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Durante gran parte del Siglo XX el pentecostalismalifundié en Argentina como las gotas
de tinta se extienden en un papel poroso: fluyéenegptiblemente aprovechando pequerios
intersticios del tejido social, y emergié en losi@ata para mostrar que habia permeado en la
sociedad mucho mas de lo percibido por la poblaeidncluso por los propios cientificos
sociales. Asi, la expansion fue capilar, casi iroggtible, con una irrupcion repentina que la
hizo eventualmente mas visible. Esta forma de difuso ha sido exclusiva de la Argentina,
han ocurrido procesos analogos en otras partesrméida Latina e incluso en regiones mas
distantes como Asia y Africalas razones que explican esta manera de difusiend
buscarse en las caracteristicas generales del nemnoreligioso: el pentecostalismo ha sido
una religion de los sectores de bajos ingresoscylasdad, conformada en torno a la
emergencia de pequefios liderazgos carismaticasideio origen social. Ocasionalmente, y
en contextos politico/econdmicos particularmenteorfables, algunos de los pequefios
liderazgos han pasado a mayores, dando eventuanheg@r a grandes predicadores y
estructuras institucionales importantes. Como tatemos mostrar mas adelante, las razones
por las cuales el pentecostalismo se ha desamaoflacesta forma radican en su composicion
social original, sus bases doctrinales y en sutitoo®n institucional. El pentecostalismo
surgié en Los Angeles (EE.UU.) como una religiorsdetores marginales y en disidencia con
iglesias protestantes mas establecidas, esto hieolagdoctrina pentecostal priorizara los
liderazgos carismaticos por encima de las estrasturstitucionales fijas. Asi, las iglesias
pentecostales han sido proclives a permanentesgo®dle fision por conflictos entre lideres,
esto ha resultado en una profusa creacion de nughessas (en los suburbios de Rio de
Janeiro llegé a abrirse una nueva iglesia por dHlfAy en una consecuente expansion del
movimiento religioso.

Estas dinamicas del pentecostalismo han despexadsionalmente, la curiosidad de
los investigadores quienes en distintas oportuesiag abocaron a su estudio. Por ejemplo,
un conjunto significativo de trabajos muestra c@nda década del sesenta se percibié una
gran presencia de pentecostales en lugares coni®, Bhasil y regiones de Centroamérica,
particularmente Guatemalatro conjunto posterior de estudigauestra que en los ochenta
vuelve a emerger el pentecostalismo, ahora incltyemevas formas de organizacion —Ilos
ministerios neopentecostales—, en lugares como uagygBrasil, Colombia, regiones de
Centroamérica y, como se dijo, Argentina. Aunquecaso argentino no ha sido muy
explorado, los trabajos sobre otros paises latinoamericaras ihtentado explicar la

! Una sintesis de las formas de expansién en divarsotinentes puede verse en: Harvey Goe From
Heaven: The Raise of Pentecostal Spirituality amel Reshaping of Religionin in the Twenty First Ggnt
Reading: Addison-Wesley, 1995.

2 Rubem Fernandes. ‘Governo das almas: As denonesagdangélicas no Grande RiReévista do Rio de
Janeiro.Vol. 1, N° 2, 1993.

% Me refiero aqui a los clasicos trabajos de Enwitlems, Lalive d’Epinay y Bryan Roberts que siitaté mas
adelante.

* Aqui los mas relevantes son los de David Martiayib Stoll y Jean Pierre Bastian que son discutioas
conclusiones.

®> Recientemente han aparecido algunas publicacideeautores como Pablo Seman, Hilario Wynarczyck,
Alejandro Frigerio, Ménica Tarducci y las mias gegpa las que haré referencia mas adelante.



