaak te simplistisch of verkeerd wordt voorgesteld.
Een ander bezwaar dat historici hebben, is dat zowel materieel als immaterieel erfgoed
te veel gericht kan zijn op het trekken en entertainen van bezoekers, waardoor er geen
historisch verantwoorde representatie van het verleden wordt neergezet.34 In ernstige
gevallen, wanneer entertainment het hoofddoel is, zou dit zelfs disneyfication van het
verleden genoemd kunnen worden.35 Tot slot durft David Lowenthal zelfs te zeggen dat
erfgoed fundamenteel verschilt van geschiedenis, omdat geschiedenis gebaseerd is op
harde feiten - hoewel dit natuurlijk ook betwijfeld kan worden, aangezien geschiedenis
een kwestie van interpretatie is — en erfgoed op geloof. Voor het geloof in een bepaald
verleden, kan het juist nuttig zijn een paar feitjes te verzinnen, terwijl een historicus zijn
reputatie op het spel zet als hij dingen gaat verzinnen. Lowenthal vindt dit iets positiefs.
Het doel van erfgoed is volgens hem namelijk niet er iets van te leren, maar er iets van te
worden: een groep met een gezamenlijke identiteit. Ondanks zijn positieve instelling,
betekent dit dus dat ook Lowenthal ervan overtuigd is dat erfgoed geen bron is van

historisch besef.3¢6

34 R. Lumley, '"The debate on heritage reviewed', in: G. Corsane (ed.), Heritage, Museums and
Galleries (New York 2004) 15-27.
35 L. Smith, 'The discourse of heritage', in: L. Smith (red.), Uses of heritage (London 2006) 11-43,
41.
36 D. Lowenthal, ‘Fabricating Heritage*’, History and Memory 10 (1998) 1, 5-24.
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De functie van historisch besef

Nu vastgesteld is hoe historisch besef in verschillende gradaties tot stand komt, rest ons
nog de vraag waar het dan voor dient. Helaas zijn er een aantal verschillende,
tegenstrijdige ideeén over het nut van historisch besef en is het ook bij deze kwestie niet
eenvoudig of zelfs mogelijk om een eenduidig antwoord te geven. Een probleem dat al
naar voren is gekomen, is de kwestie van identiteitsvorming. Jonker stelt namelijk dat
historisch besef in de tweede en derde gradatie gericht is op en leidt tot
identiteitsvorming. Hij stelt ook dat tradities hier een onderdeel van zijn en eraan
bijdragen. Lowenthal zegt echter dat tradities niet kunnen bijdragen aan historisch
besef, maar dat dat ook niet hoeft omdat zij bedoeld zijn voor identiteitsvorming. Het
probleem ligt hier bij hun verschillende definities van historisch besef. Om de functie
van historisch besef te kunnen bepalen, zal ik dan ook uitgaan van de reeds gegeven
definitie en het idee van de verschillende gradaties van historisch besef.

Volgens historicus Jorn Riisen heeft historisch besef een oriénterende functie,
waardoor mensen de huidige tijd kunnen duiden vanuit het verleden om zo beter
geinformeerde beslissingen te kunnen maken over de toekomst.3” Deze interpretatie
doet denken aan de oude opvatting dat de geschiedenis de leermeesteres van het leven
was: historia magistra vitae. Deze uitspraak is zo’n tweeduizend jaar geleden gedaan
door Cicero, en betekende dat men uit de geschiedenis kon leren hoe vandaag de dag
gehandeld moest worden. Sindsdien is deze gedachte het uitgangspunt geweest van de
geschiedschrijving. Hier werd echter een einde aan gemaakt toen Leopold von Ranke in
1824 stelde dat historici tevreden moesten zijn met het simpelweg ‘bloss zeigen wie es
eigentlich gewesen’. De geschiedenis leerde ons volgens hem niets over het hedendaagse
leven, en het vak zou alleen gericht moeten zijn op het achterhalen van de werkelijkheid.
Ook dit standpunt is inmiddels echter achterhaald, en historici zijn vandaag de dag van
mening dat het niet mogelijk is objectief vast te stellen hoe het verleden werkelijk was;
het enige wat we kunnen doen is zo goed mogelijk onderzoek doen, terwijl we ons
bewust zijn van onze eigen partijdigheid, maar toch proberen een solide interpretatie te
leveren die gebaseerd is op bronnenkritiek.38 Riisen bedoelde met deze oriénterende

functie van het verleden dan ook niet dat men uit het verleden kan leren dat als iets toen

37 ]. Riisen, ‘Historical consciousness: Narrative Structure, Moral Function, and Ontogenetic
Development’, in: P. Seixas (ed.), Theorizing Historical Consciousness (Toronto 2004) 63-85, 66-
68.
38 |, Kalela, Making History: The Historian and Uses of the Past (Londen 2012) 15, 37.
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op een bepaalde manier gedaan werd, dat nu ook zo gedaan kan worden en dan dezelfde
resultaten zal opleveren. Hij bedoelde juist dat iemand door het verleden te begrijpen,
ook zichzelf en zijn opties beter kan begrijpen omdat hij of zij weet welke
ontwikkelingen hebben geleid tot de huidige situatie. Deze instelling over het nut van
geschiedenis wordt tegenwoordig ook meegegeven aan nieuwe geschiedenisstudenten.
Er zou gezegd kunnen worden dat hoe hoger de gradatie van historisch besef is,
des te meer dit besef bijdraagt aan het vermogen geinformeerde beslissingen te maken.
Dit heeft invloed op twee levenssferen: de interne en externe sfeer. Op extern niveau zijn
mensen zich er, door hun historisch besef, van bewust dat hun levens een tijddimensie
hebben en dat door mensen gecreéerde omstandigheden tijdelijk zijn. Op intern niveau
beseffen mensen zich dat menselijke denkwijzen en mentaliteit historisch bepaald zijn,
waardoor zij meer zelfbegrip ontwikkelen. Op deze manier ontwikkelt zich een
historische identiteit waardoor, volgens Riisen, het ‘zelf’ uitgebreid kan worden tot
buiten het eigen leven, tot het geheel waar mensen deel van uitmaken. Hieronder vallen
onder andere familie, verenigingen, bewegingen en gemeenschappen. Door identificatie
met deze groepen, die ieder ook een eigen geschiedenis hebben, kan het individu het
eigen in de ruimte en tijd beperkte leven ontstijgen.3° Daarnaast, zoals duidelijk werd
met het concept van de invented traditions, kan historische identiteitsvorming niet
alleen leiden tot een beter intern en extern begrip van het heden, maar ook tot sociale
cohesie binnen de maatschappij. In hoeverre immaterieel erfgoed kan bijdragen aan

deze functies van historisch besef, zal ik bespreken in hoofdstuk 3.

Aan het erfgoeddebat is nog lang geen einde gekomen, waardoor het lastig is om
uitspraken te doen over de capaciteit van immaterieel erfgoed in het algemeen als
historische representatie. Wel kan het voor verheldering zorgen om in te zoomen op
datgene wat immaterieel erfgoed volgens velen zo ongeschikt maakt voor de
ontwikkeling van historisch besef: de verdraaiing van de historische werkelijkheid en
het gebruik, of de ‘consumptie’, ervan voor entertainment en identiteitsvorming. In het
volgende hoofdstuk zal ik ingaan op de cultuurhistorische theorieén aangaande dit
zogenaamd populaire gebruik van immaterieel erfgoed, en hen toetsen aan de vormen
van historisch besef die jongeren die betrokken zijn bij immaterieel erfgoed

tentoonstelden tijdens interviews.

39 Rusen, ‘Historical consciousness’, 66-68.
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2. Immaterieel erfgoed als populaire omgang met het verleden

Sinds de jaren tachtig van de twintigste eeuw wordt erfgoed steeds meer ingezet als
toeristische attractie. Cultuurhistoricus Robert Lumley vertelt dat de Engelse lokale
autoriteiten het idee van erfgoed als onderneming stimuleerden, om zo toeristen aan te
trekken en de plaats op de kaart te zetten. Hierdoor ontstond echter een debat over de
vorm waarin erfgoed gepresenteerd moest worden aan het publiek: lokale toerisme-
experts wilden het gebied zo aantrekkelijk en entertainend mogelijk maken, en hoefden
het daarbij niet zo nauw te nemen met de historische feiten, terwijl conservatoren de
bezoekers juist wilden entertainen door middel van een authentieke en
waarheidsgetrouwe ervaring van het verleden.#? Ook UNESCO keurt toerisme als doel
van de bescherming van immaterieel erfgoed af, en wijst op de mogelijke negatieve
gevolgen van toenemend erfgoedtoerisme: ‘increased tourism could have a distorting
effect, as communities may change heritage to suit tourists’ demands, or create
differences among groups or communities by recognizing one living expression and not
another.” Het is opvallend dat UNESCO het probleem van toerisme op deze manier
verwoordt, aangezien de organisatie zelf ook een selectie maakt voor de internationale
inventaris. Hierdoor erkent UNESCO dus de ene ‘levende uiting’ wel, en de andere niet.
Wel wordt hierbij benadrukt dat de inventaris slechts dient om het bewustzijn van
immaterieel erfgoed te verhogen, en niet om exclusiviteit of excellentie aan te geven.
UNESCO stelt bovendien dat toerisme wel geoorloofd is, als het kan bijdragen aan het
beschermen van erfgoed zonder de betekenis ervan te veranderen. Dit sluit aan op het
doel van de inventaris.*!

Erfgoedtoerisme kan gezien worden als een vorm van ‘populaire geschiedenis’,
door Jerome de Groot gedefinieerd als de betrokkenheid bij het discours van
geschiedenis door populaire media als televisie, computerspellen en internet, maar ook
door de re-enactment, het naspelen, van historische gebeurtenissen.#? Door de nadruk

die gelegd wordt op de ‘ervaring’ van het verleden, gepaard met de entertainende

40 Lumley, 'The debate on heritage reviewed', 23.
41 UNESCO, ‘Frequently Asked Questions: How can intangible cultural heritage be internationally
recognized under the Convention?’, http://www.unesco.org/culture/ich/index.php?pg=00021
(22 juni 2015).
42 ]. de Groot, ‘Empathy and Enfranchisement: Popular Histories.', Rethinking history 10 (2006)
391-413, 391.
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waarde van het aanschouwen van (immaterieel) erfgoed, kan erfgoedtoerisme goed
onder deze parapluterm geschaard worden. Maar erfgoedtoerisme is maar één vorm
van het populaire gebruik van immaterieel erfgoed: jongeren lijken vaak gebruik te
maken van immaterieel erfgoed om hun nostalgische gevoelens te stillen en
geéntertaind te worden. Het historische aspect van de tradities is vaak niet hetgeen wat
hen ertoe aanzet betrokken te raken. Maar betekent dit dan ook dat zij helemaal niet
meéér historisch bewust worden door hun betrokkenheid bij immaterieel erfgoed? In dit
hoofdstuk zal ik bespreken welke ontwikkelingen ertoe geleid hebben dat de
geschiedenis in het algemeen en immaterieel erfgoed in het bijzonder in toenemende
mate op populaire manieren gebruikt en geconsumeerd worden, en welke standpunten
cultuurhistorici hebben aangenomen ten opzichte van deze ontwikkelingen. Ook zal ik
door middel van een aantal casussen onderzoeken of en op welke manieren dit
populaire gebruik van immaterieel erfgoed heeft bijgedragen aan de ontwikkeling van

historisch besef.

Geschiedenisles: ervaring en betrokkenheid

De Amerikaanse historici Roy Rosenzweig en David Thelen hebben in 1998 de
conclusies uit hun onderzoek naar de historische kennis van de Amerikaanse bevolking
gepubliceerd in The Presence of the Past. Popular Uses of History in American Life. Zij
stellen dat, hoewel verondersteld wordt dat het publiek ongeinteresseerd is in en
onwetend is over het verleden, er eigenlijk veel mensen gepassioneerd zijn over het
verleden. Deze ‘leken’ op het gebied van geschiedenis leggen alleen niet de nadruk op de
inhoud, maar op de ervaring van het verleden. Daardoor zijn zij vaak voornamelijk
gefocust op persoonlijke en familieverhalen. Volgens Rosenzweig zorgt dit ervoor dat
het publiek vaak perspectief mist, en is het dan ook de rol van de public historian om het
grote verhaal te vertellen.*3 Hoewel op deze theorie een aantal dingen aan te merken
zijn - Rosenzweig en Thelen maken bijvoorbeeld nauwelijks onderscheid tussen
interesse voor familiegeschiedenis en de geschiedenis van hobby’s, en kennis over de
geschiedenis op grotere schaal* - lijken hun conclusies bijzonder toepasbaar te zijn

voor de manier waarop jongeren met het verleden omgaan. John Fielding, een

43 R. Rosenzweig, ‘Everyone a historian’, in: R. Rosenzweig en D. Thelen, The Presence of the Past:
Popular Uses of History in American Life (New York 1998) 177-189.
44 M. Kammen, 'Carl Becker Redivivus: Or, is Everyone really a Historian?', History and Theory 39
(2000) 230-242.
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geschiedenisdocent die vierentwintig jaar heeft gedoceerd op een middelbare school en
veertien jaar aan de Queen’s University in Canada, omschrijft deze insteek van jongeren

treffend:

‘It is easier to comment on how not to teach history than it is on how to teach it. I
only have to recall the hundreds of negative reactions from adults when I told them I

non

am a history teacher. "Oh! That was my worse subject." "I hated history." "History

nn

was boring." "Names and dates, that's all it was." and "I can't remember any of it!" To

my question, why didn't they like history, their response was one of the following:
memory work, recall, list of names and dates, not relevant, didn't interest them,
teacher talked all the time, and we didn't do anything. On the other hand, one can
also learn how history was taught effectively from the 1 or 2 people out of 10 who
loved history in school. Their teachers took them on field trips, they recreated
history through drama, the teacher was a great storyteller, they had great
discussions - the teachers made it interesting. These people often described their

history learning with the word engaging.’45

Uit deze reacties blijkt dat jongeren bijzonder ontvankelijk zijn voor historische
sensatie, de eerste gradatie van historisch besef: de manier waarop zij kunnen meeleven
met het gebeurde en even als het ware meegenomen worden naar vroegere tijden. Dit
gevoel wordt voornamelijk opgewekt door directe ervaring van en betrokkenheid bij het
verleden. Jongeren kunnen zich niet identificeren met de daadwerkelijke kennis over de
geschiedenis - wat er precies gebeurde, waar en in welk jaartal - als deze niet in een
aansprekende verhaalvorm gegoten wordt. Dit wijst erop dat Wilschuts stappenplan
waarschijnlijk bij weinig jongeren zou werken, als er niet eerst een beroep wordt
gedaan op dat ongeschoolde historisch besef waar hij zo op neerkijkt.

Waar Rosenzweig en Thelen gelijk in lijken te hebben, is dat schoolboeken weinig
doen om interesse bij scholieren te stimuleren. Daarin wordt namelijk meer aandacht
besteed aan de feitelijke inhoud dan aan de ervaring van de geschiedenis, waardoor niet
gezorgd wordt voor betrokkenheid tussen heden en verleden.* Immaterieel erfgoed

kan daarentegen, door middel van de verhaalvorm die van ‘vroeger’ naar nu loopt,

45 ]. Fielding, ‘Engaging Students in Learning History’, Canadian Social Studies 39 (2005),
www.quasar.ualberta.ca/css.
46 D. Thelen, ‘A Participatory Historical Culture’, in: R. Rosenzweig en D. Thelen, The Presence of
the Past: Popular Uses of History in American Life (New York 1998) 190-207.
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zorgen voor een gevoel van continuiteit tussen heden en verleden. Daardoor biedt het
een kans om jongeren zich betrokken te laten voelen bij de geschiedenis.*’” Een goed
voorbeeld van dit fenomeen is de passie van Tjade, een jongere die de opleiding tot
vrijwillig molenaar heeft afgerond. Hij vertelde dat zijn vader, zelf een vrijwillig
molenaar, hem tegen zijn wil had opgegeven voor de opleiding. Hoewel hij het

oorspronkelijk niet zag zitten, heeft het hem naar eigen zeggen snel gegrepen:

‘Een molen is eigenlijk een heel groot zeilschip, alleen je gaat nergens heen. Maar
de schepen uit de zeventiende eeuw zijn allemaal vergaan, en molens zijn zo
ongeveer het enige uit die tijd wat nog steeds zo werkt als toen. Dus ik voel me
altijd een soort VOC-kapitein. Zeker als je echt aan het malen bent, zeker in een
oliemolen, waar heel veel gebeurt - er gaan allemaal balken heen en weer, en grote
tandwielen - dan is het is best wel cool om dat te bedienen. Als ik dat aan het doen

ben, dan heb ik het gevoel dat ik in de geschiedenis sta.’

Sinds hij begon aan de opleiding, raakte Tjade steeds meer geinteresseerd in de
geschiedenis van de molen. Hij kon dan ook een half uur vertellen over de functies van
alle verschillende molens en de manieren waarop zij hadden bijgedragen aan de
economische groei van Nederland. Hij had niet alleen historische kennis opgedaan als
gevolg van zijn historische sensatie, maar ook een aantoonbaar inzicht ontwikkeld in de
ontwikkelingen in de Nederlandse geschiedenis van de zeventiende eeuw tot nu. Hoewel
hij deze kennis niet via school heeft opgedaan, zouden zijn kennis en inzicht onder
geschoold historisch besef geschaard kunnen worden. Tjade studeerde ten tijde van het
interview zowel archeologie als biologie, en overwoog in de toekomst onderzoek te gaan
doen naar ‘molenarcheologie’, een discipline die nog niet bestaat maar volgens hem wel
veel zou bijdragen aan de kennis van de geschiedenis van Nederland.*® Tjade’s passie
voor de geschiedenis van de molen doet denken dat Huizinga’s theorie van historische
sensatie als de kern van historisch besef in ieder geval voor sommige mensen opgaat. De
nadruk op experience, die bij het populaire gebruik van de geschiedenis centraal staat en
een groot onderdeel is van betrokkenheid bij immaterieel erfgoed, blijkt dus een

bijdrage te kunnen leveren aan de groei van historisch besef naar hogere gradaties.

47 C. Wulf, “The Performativity and Dynamics of Intangible Cultural Heritage’, in: C. Brosius en K.
Polit (ed.), Ritual heritage and identity (Londen 2011) 76-96.
48 ]. Kreuning (persoonlijke communicatie, 30 mei 2015).
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De bijdrage van de ervaring van immaterieel erfgoed aan de kennis van de
geschiedenis, bleek ook uit andere interviews met jongeren die betrokken zijn bij
immaterieel erfgoed. Van de in totaal zeventien geinterviewde jongeren, was er niet één
die geen idee had van de historische oorsprong van zijn of haar traditie. Alle jongeren
konden in meerdere of mindere mate vertellen op welke manier hun traditie ontstaan
was, en wisten hier vaak ook historische context bij te noemen. Zo wisten Levi en Kevin,
deelnemers aan de Metworstrennen in Boxmeer, bijvoorbeeld dat het niet gebruikelijk
was dat het ‘normale’ volk meedeed aan de normaliter elitaire paardenrennen.#® Een
ander voorbeeld is de twaalfjarige Robert, die traditionele Sint Maartenliedjes op een
moderne manier uitvoert tijdens de Sint Maartenviering in Utrecht door ze te rappen; hij
kon de legende van de heilige Sint Maarten vertellen zonder na te hoeven denken.>?
Hoewel de jongeren meer bezig waren met de huidige betekenis van de tradities, bleken
zij toch van de geschiedenis op de hoogte te zijn. Hieruit blijkt dat immaterieel erfgoed,
door jongeren te betrekken bij de historische ontwikkeling van de traditie, kan
bijdragen aan de kennis van historische gebeurtenissen en de (dis)continuiteit tussen
verleden en heden. Deze kennis heeft bijgedragen aan hun alledaagse historisch besef en
hun historische herinnering als cultuurgoed, waardoor zij zichzelf en de wereld om hen
heen iets beter begrijpen. Zo zijn zij zowel op intern als op extern niveau historisch

bewuster geworden.

Agency en participatie

Een belangrijk aspect van betrokkenheid bij het verleden, dat ook Rosenzweig en Thelen
noemen, is dat het publiek informatie niet simpelweg wil opnemen zoals het wordt
aangeboden, maar er op een participatieve manier mee wil omgaan. Uit bovenstaand
citaat van John Fielding blijkt dat leerlingen geschiedenis het leukst vonden als zij zelf
konden participeren in onder andere discussies en re-enactments. Rosenzweig en Thelen
volgen met deze theorie het populistische perspectief van filosoof John Fiske, die stelt
dat agency - het persoonlijk kunnen uitoefenen van invloed op de ‘macht’ en de vrijheid
je aan de (culturele) hegemonie te onttrekken>! - een hoofdingrediént is bij het bepalen
van de verspreiding en het bezit van populaire cultuur. Informatie komt het beste aan,

wanneer het via een door het publiek verkozen medium wordt aangeboden. De reden

49 L. Hinke en K. Knuiman (persoonlijke communicatie, 31 mei 2015).
50 R. Prins (persoonlijke communicatie, 21 mei 2015).
51 E. P. Thompson, The Making of the English Working Class (Londen 1963) 3.
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dat televisie, kranten, (recreatieve) boeken en films volgens Fiske zo populair zijn, is
omdat hun aard als media het de gebruiker toestaat hen te gebruiken zoals zij dat zelf
willen. Deze media kunnen hun mening niet opdringen aan de mensen die ze gebruiken,
en kunnen ook niet beinvloeden op welke manier zij ontvangen worden in het dagelijks
leven. Op die manier kunnen de gebruikers zelf bepalen wat zij belangrijk vinden en hoe
zij er zelf instaan.>2

Het belang dat het publiek hecht aan de eigen participatie kan verklaard worden
door de opkomst van de televisie in de jaren vijftig. Cary Carson vertelt in The End of
History Museums: What's Plan B? dat historische musea al sinds de jaren zeventig last
hebben van een daling in bezoekersaantallen. Het feit dat deze neerwaartse trend al
decennia oud is, en dus niet een fenomeen van de laatste paar jaren, is volgens hem een
signaal dat nieuwe generaties niet meer op dezelfde manier leren als de generaties voor
wie musea in de jaren vijftig en zestig zijn opgericht. Dus wat is er veranderd in de
manier waarop mensen hebben geleerd te leren in de afgelopen veertig of vijftig jaar?