expansion del pentecostalismo, agregando al mesoofactor de la estructura institucional,
posibles roles econémicos o politicos jugados mba ecligion dentro de los procesos de
transformacion social que acompafaron su divulgadiés estudios clasicos han tendido a
asignarle roles grandilocuentes; como expondrem@s adelante algunos han visto en el
pentecostalismo una fuerza analoga a la que Wedreib en el calvinismo, mientras otros
lo percibieron como la variante mas pura del ‘ogé los pueblos’. Sin embargo, parece
quedar cada vez mas claro que estos sayos son idémagandes para los fatigados
predicadores pentecostafesSi algin papel politico o econémico fue o es jlog@or el
pentecostalismo y si este papel explica en par@extimiento, seguramente deben buscarse
mas al nivel de lo que los autores sajones hanndieadocultural politics’ La expresiéon no
puede traducirse estrictamente ni como culturatipalhi como politica cultural, sino que
hace referencia a la dimensién politica de la caltkn una vena gramsciana, lo que la frase
sugiere es que la preservacion o legitimacion deviggdn del mundo de los sectores
populares, o de aspectos de esta, muchas vecaesneoftrmas de resistencia o adaptacion
favorable a contextos desfavorables. Para usdodaente expresion de Hobsbawn, permiten
‘trabajar el sistema [...] para alcanzar la desjanninima? En este sentido si parece posible
argumentar que, por el caracter catartico de $os, por el sentido solidario de los vinculos
entre sus miembros y por la critica al estado da<en el mundo que su lenguaje muchas
veces traduce, el pentecostalismo ha jugado oadsiente algun papel a nivel de las cultural
politics; posiblemente en la década del ochentargentina, por ejemplo.

En sintesis, lo que intentaremos mostrar en eab&jtr son fundamentalmente dos
cosas: Primero, que como en el resto de Américmd,ael pentecostalismo crecié en la
Argentina como producto de un proceso de difusepilar, basada en pequefios liderazgos
carismaticos que alcanzaron un protagonismo sejaificativo en la década del ochenta,
particularmente en los primeros afos inmediatanm@ogeeriores al retorno democratico. Esta
expansion se explica fundamentalmente por la coiipos social original del
pentecostalismo y sus bases teoldgicas que diagar b estructuras institucionales labiles,
caracterizadas por procesos de frecuente fisidituc®nal. Segundo, que si algun papel
politico/econdmico ha sido eventualmente jugadogbgrentecostalismo, este debe buscarse
mas al nivel de las cultural politics, y no magrafio como una fuerza politica trascendente.
Ahora, mostrar estas dos cuestiones en el casntar@®o es una tarea exenta de problemas.
Las ciencias sociales argentinas se han dedicaclisanente al estudio de fendmenos
religiosos en general y al pentecostalismo enqudati, lo que implica que el conocimiento de
la historia y desarrollo de esta forma de religagsta limitada a algunos pocos estudios,
muchos de caracter exploratorio. Por otro ladmdsiauna religion de fuerte tradicion oral las
fuentes escritas que permiten conocer su derrgtardimitadas, si bien no inexistentes. De
manera que reconstruir el proceso de arribo, cmfadbn y eclosion pentecostal como
pretendemos hacer aqui nos obligara necesariaraergeurrir a distintos tipos de datos, a
veces de cardcter estadistico, en otros momerdosuanentos historicos y en otros a fuentes
orales (entrevistas y observacion participanteflaGgo de dato y cada fuente en particular
posee sus posibilidades y limitaciones que irenefmlando a medida que las utilicemos.

® Recomiendo en este sentido ver los estudios de prasentados en: Virginia Garrard-Burnett y Dastdll
(comps.)Rethinking Protestantism in Latin Ameridaemple University Press, Philadelphia, 1993.

" Un buen ejemplo de la utilizacién de este tippéespectiva puede encontrarse en James Batpons of the
Weak. Everyday Forms of Peasant ResistalNea Haven: Yale University Press, 1989.

8 ‘Work the system [...] to their minimum disadvantagerick Hobsbawm, ‘Peasants and Politidsurnal of
Peasant Studiegol. 1 N° 1, p 3.



El Pentecostalismo

Entender el derrotero del pentecostalismo en Anggnexige conocer, por lo menos
someramente, sus bases teoldgicas e histéricakelgepartir, por lo tanto, de ubicarlo en el
contexto general de las tradiciones protestantedaslecuales forma parte. Una primer
distincién que debe establecerse es entre losspaotesmos historicos, las iglesias que surgen
directamente como consecuencia de la reforma hdeyaanglicana, y los protestantismos
evangélicos, denominaciones constituidas a pagtinuwkvas escisiones ocurridas en parte en
Gran Bretafia y sobre todo en Estados Unidos. Aufjeantidad de matices historicos,
sociologicos y teoldgicos entre estos dos movirogny también al interior de ellos, no
pueden abordarse aqui, si puede marcarse uno ddishistivos basicos. La principal
diferencia entre los protestantismos historicoss/dvangélicos radica en que los segundos
nunca fueron ‘religiones de estado’, sino queisuwg como escisiones de las religiones de
estado protestantes. Esto ha tenido un efectoatru@s religiones de estado no tuvieron un
celo proselitista, ya que poseian, en principica ghentela cautiva. Al ser escisiones de
religiones de estado, los protestantismos evarmugetebian procurar nuevos fieles mediante
la conversion; esto los llevé a instituir ritos gpeodujeran o simbolizaran esa nueva
pertenencia religiosa. Asi, el protestantismo eghog se ha caracterizado por un celo
conversionista y por una tendencia a la creaciordatdrinas y ritos que incentivaran y
simbolizaran la conversion, mientras que el pratgsgmo histérico ha sido menos
proselitista’

Si tomamos como eje esta distincion entre pratestahistéricos y evangélicos,
podemos establecer que el pentecostalismo se toydstiomo un nuevo desprendimiento al
interior mismo de los movimientos evangélicos, & postrimerias de lo que se conocid en
Norteamérica como el ‘tercer movimiento de reavivamo espiritual'—ocurrido entre fines
del siglo XIX y principios del XX. Entre otros elemtos, uno de los que caracterizé la
teologia del ‘tercer movimiento’ fue que se comgtit como reaccion a los avances cientificos
de la época, particularmente a la teoria evolustanjue en su percepcion negaba el relato
biblico del libro de Génesis. Por este motivo,daldgia del tercer movimiento asumio un
sesgo ‘fundamentalista’, es decir una tendenciefender la literalidad del relato biblitdSi
bien la teologia pentecostal contuvo esta tendefmalamentalista, los pentecostales
incorporaron algunos elementos doctrinales y mmiajue los diferenciaron de otras
denominaciones dentro del tercer movimiet@onald Dayton caracteriza a la teologia
pentecostal de acuerdo a cuatro componentes: galyaanidad, bautismo en el espiritu
santo y la segunda venida de Cri%to.

La comprension, aunque mas no sea superficiadstis componentes teoldgicos del
pentecostalismo es imprescindible para develaradéknte las razones de su expansion en
Argentina. Lo que ha hecho mundialmente conocidpealtecostalismo, incluso afuera del
ambito eclesiastico, han sido dos de estos cuatiponentes teoldgicos: el del bautismo en

® Un ejemplo clasico de este proceso es el del risetadque surge como escision de la Iglesia Angtican
diferencia del anglicanismo, el metodismo poseia fuerte tradicion conversionista que explica susithn
entre la poblacién norteamericana previa a la guervil, cuando alcanz6 a ser una mayoria religiosa
significativa.

9 Debe notarse que no todas las iglesias evangélecksépoca fueron fundamentalistas. Algunas ststeue

el mensaje biblico tenia el propésito de actuarestds almas y no de ser una teoria exacta detromig la
humanidad, por lo cual aceptaban la teoria de Dacemo referida al mundo de las cosas, y presenvaba
mensaje biblico para el mundo de los valores y aleética. De esta manera, y en contraposicion al
fundamentalismo, no asumian la literalidad deltoetdblico, sino que lo proponian como metaforico.

1 para una historia detallada de las tendenciatenr movimiento ver George Mards€&undamentalism and
American CultureOxford University Press, Oxford, 1980.