Carson beschrijft het als volgt:

‘People who know about these things argue that television not only revolutionized
communications, politics, entertainment, and the family dinnertable; it also
catapulted every couch potato into the epicenter of world events. For the first time
in human history news coverage was instantaneous, prodigious, and above all visual.
The miracle of television in the 1950s started our profound transformation from
vicarious learners, many times removed from events, into virtual eyewitnesses who
now arrive at crime scenes, battlefields, and crash sites sometimes ahead of the
ambulances. In addition, television pioneered the conjuring act that put us, the

viewers, at the center of unfolding historical events.’53

Door deze nieuwe kijk op de wereld, waarbij iedereen middenin zelfgekozen situaties
kon komen te staan, veranderde de manier waarop men informatie verzamelde en
verwerkte. Volgens antropoloog Thomas de Zengotita ontstond er een ‘culture of
performance’ waar mensen zich toe aangetrokken voelden, omdat de media ervoor
zorgden dat zij zich belangrijk voelden door hen achter de schermen uit te nodigen. Het

verschil tussen realiteit en representatie werd zo langzaamaan vervaagd. Hierdoor

52 . Fiske, Understanding Popular Culture (London 1989) 158.
53 C. Carson, 'The End of History Museums: What's Plan B?', The Public Historian 30 (2008) 9-27,
20.
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gingen mensen verwachten en uiteindelijk zelfs eisen dat hun docenten hen gelijke
partners zouden maken in hun educatie.>*

Hoewel de behoefte aan participatie en agency sinds de jaren vijftig bij alle
leeftijdsgroepen groter is geworden, is deze behoefte de laatste decennia bij jongeren
exponentieel gegroeid. Niet alleen kregen zij, net als de rest van het publiek, meer
behoefte aan participatie en agency door de opkomst van de televisie, maar ook eisten
zij meer gezag doordat de jongerencultuur steeds dominanter werd binnen de
Nederlandse maatschappij. Het is lastig te zeggen in hoeverre deze ontwikkelingen aan
elkaar gerelateerd zijn, hoewel YoungWorks, een bureau voor jongerenonderzoek en -
communicatie, wel een verband heeft gelegd tussen de groeiende dominantie van
jongerencultuur sinds 1995 en de opkomst van MTV en andere jongerenzenders op
televisie.>®

Een bekendere theorie over de groeiende dominantie van jongeren is die van het
wereldwijde fenomeen van ‘generatie Y'. Volgens de Amerikaanse historici Neil Howe en
William Strauss zijn de millennials, zoals zij de leden van de generatie noemen, geboren
tussen 1982 en 2002. Doordat zij zo beschermd en afgeschermd van kritiek zijn
opgevoed door de baby boomers (geboren 1946-1961) en de leden van generatie X
(geboren 1961-1981), zouden zij volgens Howe en Strauss veel zelfvertrouwen hebben
en ambitieus, vooruitstrevend en teamgericht zijn. Ook zou generatie Y ruimdenkender
zijn dan generatie X en de baby boomers.>¢

Doordat jongeren ambitieuzer zijn en meer zelfvertrouwen hebben gekregen,
wordt de relatie tussen ouders en kinderen tegenwoordig meer getypeerd door dialoog
dan door bevelen en gehoorzamen. Daarom hebben jongeren nu meestal de
mogelijkheid zelf te kiezen wat zij willen doen met hun leven. Veel jongeren hebben
bijvoorbeeld de kans te gaan studeren, waardoor zij niet meer automatisch het beroep
van hun ouders over hoeven te nemen. Voor de ambachten op de Nationale Inventaris
heeft dit ertoe geleid dat steeds minder jongeren het vak leren, zoals is gebleken uit een
enquéte die is afgenomen onder de vijfenzeventig immaterieel erfgoed-
gemeenschappen van Nederland. Deze gemeenschappen werden allen gevraagd hoeveel

jongeren betrokken waren bij hun tradities, en of deze jongeren ook een rol speelden in

54 T. de Zengotita, ‘Attack of the Superzeroes. Why Washington, Einstein, and Madonna can’t
compete with you’, Harper’s Magazine 1855 (2004) 35-42.
55 M. van Rijn (persoonlijke communicatie, 13 juni 2015).
56 N. Howe en W. Strauss, Millennials Rising: The Next Great Generation (New York 2000).
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de organisatie of alleen deelnamen aan de activiteiten. In bijlage 2 wordt verteld op
welke manier deze enquéteresultaten tot stand zijn gekomen en in bijlage 3 is te zien
welke tradities geschaard zijn onder ambachten. Als de informatie in bijlage 4 (het
aantal tradities per categorie) wordt vergeleken met die in bijlage 5 (het aantal jongeren
per categorie), is te zien dat er inderdaad relatief erg weinig jongeren betrokken zijn bij
de ambachten op de inventaris.

Daarnaast heeft de groeiende dominantie van jongeren ervoor gezorgd dat zij
niet meer zomaar accepteren wat professionals en public historians hen vertellen.
Jongeren willen serieus genomen worden en eigen inbreng kunnen leveren. Hierdoor
zou het voor de ontwikkeling van hun interesse in geschiedenis helpen als public
historians en geschiedenisdocenten de instelling van type 3 historici zouden aannemen
en initiatief vanuit jongeren zouden verwelkomen en stimuleren. Immaterieel erfgoed
blijkt op deze manier ook interessanter te worden voor jongeren, zoals ook is gebleken
uit de gegevens van de enquéte: in de grafiek in bijlage 6 zijn de tradities per categorie
ingedeeld aan de hand van het aantal betrokken jongeren. Daarin is te zien dat er in
totaal zes tradities zijn waarbij meer dan tweehonderd jongeren betrokken zijn. Bij vijf
van deze tradities waren er jongeren actief in de organisatie, zoals te zien is in bijlage 7.
Van de drieéndertig tradities waarbij minder dan tweehonderd jongeren betrokken
waren, waren er slechts bij tien tradities jongeren actief in de organisatie. Hoewel een
onderzoek van dit kleine formaat slechts een beperkte wetenschappelijke bewijswaarde
heeft, kan hier wellicht toch voorzichtig uit
geconcludeerd worden dat jongeren  sneller
geinteresseerd raken als zij zelf inspraak mogen
hebben.

Een goed voorbeeld van een traditie die op deze
manier meer jongeren heeft getrokken, is die van de
Papierknipkunst uit Urk. De vereniging van
papierknippers had de afgelopen jaren de grootste
moeite jongeren te interesseren voor de kunst van het

knippen van papieren tafelkleedjes, portretjes en

‘degelijke’ tafereeltjes, en telde in het begin van 2015
slechts veertien jeugdleden. Toen de vereniging dit jaar

Abeelding 1: Lord of the Rings knipsel
besloot jongeren te vragen zelf voorbeelden te leveren, vaneenjongerevan de Papierknipkunst
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werden de leden verbaasd door de verscheidenheid aan nieuwe, ‘populaire’
voorbeelden: de jongeren hadden afbeeldingen van onder andere draken, Lord of the
Rings (zie afbeelding 1) en Mega Mindy meegenomen, en wilden de knipproducten
gebruiken om hun agenda’s te versieren en visitekaartjes te ontwerpen. Doordat de
jongeren hun eigen draai konden geven aan de traditie, meldden zich binnen een half
jaar zo’n zestig jongeren aan voor de knipcursus. Elishéba (16), een van de betrokken
jongeren, vertelde dat ze Urk beter leerde kennen door haar omgang met de andere
knippers, omdat knippen echt iets van Urk was en vooral de ouderen veel verhalen
vertelden. Daardoor wist zij bijvoorbeeld van Jan de Knipper, een in Urk beroemde
kunstenaar die zijn geld verdiende met de verkoop van zijn knipsels. Haar kennis over
de geschiedenis bleek toch niet erg diepgaand: toen ik vroeg wanneer Jan de Knipper
leefde, was haar antwoord ‘ergens tussen 1600 en 2000’. Ook bleek zij weinig inzicht te
hebben in de ontwikkelingen in de geschiedenis van Urk. Uit haar opmerking dat zij Urk
beter heeft leren kennen sinds zij is begonnen met het papierknippen, zou echter wel
afgeleid kunnen worden dat de traditie, ondanks de nieuwe populaire insteek, bij haar

heeft bijgedragen aan haar alledaagse historisch besef.

De consumptie van geschiedenis door groeiende nostalgie
Jerome de Groot stelt in Consuming History dat het aanbieden van geschiedenis voor
consumptie - het gebruik van de geschiedenis met als enige doel entertainment, zoals in
films, videospellen en zelfs pornografie - het publieke besef van historische
ontwikkelingen kan vergroten.>? Andere historici, waaronder David Lowenthal en
Patrick Joyce, bekritiseren het gebruik van geschiedenis als ‘koopwaar’ en moedigen
historici aan zich te verzetten tegen de macht van de massale kapitalistische markt. >8
Hoewel de consumptie van geschiedenis wellicht gerechtvaardigd zou zijn als het een
zekere mate van historisch besef met zich meebrengt, is het nog maar de vraag in
hoeverre dit het geval is.

De consumptie van geschiedenis is op het moment booming business. De
maatschappij wordt bijna beheerst door nostalgie, en als een gevolg daarvan worden de

hippiemarkten, historische films en historische realityseries in rap tempo uit de grond

57]. De Groot, Consuming History: Historians and heritage in contemporary popular culture
(Abingdon 2009) 1-5.
58 P. Joyce, ‘The gift of the past: towards a critical history’, in: K. Jenkins, S. Morgan en A.
Munslow (ed.), Manifestos for History (Abingdon 2007) 88-97, 97, D. Lowenthal, The Past is a
Foreign Country (Cambridge 1985).
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gestampt. Vooral de jongeren in de maatschappij willen terug naar de puurdere manier
van leven die zij denken te kunnen vinden in het verleden. Een heel zichtbaar onderdeel
van deze nostalgische gevoelens is de trend van het ‘pure’ voedsel. Waar al in de jaren
zestig van de twintigste eeuw bredere interesse ontstond voor biologische landbouw,
heerst er vandaag de dag een ware onvrede in de maatschappij over het gebruik van
pesticiden en plastic. Op de vraag waarom hij zelf groenten verbouwt in zijn eigen
moestuintje, antwoordde Pascal (22), een jongere die actief betrokken is bij de traditie
van het wecken: ‘Dan weet je tenminste wat je eet’.> Hij is niet alleen in dit sentiment,
want het wantrouwen tegen de massaproductie achter supermarkten is groter dan
00it.%0

Ook op verspilling van eetbaar voedsel wordt fronsend neergekeken. Het succes
van de Utrechtse organisatie OverVers is hier een goed voorbeeld van. OverVers begon
in 2012 met een maandelijks diner, dat wordt bereid uit voedsel dat de organisatoren
gratis mogen ophalen bij supermarkten en lokale boeren. Dit voedsel wordt door
supermarkten ‘afgedankt’ omdat de houdbaarheidsdatum verstreken is, en door boeren
vaak omdat het niet voldoet aan de esthetische normen. Zo zitten er regelmatig ‘siamese’
tomaatjes en kromme komkommers tussen de voorraad. Dit voedsel is desondanks
prima eetbaar, en doet gasten nadenken over de maatschappelijke voorkeur voor een
goed uiterlijk boven een goede inhoud. Inmiddels zijn de diners steeds populairder
geworden. OverVers organiseert nu bovendien naast de diners nog andere uitjes en
activiteiten, en ook zijn er op festivals OverVers-kraampjes te vinden. Met hun slogan
‘weet wat je (niet) eet’, speelt de organisatie slim in op het huidige verlangen naar het
authentieke, pure en eenvoudige van pre-industriéle tijden.6!