2 Donald DaytonThe Theological Roots of Pentecostaliimancis Asbury Press, Grand Rapids, 1987.



el espiritu y la sanidad divina. La doctrina delitiemo en el espiritu es el resultado de una
larga controversia acerca de la relacion entre eidn y santidad que encuentra
antecedentes inmediatos en el metodiStia discusion gira en torno al problema de si la
conversion por si misma implica alcanzar un estiperfeccion cristiana libre de pecado, o
si la conversion es el primer paso hacia la peidecque solo es alcanzada luego con la
practica religiosa consecuente. Aunque existierorexysten una enorme cantidad de
controversias al interior mismo del pentecostalisnaorno a estas cuestiones, el bautismo
en el espiritu ha sido normalmente pensado comertdicacién de la santidad del creyente.
Es decir, solo alcanza el bautismo en el espigtiebque logra un elevado nivel de pureza o
santidad cristiana (esta libre de pecados). Eld#bbautismo en el espiritu se asocia a las
experiencias relatadas en el libro de pentectistés ahi la denominacién del movimiento);
por eso, el bautismo en el espiritu implica la eeneia de la glosolalia o de ‘hablar en
lenguas’ durante los cuales los creyentes ingresann estado de éxtasis religioso. Por su
parte, la doctrina de la sanidad divina es simgdda creencia de que Jesus puede, aun en la
actualidad, practicar la sanidad milagrosa delmu€dEn la tradicion pentecostal original, esto
solo se reservaba a aquellos que hubieran alcarlaastantidad, luego del bautismo en el
espiritd® (algo que ha variado con la llegada del neopestalismo, como veremos mas
adelante). Como en el caso del bautismo espirtigatitos de sanidad también inducen al
extasis religioso, ya que en la interpretacion ake pentecostales es Jesds mismo quien
desciende a efectuar las curaciones a sus fields.lds ritos de sanidad y del bautismo
espiritual han hecho al movimiento pentecostal mogoor el frenesi religioso que inspira en
sus fieles, algo que también ha generado estigac#diz y ocasionalmente la persecucion de
los pentecostales. Finalmente, la doctrina de gars#a venida, mas obvia, trata del regreso
de dios a la tierra en donde ocurrira el apocaigsel juicio final —aunque también en este
respecto hay fuertes controversias entre los pesti@es en las que no entraremos aqui.

Si bien estos son los componentes nodales dellzgta pentecostal clasica, vale la
pena marcar algunos énfasis adicionales que éstsertido. Por un lado, el acento
anticientificista y fundamentalista parece tambiéber resultado en una predisposicidon anti-
intelectualista. Esta se ha expresado en una zatoin de los dones divinamente otorgados,
por encima del aprendizaje y formacién teolégica.dEcir, que para llegar a ser un pastor
pentecostal es mas relevante el carisma —expresadta vivacidad y capacidad de
convocatoria lograda al predicar (el don de la ipeaion)— que el entrenamiento teoldgico
del que se disponga. Esta tendencia a desvalddzaducacion teoldgica formal (que se
extiende frecuentemente a la instruccion seculaolaszada) se vincula también a la
composicion social del pentecostalismo, ya que pergue sectores sin instruccion alcancen
puestos de liderazgo en la igle§l@tro componente importante de la teologia pentates
la concepciéon de la iglesia como cuerpo y de losmbros de la iglesia como verdaderos
hermanos. Este énfasis ha resultado, junto coredhdantidad explicado antes, en una

13 La influencia del metodismo en el pentecostalish sido ampliamente documentada y se debe
fundamentalmente a su caracter dominante en Estéldes en el periodo previo a la guerra civil.r(@ayton.

Op cit., pags 63-64).

4 La experiencia de pentecostés se encuentra relatael libro Hechos de los Apostoles cap. 2. Rafunse
trata del episodio en el que, luego de la muertdedés, este reaparece en el ‘aposento alto’ gpélite santo
desciende sobre los discipulos alli reunidos. Bt@emenciona que la presencia del espiritu saizto due los
apostoles ‘hablaran en lenguas’, es decir expetamam glosolalia, o hablaran en idiomas extranjeros
desconocidos por ellos hasta ese momento (xenolalia

'° Esta idea es también asociada a la doctrina dekfp, solo aquel que ha sido bautizado en el inspidquiere

el poder celestial, y por lo tanto puede lograagribs.