Marketingstrategen maken dankbaar gebruik van deze trends. Historische
sleutelwoorden als ‘ambachtelijk’, ‘puur’, ‘authentiek’ en ‘traditioneel’ worden te pas en
te onpas gebruikt in advertenties en tijdschriften. Dit kan geweten worden aan het feit
dat jongeren, door hun natuurlijke onzekerheid over hun plek in de wereld, vaak

conservatiever zijn dan over het algemeen van hen gedacht wordt. Vasthouden aan hoe

59 P. Giling (persoonlijke communicatie, 31 mei 2015).
60 ]. Bouma, ‘Consument wantrouwt groene slogan’ (versie 9 december 2013),
http://www.trouw.nl/tr/nl/4492 /Nederland/article /detail /3558984 /2013 /12/09/Consument
-wantrouwt-groene-slogan.dhtml (26 juni 2015); R. Bodelier, ‘Biologisch eten is goed fout’
(versie 22 september 2013),
http://www.trouw.nl/tr/nl/4332 /Groen/article/detail/3513959/2013/09/22 /Biologisch-
eten-is-goed-fout.dhtml (26 juni 2015).
61 QverVers, http://oververs.nl/ (23 juni 2015).
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dingen ‘vroeger’ gingen, geeft jongeren het gevoel van stabiliteit in een turbulente,
veranderende maatschappij. Hierdoor voelen zij vaak nostalgie naar het verleden dat zij,
onder andere door het bestaan van immaterieel erfgoed, zien als een ‘rustige’ en veilige
plaats. 2 De werkelijke ervaring van het verleden komt namelijk niet tot uiting door de
beoefening van tradities: wanneer jongeren zich verbonden voelen met het verleden
doordat zij ‘ambachtelijk’ hun eigen voedsel aan het wecken zijn, voelen zij niet de
omstandigheden die geleid hebben tot de noodzaak van het wecken. Zij zijn niet bang
dat ze in de winter geen voedsel meer zullen hebben en honger zullen lijden als ze er
niet voor zorgen dat zij hun voedsel zelf conserveren, want als ze even geen zin in
hebben om er tijd aan te besteden, halen ze hun voedsel wel gewoon bij de supermarkt.
De werkelijke ervaring van het verleden, waar werk, honger en oorlog onder vallen, kan
dus niet gevat worden simpelweg door de beoefening van immaterieel erfgoed.®3

Het is dus aannemelijk om te zeggen dat de nostalgie die gepaard gaat met
immaterieel erfgoed, zonder de aanvulling van historische kennis, geen toereikende
representatie biedt van de geschiedenis en niet zal leiden tot inzicht in historische
ontwikkelingen. Betekent dit dan dat het nostalgisch gebruiken van de geschiedenis
altijd gezien moet worden als ‘misbruik’ van het verleden? Volgens Harvard-professor
Svetlana Boym is dit niet automatisch het geval. Zij onderscheidt twee vormen van
nostalgie: restorative nostalgia en reflexive nostalgia. De eerste vorm is volgens Boym
schadelijk voor de omgang met het verleden, omdat er geprobeerd wordt het verleden
precies zoals het was in het heden te recreéren. Hierbij wordt geen rekening gehouden
met de veranderende maatschappij en de veranderende functies van hetgeen
geprobeerd wordt te bewaren. Een voorbeeld is wanneer men stug vasthoudt aan het
handmatig maken van een voorwerp, dat beter, mooier en efficiénter machinaal
geproduceerd kan worden. Hier is niets mis mee als het gaat om de recreatieve en

cognitieve waarde van het ambacht, maar zou schadelijk kunnen zijn als bijvoorbeeld de

62 Doordat het jongerenbrein nog niet volledig ontwikkeld is, kunnen jongeren minder
verbanden leggen tussen de twee hersenhelften dan volwassenen. Hierdoor hebben zij er meer
moeite mee de emoties van anderen in te schatten, keuzes op logica te baseren in plaats van op
emoties, en op lange termijn te plannen. In combinatie met de voor de puberteit typerende
hormoonschommelingen, leidt dit bij veel jongeren tot onzekerheid over hun eigen capaciteiten
en hun rol in de maatschappij. Hierdoor kunnen zij soms krampachtig vasthouden aan dingen
die ‘veilig’ aanvoelen; bekende gebruiken zoals tradities. W. Groenen, B. Delmee en ]. Lieftink,
‘Hoe Versla ik de PlayStation?’ (Amsterdam 2011) 16-17.
63 Lumley, 'The debate on heritage reviewed', 15-25.
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toekomst van een bedrijf of zelfs de maatschappij athangt van de efficiéntie van de
productiemethode.

De tweede vorm van nostalgie, ‘reflexieve nostalgie’, kan volgens Boym juist
bevorderlijk zijn voor de omgang met het verleden. Reflexieve nostalgie maakt
alternatieven voor hedendaagse gebruiken zichtbaar, waardoor gereflecteerd kan
worden op het heden door middel van kennis over het verleden. Deze vorm van
nostalgie is dus niet alleen bruikbaar voor kennis over de huidige maatschappij, maar
draagt ook bij aan het historisch besef dat onder Wilschuts definitie van ‘geschoold’
historisch besef zou vallen, ook al hoeft er niet per se sprake te zijn van scholing.
Reflectie is namelijk een cruciaal onderdeel van deze gradatie van historisch besef.%* Van
welke vorm van nostalgie sprake is, is afthankelijk van de individuen en de
gemeenschappen die de traditie uitvoeren. Zo lijkt bijvoorbeeld de manier waarop Levi
(16), fanatiek deelnemer aan de Metworstrennen in Boxmeer, zijn traditie ziet,
behoorlijk ‘restauratief’. Hij vertelt dat de traditie is ontstaan doordat een freule in de
zeventiende eeuw met haar koets van de weg is geraakt en toen gered werd door drie
Boxmeerse jonggezellen. De freule was toen zo dankbaar dat zij paardenrennen
organiseerde voor de jonggezellen uit de plaats, terwijl paardenrennen normaal
gesproken alleen voor de elite waren. Op de vraag of hij het niet ouderwets vond om
vrouwen uit te sluiten van de traditie, stelt hij: ‘Als we van het verhaal afwijken, en
bijvoorbeeld vrouwen of getrouwde mannen mee laten doen, dan slaat de hele traditie
nergens meer op.’®> Wat hij niet in beschouwing neemt, is dat juist de afwijking van de
norm door het toelaten van een ‘andere’ groep - het ‘gewone’ volk, en niet alleen de elite
- een belangrijk aspect van het verhaal is. Toelating van vrouwen en getrouwde mannen
tot de paardenrace, zou wellicht meer in lijn zijn met de moraal van het verhaal dan de
weigering de traditie te veranderen. De manier waarop de Metworstrennen worden
uitgevoerd, leidt in ieder geval bij deze jongere dus niet tot reflectie op de huidige
maatschappij; het negeren van de ontwikkeling van vrouwenemancipatie in Nederland,
wordt gerechtvaardigd met de simpele opmerking dat het ‘traditie’ is dat alleen
ongetrouwde mannen met de race mee mogen doen.

Een jongere die door middel van zijn traditie wel reflecteert op de huidige

maatschappij, is Tjade, de vrijwillige molenaar. Hij vertelt: ‘We kunnen niet voor eeuwig

64 S. Boym, The future of nostalgia (New York 2001) 3-71.
65 L. Hinke en K. Knuiman (persoonlijke communicatie, 31 mei 2015).
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doorgaan zoals we dat nu doen. Op een gegeven moment raakt de olie op, en dan hebben
we andere bronnen van energie nodig. Molens produceren al honderden jaren
duurzame energie, en door het ambacht in stand te houden kunnen we hier in de
toekomst weer van leren.’® Wellicht heeft dit verschil echter wel met opleidingsniveau
te maken. Tjade doet een universitaire studie en kan daardoor geleerd hebben te
reflecteren, terwijl Levi nog op de middelbare school zit. Zoals Wilschut al opmerkte,
zijn middelbare scholen er juist op gericht de scholieren steeds meer feiten te laten
onthouden, in plaats van hen kritisch te leren reflecteren. Dat is doorgaans wel het
streven op universiteiten. Uit deze enkele casus kan echter niet vastgesteld worden of
onderwijs daadwerkelijk de grootste factor is bij het reflectief inzetten van nostalgie, ten
opzichte van bijvoorbeeld persoonlijke instelling of intelligentie. Hier is nog geen
onderzoek naar gedaan, hoewel recentelijk wel gesuggereerd is dat reflexieve nostalgie
andersom juist in het onderwijs gebruikt kan worden als middel om kritischer te leren
reflecteren, zowel op eigen gevoelens als op actuele kwesties.6” Het moet wel gezegd
worden dat Tjade, in vergelijking met de andere zestien ondervraagde jongeren,
uitzonderlijk veel wist van de geschiedenis van zijn traditie en een bovengemiddeld
inzicht vertoonde in het verloop van historische ontwikkelingen. Van deze andere
jongeren is niet bekend welke opleidingen zij volgden, hoewel ongeveer twee op de drie

van middelbare school-leeftijd was.

Hoewel cultuurhistorici terecht wantrouwig kunnen zijn over de populaire omgang met
het verleden, blijkt deze ‘consumptie’ van de geschiedenis door jongeren in een aantal
gevallen en op bepaalde manieren te kunnen leiden tot reflectie en historisch besef. De
ervaring van de geschiedenis blijkt een historische sensatie op te kunnen wekken die
interesse kan opwekken in de geschiedenis, en de kennis die vaak gepaard gaat met
populair gebruik van de geschiedenis en betrokkenheid bij immaterieel erfgoed, draagt
bij aan hun alledaags historisch besef en hun historische herinnering als cultuurgoed. In
het volgende hoofdstuk zal ik kijken of en op welke manier betrokkenheid bij
immaterieel erfgoed kan bijdragen aan de functies van historisch besef, namelijk
identiteitsvorming, wat leidt tot een beter begrip van het zelf en de maatschappij, en

sociale cohesie.

66 Kreuning (persoonlijke communicatie, 30 mei 2015).
67 M. Zembylas, Emotion and Traumatic Conflict: Reclaiming Healing in Education (Oxford 2015)
217.
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3. Functies van historisch besef: identiteit en sociale cohesie

In de vorige hoofdstukken zijn een aantal redenen besproken dat cultuurhistorici zich
veel bezig hebben gehouden met de vraag of immaterieel erfgoed, als ‘populaire’ en
tegenwoordig vaak ‘geconsumeerde’ vorm van geschiedenis, wel een verantwoorde
representatie van het verleden is. Hoewel wellicht gezegd kan worden dat dit niet het
geval is, vanwege de mythevorming die gepaard gaat met tradities en de manier waarop
de geschiedenis wordt ingezet voor entertainment, is gebleken dat betrokkenheid bij
immaterieel erfgoed toch kan bijdragen aan de vorming van historisch besef. Uit
interviews is gebleken dat jongeren, ondanks hun behoefte aan authenticiteit en
historische ervaring, meer geinteresseerd zijn in de manier waarop immaterieel erfgoed
hen persoonlijk verbindt met het verleden, en informatie geeft over de manier waarop
de geschiedenis hen gevormd heeft. Dit ligt in lijn met de gedachtegang van Raphael
Samuel, pionier van de bottom-up geschiedenis, die stelt dat de rol van geschiedenis is
om ons begrip van het heden te historiseren, en ons meer bewust te worden van onze
eigen historische bepaaldheid.®® Zowel de culturele en politieke identiteit van een land -
in dit onderzoek toegespitst op Nederland - als de individuele identiteit van haar
burgers is namelijk in grote mate gevormd door historische ontwikkelingen en de
manier waarop deze gezien worden in het heden. In dit hoofdstuk zal blijken dat
jongeren immaterieel erfgoed vaak koppelen aan hun eigen identiteit en die van hun
omgeving. Bovendien geven zij identiteitsvorming vaak aan als de reden dat immaterieel
erfgoed behouden moet worden. Aangezien zowel verscheidene historici als UNESCO de
bijdrage die immaterieel erfgoed levert aan identiteitsvorming noemt als belangrijke
reden om tradities door te geven aan volgende generaties, is het interessant te
bestuderen of en in welke mate jongeren hier ook daadwerkelijk mee bezig zijn.®°

In dit hoofdstuk zal ik ten eerste bespreken hoe in de cultuurhistorische
wetenschap gedacht wordt over de rol van immaterieel erfgoed bij identiteitsvorming.
Hiervoor zal ik eerst het concept van performance behandelen, omdat dit concept sterk

gelinkt is aan identiteitsvorming. Vervolgens zal ik een aantal casussen behandelen

68 R. Samuel, Theatres of Memory: Past and Present in Contemporary Culture (Londen 1994) 8.
69 UNESCO, ‘Frequently Asked Questions: Why should we safeguard it?’,
http://www.unesco.org/culture/ich/index.php?pg=00021 (22 juni 2015).
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waarbij jongeren spreken over de identiteitsvormende aard van het immaterieel erfgoed
waar zij bij betrokken zijn. Uit deze casussen zal bovendien blijken dat jongeren veel
waarde hechten aan de manier waarop immaterieel erfgoed verschillende culturen kan
verbinden en voor sociale cohesie kan zorgen. Zoals in hoofdstuk 1 is besproken,
worden identiteitsvorming en sociale cohesie gezien als twee belangrijke functies van
historisch besef. Tot slot zal ik dan ook bespreken wat deze twee gevolgen van
betrokkenheid bij immaterieel erfgoed betekenen voor de ontwikkeling van historisch

besef bij jongeren.

De performative turn

De performative turn, die plaatsvond rond de jaren zeventig, heeft het wetenschappelijke
beeld van immaterieel erfgoed sterk beinvloed. Het concept van performance gaat ervan
uit dat de realiteit een sociale constructie is, en dat alle menselijke gebruiken
‘uitgevoerd’ worden. ledere actie kan dus gezien worden als een publieke presentatie
van het zelf. Hoewel menselijk gedrag ontstaat uit individuele keuzes, wordt het ook
bepaald door de context waarin het plaatsvindt. Richard Schechner, de oprichter van de
discipline ‘performance studies’, onderscheidt twee vormen van performance. De eerste,
‘is-performance’, is een omkaderd evenement waarbij mensen iets uitvoeren omdat het
conventie of traditie is. De vormen van immaterieel erfgoed die op de Nationale
Inventaris staan, vallen grotendeels onder deze categorie. De tweede vorm, ‘as-
performance’, verwijst naar de gebruiken die mensen ‘uitvoeren’ in het dagelijks leven.
Hoewel bij performance studies voornamelijk wordt gericht op de laatste categorie, zijn
er ook nieuwe inzichten gekomen over de eerste.”?

Zo worden uitingen van immaterieel erfgoed nu bestudeerd als gebruiken van
communicatie en interactie. Veel immaterieel erfgoed-gebruiken, zoals de Passiespelen
en het Zomercarnaval, worden als het ware uitgevoerd op een ‘podium’. Door
gezamenlijk te ‘performen’ worden sociale cohesie en intimiteit binnen een
gemeenschap gecreéerd. Zo onderscheidt die gemeenschap zich van anderen, niet alleen
door de gedeelde kennis maar ook door de culturele handelingen waarmee zij die kennis

performen. De gemeenschappen zijn de kaders waarbinnen culturele uitingen

70 R. Schechner, Performance Studies. An Introduction (New York 2006) 38.
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plaatsvinden, en vormen zo een systeem van communicatie en interactie. Op deze
manier wordt cultuur uitgedragen en doorgegeven.”!

De Duitse antropoloog Christoph Wulf stelt dat gebruiken van immaterieel
cultureel erfgoed essentieel zijn voor de vorming en uitvoering van religie, maatschappij
en gemeenschap, politiek, de economie, kunst, cultuur en educatie. Doordat immaterieel
erfgoed een connectie creéert tussen verleden, heden en toekomst, maakt het zowel
continuiteit als (de ervaring van) verandering mogelijk. Immaterieel erfgoed-gebruiken
worden dan ook steeds belangrijker in het huidige politieke klimaat, dat op veel delen
van de wereld gekarakteriseerd wordt door debatten over de desintegratie van het
sociale, het verlies van waarden en de zoektocht naar culturele identiteit. Wulf verwacht
dat immaterieel erfgoed de kloof tussen individuen, gemeenschappen en culturen zal
overbruggen. Dit komt doordat het context en zekerheid biedt in een maatschappij waar
men door toenemende individualisatie, virtualisatie en simulatie steeds meer het gevoel
ervaart van verlies van culturele identiteit en authenticiteit.”?

Dat immaterieel erfgoed de kloof tussen verschillende gemeenschappen zal
kunnen overbruggen, is niet in alle gevallen even vanzelfsprekend. Hoewel er
ongetwijfeld veel overeenkomsten te vinden zijn tussen verschillende culturen, wordt
dit niet altijd zo ervaren door de mensen die deel uitmaken van de betreffende
gemeenschappen. Een midwinterhoorn heeft bijvoorbeeld volgens een buitenstaander
veel gemeen met een alpenhoorn en een didgeridoo, maar voor degenen die de
instrumenten maken en gebruiken zijn er oneindig veel verschillen aan te wijzen.”3 Zij
zijn namelijk gemaakt van andere soorten hout, hebben een andere vorm, klinken
anders, worden anders gebruikt en hebben een andere geschiedenis. Juist het gevoel van
culturele identiteit dat samenhangt met immaterieel erfgoed, kan ervoor zorgen dat
mensen de overeenkomsten tussen hun eigen cultuur en die van een ander nauwelijks
opmerken. Dit heeft te maken met het concept van othering: het definiéren en
onderscheiden van dat wat eigen is door het te distantiéren van het andere. Door als het
ware de ‘ander’ te creéren, wordt die groep of dat individu geobjectiveerd, waardoor de

complexiteit en subjectiviteit van de groep en het individu niet in beschouwing worden

71 C. Wulf, ‘The Performativity and Dynamics of Intangible Cultural Heritage’, in: C. Brosius en K.
Polit (ed.), Ritual heritage and identity (Londen 2011) 76-96, 78.

72 Wulf, ‘The Performativity and Dynamics of Intangible Cultural Heritage’, 78.
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genomen. Othering gaat vaak gepaard met identiteitsvorming, maar bevordert onbegrip
tussen culturen.”4

De Poolse historicus John Skrzypaszek onderschrijft Wulfs theorie van de
desintegratie van het sociale in de maatschappij en het verlies van culturele identiteit.
Hij stelt dat, in een proces dat hij cultural distancing noemt, de snelle veranderingen op
het gebied van culturele demografie, technologie en educatie en de impact van
globalisering en multiculturalisme het hedendaagse leven geisoleerd hebben van de
geschiedenis. Hij brengt immaterieel erfgoed in verband met de drie eigenschappen van
sociale identiteit die theoloog Santiago Guijarro heeft opgesteld: de cognitieve,
evaluatieve en affectieve dimensie.”> De cognitieve dimensie is het ‘weten dat je deel
uitmaakt van een groep, de evaluatieve is de vergelijking met andere groepen, waarbij
verschillen worden benadrukt (othering) en de affectieve dimensie bestaat uit de
gevoelens van emotionele gehechtheid aan de groep. Skrzypaszek stelt dat het uitvoeren
van immaterieel erfgoed méér betekent dan slechts het naspelen van het verleden; het
betekent het ‘herleven’ van deze elementen in het vroegere proces van
identiteitsvorming, die nog steeds toepasbaar zijn op het hedendaagse proces.”® Uit de
volgende casussen zal blijken hoe deze elementen van identiteitsvorming door middel

van immaterieel erfgoed bijdragen aan het historisch besef van jongeren.

Politieke spanningen: casus Sinterklaasfeest

Minderheden hebben vaak de neiging hun tradities te koesteren als een soort politieke
oppositie tegen de dominante cultuur. Deze dominante cultuur krijgt, zowel nationaal
als internationaal gezien, meer erkenning, wat voor spanningen kan zorgen bij de
minderheidsgroepen.”” Toch ligt hier juist ook een kans om meer tolerantie, begrip en
respect te creéren tussen verschillende culturele groeperingen. Een heel sprekend
Nederlands voorbeeld van een traditie die voor politieke spanningen zorgt, is het
Sinterklaasfeest. De discussie omtrent de al dan niet racistische aard van Zwarte Piet,

het hulpje van Sinterklaas, ontstond in de jaren tachtig van de twintigste eeuw bij de

74 F. Dervin, ‘Cultural identity, representation and othering’, in: J. Jackson (ed.), The Routledge
handbook of language and intercultural communication (Londen 2011) 181-194, 187.
75 S. Guijarro, ‘Cultural Memory and Group Identity in Q’, Biblical Theology Bulletin 37 (2007) 90-
100, 93.
76 ]. A. Skrzypaszek, ‘Intangible Heritage and its Role in the Formation of Social and Cultural
Identity’, Theology Papers and Journal Articles (Cooranbong 2012) 1491-1498.
77 A. van der Zeijden, 'De Politiek Van Immaterieel Erfgoed: Een Besprekingsartikel', Tijdschrift
voor Geschiedenis 124 (2011) 369-379.
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Surinaams-Nederlandse gemeenschap in Nederland. Suriname was in 1975
onafhankelijk geworden, waardoor veel Surinamers naar Nederland zijn verhuisd. Pas in
2008 laaide de discussie maatschappijbreed op, door een tentoonstelling in het Van
Abbemuseum in Eindhoven over het discriminatoire karakter van Zwarte Piet.
Sindsdien is er veel discussie over geweest via zowel traditionele als sociale media, op
zowel persoonlijk als parlementair niveau. In een enquéte van het VIE in 2010 wezen de
ondervraagden Sinterklaas aan als de belangrijkste Nederlandse traditie. Volgens Gabor
Kozijn, erfgoeddeskundige bij het VIE en de Rijksdienst voor Cultureel Erfgoed (RCE),
zien Nederlanders Sinterklaas en Zwarte Piet als onlosmakelijk onderdeel van de
Nederlandse identiteit.”®

Identiteit blijkt ook voor jongeren een belangrijke beweegreden te zijn voor
deelname aan de discussie. In een opinieartikel voor One World, een tijdschrift voor
‘mondiaal denken en groen doen’, schrijft Henna Goudzand Nahar, een Surinaams
schrijfster, dat het standpunt van Surinaamse jongeren in de traditie een bewijs is dat zij

volledig geintegreerd zijn in Nederland:

‘Kinderen van deze zwarte medelanders weigeren nog langer mee te doen aan het
stille protest van hun ouders, en willen opmerkingen die zij beledigend vinden niet
langer stil in een hoekje verwerken. Dat hoeft ons niet te verbazen. Deze jongeren zijn
in Nederland geboren. Hoe warm de gevoelens ook zijn voor het geboorteland van
hun ouders, voor deze jongeren is Nederland hun thuisland en hier willen ze ook
geaccepteerd worden. Deze jongeren zijn voor 100 procent geintegreerd in de
Nederlandse samenleving, want met de acties rond Zwarte Piet eisen ze hun plek op

in deze samenleving.'79

Het feit dat deze jongeren van Surinaamse afkomst zich Nederlands voelen, betekent dus
dat zij niet meer gezien willen worden als ‘anders’ dan de blanke jongeren. In de
cognitieve dimensie weten zij dat zij deel uitmaken van de groep ‘Nederlanders’; in de
affectieve dimensie voelen zij zich gehecht aan Nederland en de Nederlandse identiteit.
In de evaluatieve dimensie zien zij echter verschillen tussen de groep blanke
Nederlanders en hun eigen groep van gekleurde Nederlanders. Zij willen ingesloten

worden in de Nederlandse identiteit, maar hebben het gevoel dat de groep blanke

78 Kozijn, Zwarte Piet, 19.
79 H. Goudzand Nahar, ‘Discussie over Zwarte Piet? Integratie geslaagd’ (versie 22 november
2014), http://www.oneworld.nl/opinie/discussie-over-zwarte-piet-integratie-geslaagd (21 juni
2015).
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Nederlanders hen buitensluit door het othering dat gepaard gaat met het fenomeen
Zwarte Piet.