16 Nos referimos al hecho de que el acceso a losnseims teoldgicos muchas veces exige tener la gacian
completa o al menos la alfabetizacion primariag alg lo que muchas veces carecen los sectoreoqmooen

las congregaciones pentecostales.



tendencia a que las congregaciones pentecostalexosstituyan como verdaderas
comunidades con fuertes lazos solidarios.

Ahora bien, para entender el fendmeno del pent&tao originario no alcanza con
conocer algunos de sus principales rasgos teo®g@égroceso historico de su constituciéon
asi como la composicion social que adquirié tambamn factores significativos a considerar.
En este sentido, una cuestidon a tener en cuernfaeesl pentecostalismo surgié como una de
las posibles formas de condensacion de las vasiaitigales y teoldgico/doctrinales que
flufan durante el tercer movimiento de reavivanoesspiritual:’ Asi, el pentecostalismo se
constituyd mas como un movimiento espiritual/relggi que como un nucleo institucional.
Esto implica que buscar los origenes del pentdista no nos lleva tanto a intentar
reconstruir una secuencia de eventos que hayamuamen la creacion de una iglesia, sino
mas vale a rastrear los procesos que dieron lulgaingencién de una tradicion religiosa. Fue
a partir de la divulgacion de esta tradicion, geregalmente se produjo de manera oral, que
surgieron nuevas Yy diversas instituciones religipgamo también la incorporacion de esa
tradicion por viejas iglesias, que se transformasiren pentecostales. Es decir, que lo que ha
definido y aun define a una iglesia como pentetostas tanto su matriz institucional, como
su inspiracion doctrinal y practica ritual. Asipgintecostalismo en sus origenes, y aun ahora,
existe como un conjunto heterogéneo de organizesienlesiasticas, con bases doctrinales y
practicas rituales similares, aunque no siempneticks.

Por razones de espacio se hace imposible recanstruietalle la compleja trama que
dio lugar a la invencion de la tradicion pentedogtau divulgacion, sin embargo dada la
calidad de los trabajos realizados es posibletsiateestos procesos siguiendo las principales
obras de quienes han estudiado al movimiento pest@ norteamerican.Segun estos
estudios, la tradicion pentecostal se constituyiacoelato de dos episodios en los que se
afirmaba que habrian ocurrido hechos milagrosasidad divina y bautismos espirituales).
Estos eventos fueron interpretados como certificadivina de la posicion adoptada por
algunos de los tedlogos que venian creando lass lhsdrinales del pentecostalismo. El
primero de estos hechos es conocido como ‘La llaoidm de Topeka’, en 1906. Este
movimiento fue liderado por Charles Parham quiemew6 a explorar la doctrina de la
santidad, la sanidad y el bautismo en el espinture escuela biblica en la ciudad de Topeka,
Kansas. De acuerdo a los relatos, a medida queRgrredico en sus camparas sobre estas
cuestiones comenzaron a ocurrir algunas expergmitagrosas, como la sanidad y los
bautismos espirituales. Los relatos sobre est@ejois milagrosos actuaban entonces como
una suerte de certificacién de la verdad de laotgal de Parharlt. Paralelamente a los
sucesos de Topeka, se produjo un segundo hechasgpesiblemente el mas significativo
desde el punto de vista de la constitucion rituabgial del pentecostalismo: la ‘lluminacion
de Los Angeles’, también en 1906. En este casgoslepo fue liderado por un predicador
negro, W. J. Seymour, quien tuvo una relacion aoeigpn Parham. Seymour era oriundo de
Los Angeles, donde segun se indica lideraba ungregacion bautista negra. Inspirado por
algunas experiencias en su propia congregacion byem@do escuchado acerca de la
iluminacién de Topeka, Seymour se acerco a Parfzaipstruirse sobre las bases teoldgicas
de las doctrinas de la santidad, la sanidad y efidmao espiritual. Siendo del sur, Parham
participaba de una cultura segregacionista, cocubd no recibié a Seymour de muy buen
grado. La tension entre ambos predicadores paraberse profundizado cuando Parham

7 Como se indicé antes esta no fue la Gnica formguenias tendencias de esa época se consolidargigren
paralelamente otras corrientes teoldgicas dentrprdeestantismo evangélico.