Jongeren van Nederlandse afkomst blijken langzaamaan van mening te
veranderen over de toekomst van Zwarte Piet. Uit een enquéte onder het EenVandaag
jongerenpanel in oktober 2013 gaf 86% van de jongeren aan niet te kunnen begrijpen
dat mensen met een donkere huidskleur Zwarte Piet als discriminerend kunnen
ervaren, en 89% was van mening dat het uiterlijk niet aangepast moest worden.?? In een
vergelijkbare enquéte onder het EenVandaag jongerenpanel in 2014, gaf 95% aan de
discussie ‘zat’ te zijn. 77% wilde nog steeds liever niet dat het uiterlijk van Zwarte Piet
zou worden aangepast, maar 57% dacht dat het nog steeds mogelijk zou zijn de traditie
voort te zetten als er kleine aanpassingen werden doorgevoerd. Dit in tegenstelling tot
volwassenen, waarvan slechts 36% dacht dat het mogelijk was aanpassingen door te
voeren zonder met de traditie te breken. 69% van de jongeren verwacht dat de
traditionele Piet over tien jaar uit het straatbeeld verdwenen is.8!

Uit deze resultaten blijkt dat jongeren, zoals het millennials betaamt,
ruimdenkender zijn dan volwassenen als het gaat om aanpassing van hun traditie. Dit
zou echter ook kunnen komen doordat jongeren de discussie niet ‘leuk’ vinden, en de
aanpassingen liever gewoon zouden doorvoeren dan er nog tien jaar over te
discussiéren. Toch blijkt uit deze insteek dat jongeren, wellicht doordat zij nog minder
gevormd zijn dan volwassenen of misschien inderdaad omdat zij deel uitmaken van
generatie Y, beter kunnen nuanceren dan volwassenen en meer open staan voor
discussie over erfgoed. Dit wil niet zeggen dat zij minder sterke gevoelens hebben over
hun erfgoed. Aangezien blanke Nederlanders zelf niet het gevoel hebben dat zij mensen
buitensluiten, blijkt de discussie over Zwarte Piet zich voor hen vooral in de affectieve
dimensie te bevinden: zij hebben een sterk gevoel van emotionele gehechtheid aan de
traditie, en zijn bang voor verlies van culturele identiteit als deze te veel verandert. Zij
willen niet zomaar iedere aanpassing doorvoeren, maar staan bijvoorbeeld wel open
voor het idee van een ‘roetpiet’, een Piet met roetvegen op zijn gezicht. Jongeren geven

hierbij aan dat het verhaal dat zij van kinds af aan hebben meegekregen dan in tact blijft,

80 Kozijn, Zwarte Piet, 23.
81 M. Koekenbier (ed.), Jongeren: Zwarte Piet-discussie verpest Sinterklaas’ (versie 4 december
2014), http://1vjongerenpanel.eenvandaag.nl/uitslagen/55784 /jongeren_zwarte_piet_discussie
_verpest_sinterklaas (22 juni 2014).
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en de betekenis van Zwarte Piet voor hen dus niet verandert.82 Ook Manuela, een
jongere die half Nederlands is en een getinte huid heeft, geeft aan dat roetpieten een
goede oplossing zouden zijn. Zij voelde zich als kind al gediscrimineerd omdat zij op de
basisschool de rol van Zwarte Piet toebedeeld kreeg, ‘omdat zij gelukkig niet geschminkt
hoefde te worden’. Zij stelt dat kinderen dus wel de link leggen tussen Zwarte Piet en
mensen met een donkere huidskleur, maar vindt het acceptabel als Zwarte Piet zo wordt
aangepast dat hij er niet meer uitziet alsof hij een donkere huidskleur heeft.83

Zoals bij alle discussies, zijn er ook bij deze zowel jongeren als volwassenen die
bij hun standpunt blijven en weigeren om in dialoog te gaan. Toch blijkt dat er zeker
jongeren zijn die, ondanks hun emotionele belangen bij de rol die Zwarte Piet speelt in
de Nederlandse identiteitsvorming, bereid zijn te discussiéren over de toekomst van hun
erfgoed en openstaan voor veranderingen. Dat is maar goed ook, want de discussie loopt
steeds hoger op. Public historians en erfgoeddeskundigen hebben, als type 2 historici,
geprobeerd het publiek te onderwijzen over de veranderlijkheid van tradities in het
algemeen en de Sinterklaastraditie in het bijzonder. Ineke Strouken, directeur van het
VIE, heeft mensen op het hart gedrukt hun mening te nuanceren en te onthouden dat het
in de aard van tradities ligt om veranderlijk te zijn. Zij was degene die het idee van de
roetpiet voorstelde als compromis tussen beide partijen. Het mocht echter niet baten: de
enige resultaten waren een lading hate mail en doodsbedreigingen aan haar adres en
een nieuw discussiepunt voor het debat.8* Ook heeft Strouken met de insteek van een
type 3 historicus discussiemiddagen georganiseerd waarbij beide partijen aanwezig
waren, in de hoop dat zij zelf tot een werkbare oplossing zouden komen. Ook dit heeft
helaas niet tot resultaten geleid.8>

Uit deze casus is gebleken dat het vermogen van immaterieel erfgoed om bij te
dragen aan identiteitsvorming, mensen niet alleen dichterbij kan brengen maar ook uit
elkaar kan drijven. Hoewel de voor- en tegenstanders zich misschien onderling verenigd

voelen, staan zij door deze discussie verder van elkaar af dan anders het geval zou zijn

82 Koekenbier (ed.), ‘Jongeren: Zwarte Piet-discussie verpest Sinterklaas’ (22 juni 2014).

83 L. van Vliet (ed.), ‘Kind legt wél link tussen Zwarte Piet en huidskleur’ (versie 16 november
2013), http://1vjongerenpanel.eenvandaag.nl/uitslagen/47839/_kind_legt_w_l_link_tussen_
zwarte_piet_en_huidskleur_ (22 juni 2013).

84 Omroep Brabant, ‘Doodsbedreigingen aan adres Ineke Strouken van kenniscentrum om
uitspraken 'Roetpiet’, geen aangifte’ (versie 6 september 2014),
http://www.omroepbrabant.nl/?news/216420482/Doodsbedreigingen+aan+adres+Ineke+Stro
uken+van+kenniscentrum+om-+uitspraken+Roetpiet,+geen+aangifte.aspx (12 augustus 2015).
85 [. Strouken (persoonlijke communicatie, 10 juni 2015).
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geweest. Het feit dat othering nodig is voor het creéren van een groepsidentiteit is
wellicht niet zo'n probleem als iedereen tevreden is met zijn indeling, maar kan een
pittig maatschappelijk probleem veroorzaken wanneer mensen niets liever willen dan
‘erbij horen’. In dit geval zou geschoold historisch besef misschien de oplossing kunnen
zijn; doordat de voorstanders van Zwarte Piet er zo van overtuigd zijn dat de traditie het
niet zou overleven als de figuur afgeschaft zou worden, en zij bovendien het idee hebben
dat Zwarte Piet ‘altijd al’ onderdeel is geweest van de Sinterklaastraditie, staan zij niet
open voor veranderingen. Wellicht zou hier verandering in komen als zij op de hoogte
waren van het feit dat het Sinterklaasfeest, in de achthonderd jaar dat het gevierd wordt,
talloze grote veranderingen heeft ondergaan en dat Zwarte Piet pas ongeveer

honderdvijftig jaar lang onderdeel uitmaakt van de traditie.86

Cohesie tussen verschillende culturen: casus Zomercarnaval

Waar de Zwarte-Pietdiscussie in zekere zin afstand creéert tussen mensen met
verschillende culturele achtergronden - maar ook dialoog mogelijk maakt - kan
immaterieel erfgoed ook verschillende culturen dichter bij elkaar brengen. Cayenne (25)
is een jongere van Curagaose en Dominicaanse komaf die in Nederland is opgegroeid, in
Lelystad. Zij is koningin van haar carnavalsgroep, Passionada, en is bezig met de
voordracht van het Zomercarnaval voor de Nationale Inventaris Immaterieel Cultureel
Erfgoed. Deze traditie ontstond toen studenten van Arubaanse en Antilliaanse
achtergrond de behoefte kregen een traditie te vieren die zij van huis uit hadden
meegekregen. Cayenne zegt dat carnaval in haar bloed zit, omdat het op Curagao, waar
haar moeder vandaan komt, heel uitbundig gevierd wordt. Haar moeder heeft van kleins
af aan meegedaan, en de passie voor de traditie aan haar doorgegeven.

Het Zomercarnaval heeft een negatieve reputatie, doordat gelovigen de traditie
associéren met kwaadaardige offerrituelen en er soms ook doden vallen - hoewel dit
laatste volgens Cayenne te maken heeft met standaard zomerverschijnselen als
uitdroging - maar eigenlijk zorgt het juist voor verbondenheid tussen verschillende
culturen. Zij vertelt: ‘Er zijn nu zoveel spanningen onder verschillende nationaliteiten,
maar bij het zomercarnaval is het mogelijk om alle problemen onderling te vergeten,

met elkaar te dansen en gezellig te doen. Eerst heette de traditie Antilliaans

86 Kozijn, Zwarte Piet, 17; J. Helsloot, ‘De oudst bekende naam van Zwarte Piet: Pieter mé knecht’,
in: Nieuwsbrief Meertens Instituut (2011).
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Zomercarnaval, maar juist omdat [de organisatie] er meer mensen bij wilde betrekken is
de naam veranderd naar gewoon Zomercarnaval.’87

De religieuze oorsprong van carnaval speelt eigenlijk niet meer zo’'n belangrijke
rol bij het doorgeven van de traditie, maar het beoefenen ervan heeft wel veel te maken
met de culturele identiteit van de betrokkenen. De traditie is bij Antilliaanse jongeren in
Nederland ontstaan door de behoefte aan een terugkeer naar hun roots, hun historische
identiteit, en het immateriéle erfgoed van thuis bleek hen de bevestiging te geven waar
zij naar op zoek waren. De traditie wordt op de Antillen gewoon gevierd in de winter,
rond dezelfde tijd dat carnaval in Nederland gevierd wordt. Daar is het dan echter
hetzelfde weer als hier in de zomer, waardoor de viering van carnaval in Nederland niet
te vergelijken bleek te zijn. De jongeren hebben daarom besloten de traditie in de zomer
te gaan vieren en het uit te voeren op dezelfde manier als de traditie die zij kenden van
thuis werd uitgevoerd.®® De organisatie van het Zomercarnaval maakte oorspronkelijk
gebruik van othering om de eigen identiteitsvorming in de evaluatieve dimensie te
versterken. Later hebben waarschijnlijk de emotionele gehechtheid aan de groep
‘Nederlanders’ in de affectieve dimensie en het verlangen naar inclusie ervoor gezorgd
dat de insteek van de traditie veranderde. Cayenne vertelt dat zij vaak leeftijdgenoten
die nog twijfelen of ze willen gaan, vanwege de slechte reputatie, overhaalt om te komen
kijken. Wanneer zij dan inderdaad gegaan zijn, stelt zij dat zij naderhand altijd positief
zijn over de traditie en gezellige, verwelkomende sfeer.

Waar het uitvoeren van de Sinterklaastraditie door ouders en de Nederlandse
maatschappij aan de jongeren wordt doorgegeven, is het Zomercarnaval in Nederland
typisch een traditie ‘voor en door jongeren’. De studenten die ermee begonnen zijn
vonden in hun immaterieel erfgoed een bevestiging van hun identiteit, en de jongeren
die het vandaag de dag nog uitvoeren voelen zich er verantwoordelijk voor dat het in de
toekomst blijft bestaan. Door de traditie voor te dragen voor de Nationale Inventaris, is
Cayenne als jongere dus actief betrokken bij de bescherming van een traditie die
bijdraagt aan de identiteit van Nederlandse jongeren met buitenlandse afkomst, en

tegelijkertijd zorgt voor sociale cohesie tussen verschillende culturen.

87 D. Benett (persoonlijke communicatie, 29 mei 2015).
88 Rotterdam Unlimited, ‘Zomercarnaval Straatparade’,
http://rotterdamunlimited.com/timetable-25-juli/zomercarnaval-straatparade (11 augustus
2015).
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Regionale identiteitsvorming: een aantal voorbeelden

Bij de vraag wat jongeren zelf de belangrijkste reden vonden om hun tradities door te
geven aan volgende generaties, was echter niet persoonlijke identiteitsvorming, maar
regionale identiteitsvorming de meest voorkomende reactie. Lisette, een jongere die
actief betrokken is bij het Staphorster Stipwerk in Staphorst, vertelt over haar traditie:
‘Het is toch iets van je dorp, en het zou zonde zijn als het uit het straatbeeld verdwijnt.
Het hoort echt bij Staphorst. De traditionele klederdracht zie je eigenlijk alleen nog maar
bij oudere vrouwen, maar we houden de traditie in stand door modernere producten te
bestippen.’ Zij is actief bezig met het actualiseren van de traditie, door deze op zo'n
manier te beoefenen dat zijzelf en andere jongeren het interessant vinden.?? Een ander
voorbeeld is de traditie van het Draaksteken, een toneelstuk over de legende van Joris
en de Draak dat iedere zeven jaar in het Limburgse dorpje Beesel wordt opgevoerd.
Luuk, die volgend jaar in de uitvoering zal meespelen, vertelt dat alleen mensen die een
affiniteit hebben met het dorp mogen meedoen met het toneelstuk; je moet er
bijvoorbeeld geboren zijn, of getrouwd zijn met iemand uit het dorp. Hij vindt het goed
dat het echt iets van het dorp blijft, want het toelaten van mensen van buiten het dorp
zou volgens hem de eerste stap zijn naar professionalisering.” Tot slot vertelt Ruud, lid
van de PR-commissie en wagenbouwer bij de Brabantsedag in Heeze, dat bij deze
traditie het gehele dorp de erfgoedgemeenschap vormt: ‘je ziet heel veel in Heeze dat als
ouders meedoen met de Brabantsedag, kinderen erin opgroeien en gelijk al meegaan op
de wagen. En als je ouders niet meedoen, word je wel aangestoken door vrienden of
vriendinnen. De traditie hecht het dorp heel erg, iedereen is erbij betrokken.!

Dit waren niet de enige jongeren die aangaven dat hun traditie ‘echt iets van het
dorp’ was, en inwoners van het dorp bij elkaar bracht. Wanneer hen gevraagd werd
waarom zij het belangrijk vonden dat hun traditie doorgegeven werd aan volgende
generaties, was sociale cohesie vaak de strekking van hun antwoord. Hierbij was vooral
de affectieve dimensie, de emotionele gehechtheid aan de groep, heel belangrijk voor
hen. In sommige gevallen was daardoor sprake van uitsluiting, zoals bij het Draaksteken
en de Metworstrennen. Deze houding kan ervoor zorgen dat de inwoners van deze
dorpen hun eigen identiteit bepalen door de verschillen met anderen te benadrukken.

Deze uitsluiting blijkt echter niet echt een probleem te vormen, omdat mensen die niet

89 L. Bloemert (persoonlijke communcatie, 28 mei 2015).
90 L. Geerlings (persoonlijke communicatie, 30 mei 2015).
91 R.van Lierop en I. Megens (persoonlijke communicatie, 31 mei 2015).
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mee mogen doen het lijken te accepteren. Zo vertelden Levi en Kevin van de
Metworstrennen dat sommige vrouwen wel mee hadden willen doen, maar dat zij altijd
al geweten hebben dat dat nu eenmaal niet kon en ze ermee hebben leren leven.??
Meestal verwelkomden de tradities echter ook potentiéle vrijwilligers van buiten het
dorp. Voorbeelden hiervan zijn de Brabantsedag en de Passiespelen in Tegelen, maar
ook de vele ambachten die hun kennis graag door willen geven aan wie er dan ook in

geinteresseerd is.

Uit de voorbeelden in dit hoofdstuk blijkt dat immaterieel erfgoed zowel voor uitsluiting
als voor sociale cohesie kan zorgen. Vooral uit de Zwarte Piet-discussie is gebleken dat
Nederlandse jongeren als groep ruimdenkender kunnen zijn dan volwassenen, en dat zij
bereid zijn hun tradities aan te passen als blijkt dat maatschappelijke ontwikkelingen
hierom vragen. Wel hechten jongeren veel waarde aan de identiteitsvormende rol van
immaterieel erfgoed, zowel voor henzelf als voor hun dorp, stad of land. Daarom willen
zij niet dat tradities te sterk aangepast worden; hierdoor ervaren zij namelijk een verlies
van culturele identiteit.

Op de vraag in hoeverre de betrokkenheid van jongeren bij immaterieel erfgoed
bijdraagt aan de functies van historisch besef die zijn aangegeven door historici, moet
dan ook een meervoudig antwoord gegeven worden. Het is zonder meer vastgesteld dat
de betrokkenheid bij immaterieel erfgoed bij jongeren hun alledaags historisch besef en
hun historische herinnering als cultuurgoed versterkt heeft. Alle geinterviewde jongeren
gaven aan dat hun traditie bij hun regio of bij het land hoorde, en daarmee dus bijdroeg
aan zowel de identiteit van hun omgeving als hun persoonlijke identiteit als inwoner van
die omgeving.

Aan de andere kant is gebleken dat de aanwezigheid van de historische
herinnering als cultuurgoed, met name die van de Sinterklaastraditie, de afgelopen jaren
op maatschappelijke schaal meer heeft gezorgd voor uitsluiting en sociale segregatie
dan voor sociale cohesie. Ook bij andere tradities blijkt dat het proces van othering, dat
gepaard gaat met de regionale identiteitsvorming, ervoor heeft gezorgd dat mensen van
buiten de regio - of zelfs mensen van binnen de regio die niet aan de criteria van de
specifieke traditie voldoen - worden buitengesloten. Dit blijkt echter bij die andere

tradities niet voor een maatschappelijk probleem te zorgen.

92 L. Hinke en K. Knuiman (persoonlijke communicatie, 31 mei 2015).
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Toch kunnen tradities ook voor een grotere sociale cohesie zorgen tussen
verschillende bevolkingsgroepen. Zo vertelde Cayenne dat het Zomercarnaval zorgt voor
verlichting van de politieke spanningen en dat de mensen die komen kijken, weggaan
met een beter beeld van de buitenlandse culturen die er gerepresenteerd worden. De
vooroordelen die zij van tevoren hadden gevormd door de slechte reputatie van dit
zogenaamd bijgelovige festival, waren verdwenen door de uitbundige sfeer en de open,
inclusieve uitstraling.

Helaas kan ik uit de verklaringen van de jongeren niet direct concluderen dat zij
als resultaat van deze sociale cohesie en identiteitsvorming beter geinformeerde keuzes
konden maken. Tjade, de academisch geschoolde vrijwillige molenaar, was de enige
jongere die blijk heeft gegeven van een groter inzicht in historische ontwikkelingen,
waardoor hij kon reflecteren op actuele situaties. De andere jongeren voelden wel meer
verbondenheid met anderen in hun omgeving, maar leken niet te hebben nagedacht
over de implicaties van hun traditie voor de huidige samenleving. Dit heeft wellicht
echter ook iets te maken met het gebrek aan controverse: de enige traditie die in
Nederland in de afgelopen tijd een groot debat heeft aangezwengeld is de
Sinterklaastraditie. Bij deze traditie leken jongeren wel te denken dat kleine
aanpassingen niet het einde van de traditie hoefden te betekenen, maar het is niet te
zeggen of deze instelling veroorzaakt is door een verhoogd historisch besef, of door het

verlangen naar een rustig Sinterklaasfeest zonder ‘gezeur’.
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Conclusie

Uit dit onderzoek is gebleken dat de betrokkenheid van jongeren bij immaterieel
erfgoed op een aantal manieren bijdraagt aan de ontwikkeling van hun historisch besef.
Zo kunnen de tradities er ten eerste voor zorgen dat zij een historische sensatie ervaren,
wat volgens Huizinga de kern is van historisch besef en in dit onderzoek is aangemerkt
als de eerste gradatie van historisch besef. Deze historische sensatie past goed in de
hedendaagse wens van jongeren om de geschiedenis zelf te ervaren, in plaats van er
simpelweg feitjes over te leren. Door deze historische sensatie wordt hun interesse voor
de geschiedenis gewekt, waardoor er een deur opengaat voor de ontwikkeling van
verder historisch besef. Deze ontwikkeling naar hogere gradaties van historisch besef is
echter geen vanzelfsprekend gevolg: het karakter, de intelligentie en de scholing van de
jongere spelen hier waarschijnlijk allemaal ook een rol bij.

Ten tweede draagt de betrokkenheid bij immaterieel erfgoed bij aan de
ontwikkeling van alledaags historisch besef, de tweede gradatie. Alledaags historisch
besef draait om het besef van tijdsverloop en draagt bij aan de identiteit van personen
en groepen. Deze vorm van historisch besef is volgens Jonker chaotisch, omdat hij
gevormd wordt door een diffuse stroom van informatie vanuit verschillende bronnen,
waaronder de media en bekenden. Daarom wordt deze vorm van historisch besef niet
gekenmerkt door een grondige, historisch verantwoorde kennis van het verleden.
Kennis van de performance van tradities is wel een onderdeel van deze
informatiestroom. Door gezamenlijk te ‘performen’ ontstaat sociale cohesie en intimiteit
binnen de gemeenschappen, en kan die gemeenschap zich onderscheiden van andere
gemeenschappen. Dit gebeurt niet alleen door deze gedeelde kennis, maar ook doordat
zij die kennis gezamenlijk door middel van culturele handelingen uitvoeren. Op deze
manier zorgt immaterieel erfgoed voor historisch besef op alledaags niveau en voor
sociale cohesie, wat door cultuurhistorici wordt aangemerkt als één van de doelen van
historisch besef. Het is ook gebleken dat de geinterviewde jongeren een sterkere
historische identiteit hadden ontwikkeld door identificatie met de groep waarmee zij
hun traditie uitvoerden.

Ook kan immaterieel erfgoed bijdragen aan de ontwikkeling van de derde

gradatie van historisch besef, de historische herinnering als cultuurgoed. Dit is een
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duurzame collectieve herinnering die levens en generaties overstijgt. Deze vorm van
historisch besef is geordender dan het alledaagse historisch besef, omdat hij weinig
veranderlijk is en de benodigde historische kennis bewust en begrijpelijk wordt
aangeleerd. De historische herinnering als cultuurgoed ligt verankerd in tradities als het
Sinterklaasfeest, waarvan de benodigde kennis kinderen met de paplepel wordt
ingegoten. Ook de kennis die met deze vorm van historisch besef gepaard gaat, kan niet
gezien worden als historisch verantwoorde kennis over het verleden. Vaak zijn deze
historische herinneringen namelijk gestoeld op grand narratives, geschiedenisverhalen
waarin de continuiteit werd overdreven en de historische waarheid minder belangrijk
was, die bedoeld waren om de sociale cohesie binnen naties te vergroten. Met deze
verhalen gingen invented traditions gepaard, tradities die bij deze verhalen pasten en
hetzelfde doel dienden. Een voorbeeld van een dergelijke traditie in Nederland is
Koningsdag, ontstaan als Prinsessendag aan het einde van de negentiende eeuw. Deze
traditie is door politici bedacht omdat zij vonden dat het Nederlandse volk een bindende
factor nodig had. Een nationale feestdag die verbonden was met de monarchie, bood
volgens hen de uitkomst. Ondanks de pretentie dat dergelijke tradities veel ouder zijn
dan zij werkelijk zijn, dragen zij inderdaad bij aan de sociale cohesie in het land;
niemand kan dit ontkennen als hij of zij de oranje waas van Koningsdag aanschouwt.
Ook de nationale identiteit wordt versterkt, want iedereen die zich op die dag in het
oranje buiten de deur begeeft, doet dit omdat hij zich op en top Nederlander wil voelen
en erbij wil horen.

Aan de ontwikkeling van de volgende twee gradaties van historisch besef lijkt
immaterieel erfgoed echter minder te kunnen bijdragen. De interesse die wordt
opgewekt door de historische sensatie - die ook aanwezig is in de tweede en derde
gradatie van historisch besef - mag niet onderschat worden, want dit blijkt een van de
beste manieren te zijn om jongeren te interesseren voor de geschiedenis. Het verhaal
van Tjade de molenaar is hier een sprekend voorbeeld van. Het populaire gebruik van de
geschiedenis, de ‘consumptie’ van het verleden voor entertainment door middel van de
erfgoedervaring, kan soms de sleutel zijn tot het stellen van vragen, de eerste stap in
Wilschuts stappenplan voor de ontwikkeling van historisch besef. Daarbuiten blijkt de
betrokkenheid bij immaterieel erfgoed echter weinig te bieden voor de ontwikkeling
van wat verstaan wordt onder geschoold historisch besef. Op één na, vertoonden de

geinterviewde jongeren weinig tot geen inzicht in de historische ontwikkelingen die de
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huidige maatschappij hebben gevormd. Als zij bijvoorbeeld gewezen werden op de
mogelijke misplaatstheid van hun gebruiken in de hedendaagse wereld, zagen zij het feit
dat zij ‘traditie’ waren als een voldoende argument om ze zonder afweging voort te
zetten. Ook waren zij niet bewust of systematisch bezig met de studie van het verleden.
Van academisch geschoold historisch besef was dus ook, op die ene uitzondering na,
geen sprake. Op de vraag hoe Tjade, de uitzondering, dan wel in dergelijke mate
historisch besef heeft kunnen ontwikkelen, moet geantwoord worden dat de traditie van
het molenaarschap zijn passie voor de geschiedenis van de molen heeft aangewakkerd
door een beroep te doen op zijn nostalgie. Daarna is hij zelf verder op onderzoek
uitgegaan, waardoor deze nostalgie zich kon ontwikkelen als middel tot kritische
reflectie op de huidige maatschappij. Zijn academische scholing zal hier waarschijnlijk
ook een rol bij gespeeld hebben.

De laatste functie van historisch besef blijkt dus nog niet op grote schaal vervuld
te zijn: hoewel het publiek, onder andere door betrokkenheid bij immaterieel erfgoed, in
dergelijke mate historisch besef heeft ontwikkeld dat er op bepaalde manieren sociale
cohesie en historische identiteit is ontstaan, lijkt het er niet beter door in staat gesteld te
zijn tot het maken van geinformeerde beslissingen. Hier ligt dus nog werk voor de public
historian. Het is waarschijnlijk de moeite waard om Wilschuts idee over een nieuwe
invulling van het geschiedenisonderwijs op middelbare scholen onder de loep te nemen.
Hier zou ik nog aan willen toevoegen dat het gebruik van verhalen en tradities ervoor
zou kunnen zorgen dat de leerlingen niet alleen meer geinteresseerd raken in de
geschiedenis, maar ook de geleerde feiten beter kunnen onthouden. Ook is het
belangrijk jongeren te stimuleren zelf inbreng te leveren, omdat zij zich hierdoor serieus
genomen voelen en meer zullen willen participeren in de les. Naar de optimale vorm van
geschiedenisonderwijs zal echter nog meer onderzoek gedaan worden; wat naar mijn
mening in ieder geval vaststaat, is dat immaterieel erfgoed een nuttige bijdrage zou
kunnen leveren aan de verdere ontwikkeling van historisch besef in de Nederlandse

maatschappij.
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Bijlagen

1. Overzicht van gradaties historisch besef

Gradatie Geschoold of ongeschoold
1. Historische sensatie Ongeschoold

2. Alledaags historisch besef Ongeschoold

3. Historische herinnering als cultuurgoed Ongeschoold

4. Geschoold historisch besef Geschoold

5. Academisch geschoold historisch besef Geschoold

2. Totstandkoming van de enquéteresultaten

Voordat besproken wordt in welke mate jongeren betrokken zijn bij de tradities op de
Nationale Inventaris, zal ik beschrijven hoe de onderzoeksresultaten tot stand zijn
gekomen. De enquéte, waarin gevraagd is hoeveel jongeren tussen de vijftien en
vijfentwintig jaar betrokken zijn bij de betreffende traditie, hoe zij met de traditie in
aanraking zijn gekomen en welke rol zij spelen binnen de organisatie, is op vrijdag 17
april 2015 uitgegaan naar de immaterieel erfgoed-gemeenschappen die verbonden
waren met de vijfenzeventig tradities die op dat moment op de Nationale Inventaris
stonden. De enquétes zijn door vierenveertig organisaties ingevuld; in de meeste
gevallen door de vertegenwoordiger van een gehele traditie, en in andere gevallen door
de vertegenwoordigers van verschillende organisaties die de traditie gezamenlijk
vertegenwoordigen. Wanneer meerdere organisaties de enquéte invulden voor dezelfde
traditie, zijn deze resultaten samengevoegd om zo te kunnen zien hoeveel jongeren in
totaal betrokken zijn bij de traditie. In totaal hebben de gemeenschappen van veertig
verschillende tradities de enquéte ingevuld.

Om een trend te kunnen ontdekken in de mate waarin jongeren betrokken zijn,
zijn de tradities, in overleg met de consulenten van het VIE, ingedeeld in de categorieén
die UNESCO heeft opgesteld. Dit zijn de categorieén ‘traditionele ambachten’,
‘uitvoerende kunsten’ en ‘sociale praktijken, rituelen en feestelijke gebeurtenissen’.
Hoewel de Valkerij als enige traditie ingedeeld zou kunnen worden bij de vierde
categorie die UNESCO heeft benoemd, ‘kennis en praktijken betreffende de natuur en
het universum’, is deze geplaatst bij de categorie ‘ambachten’ vanwege de
beroepsmatige aard van de traditie. Op deze manier kan duidelijker een trend worden
ontdekt tussen de betrokkenheid van jongeren bij de verschillende soorten tradities.
Onder de laatste categorie van UNESCO, de ‘orale tradities’, vallen geen van de tradities
op de Nederlandse Nationale Inventaris. In bijlage 1 is te zien welke tradities bij welke
categorieén zijn ingedeeld.?3

93 Nationale Inventaris Immaterieel Cultureel Erfgoed Koninkrijk Nederland, ‘UNESCO Verdrag
ter Bescherming van het Immaterieel Cultureel Erfgoed’,
http://immaterieelerfgoed.nl/wat-moet-je-weten-over-de-inventaris_28.html (24 juni 2015).
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3. Indeling van tradities in categorieén*

Traditie

Traditionele
ambachten

Uitvoerende

kunsten

Sociale
praktijken

Acht van Chaam

Allerzielen

Ambacht van Snuifreder

Bloemencorso Valkenswaard

Bloemencorso Vollenhoven

Bloemencorso Zundert

Bovenstem zingen

X | X | X | X

Boxmeerse Vaart

Circuscultuur

Diamantbewerken

Draaksteken

Driekoningen zingen

Federatie van Schuttersgilden

Fries Houtsnijwerk

Fruitcorso Tiel

Gelders Vendelzwaaien

H. Bloedprocessie

Handmatig klompen maken

Heggenvlechten

Hindelooper cultuur

Kortebaandraverij

Metworstrennen Boxmeer

Midwinterhoornblazen

Oogstdankfeesten

Oud Limburgs Schuttersfeest

X [ X | X | X [ X | X

Papierknipkunst

Pinksterbruidjes

x

Plateelschilderen

Poaskearls Ootmarsum

Reus Jas de Keistamper Boxtel

Rondgang Nachtwacht

Schevenings Vreugdevuur

Schutters St. Sebastianus

X | X | X | X | X

Sint Maartenviering

Schuttersgilde Ste. Catharina

Staphorster Stipwerk

Valkerij

Wecken

Woonwagencultuur
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*Om een trend te kunnen ontdekken in de mate waarin jongeren betrokken zijn, zijn de
tradities, in overleg met de consulenten van het VIE, ingedeeld in de categorieén die
UNESCO heeft opgesteld. Dit zijn de categorieén ‘traditionele ambachten’, ‘uitvoerende
kunsten’ en ‘sociale praktijken, rituelen en feestelijke gebeurtenissen’. Hoewel de
Valkerij als enige traditie ingedeeld zou kunnen worden bij de vierde categorie die
UNESCO heeft benoemd, ‘kennis en praktijken betreffende de natuur en het universum’,
is deze geplaatst bij de categorie ‘ambachten’ vanwege de beroepsmatige aard van de
traditie. Op deze manier kan duidelijker een trend worden ontdekt tussen de
betrokkenheid van jongeren bij de verschillende soorten tradities. Onder de laatste
categorie van UNESCO, de ‘orale tradities’, vallen geen van de tradities op de
Nederlandse Nationale Inventaris.

4. Aantal tradities per categorie

Aantal
tradities

25

20 ——

15 ——

10
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Traditionele Uitvoerende kunsten Sociale praktijken
ambachten

5. Aantal jongeren per categorie
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jongeren
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6000 ——
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4000
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1000

0 .
Traditionele Uitvoerende Sociale praktijken
ambachten (10) kunsten (8) (21)

Categorie
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6. Aantal tradities per aantal betrokken jongeren

Aantal tradities
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