'8 Recomiendo particularmente los trabajos de Gebtgeisen, op cit. en lo que refiere a la relaciétreen
movimiento pentecostal y sociedad civil y el trabdg Donald Dayton op cit. para conocer las raai$gicas
del movimiento.

19 Walter HollenwegerEl Pentecostalismo. Historia y Doctrinaka Aurora, Buenos Aires, 1976, p. 8.



visito la congregacion de Seymour en Los Angelegyel grado de frenesi religioso al que
llegaban. Para Parham este frenesi era la exprési@m primitivismo tipico del retraso
cultural de la poblacion afro-americana. La tensgmire Seymour y Parham genero
controversias al interior mismo de la congregaadiginal del predicador negro, lo que
concluyo con su expulsion. Sin embargo, Seymowi&igredicando en las casas particulares
de algunos miembros, hasta que logré alquilar ugja \glesia metodista en la calle Azusa,
donde funciond la iglesia de Seymour por unosdrfes. Los relatos acerca de lo ocurrido en
la congregacion de Seymour sentaron en gran mddglébases del tipo de liderazgo
carismatico y de practica ritual expresiva quedracterizado al pentecostalismo:

‘Oraron a gritos tres dias y tres noches. Era Rad@nia gente de todas partes. Al dia
siguiente resultd imposible acercarse a la casa. dque consiguieron llegar se
sintieron bajo el sortilegio del poder de Dios:ada ciudad estaba revuelta. Los gritos
hicieron tambalear los cimientos de la casa, pemgumo salié herido®

En relacion a la composiciéon social del grupo dgn®eir, la congregacion parece haber sido
predominantemente negra, esto se trasluce endbssdde un periddico de la época: ‘La fe
proporciona a una secta notable un nuevo idioma pamnvertir al Africa. Todas las noches
experimentan un milagro. Los lideres son casi tadmgos.2* Algunos afios después de los
hechos de Los Angeles, un nuevo reavivamiento pestia tuvo lugar en Chicago, en 1908,
bajo la influencia del predicador Durham. La impadia del movimiento creado por
Durham es que a diferencia de Parham y Seymourpesfmnia una nueva doctrina de
salvacion que dio lugar a una prolongada y aunmggdiscusion teoldgica al interior mismo
del movimiento pentecost& Ahora bien, como se sefial6 antes, estos hitositimeales del
pentecostalismo no actuaron tanto como originaddeean nucleo institucional del cuél se
hayan desprendido nuevas ramificaciones, sino grg@dnaron como eventos en torno a los
cuales se creo una tradicion religiosa que ha t¢eaida santidad, la sanidad divina, al
bautismo en el espiritu y la segunda venida comcens doctrinales. Como muestra
claramente la obra de Mardsen, fueron algunos gaddres y pequefios lideres los que
difundieron la mayor parte del tiempo de manerd ora veces mediante pequefios tratados
teologicos, las nuevas verdades doctrinales detepestalismo. Estas nociones fueron
eventualmente aceptadas por diversas congregacigmatenecientes a distintas
denominaciones eclesiales 0 a veces directamemteqmgregaciones independientes (es
decir, grupos religiosos autbnomos sin integraditstitucional mayor) dando lugar a la
difusion de la doctrina pentecostal. Posteriormdmaeia mediados de la primer década y mas
claramente durante los afios veinte, algunas de egjanizaciones independientes, pero con
preceptos doctrinales compartidos, se agruparonuewas organizaciones, una suerte de
asociacion de organizaciones religiosas —algocqu® veremos tuvo alguna repercusion en
la estructuracion del movimiento en Argentina endécadas del treinta y cuarenta.

Ahora bien, si por un lado organizativamente el iméanto pentecostal se origind
como un conjunto de instituciones mas o menos autés, su composicion social fue
bastante homogénea, asumiendo el sesgo marcada pongregacion de Seymour. Segun
establece Hollenweger, unos treinta afios despudassdees hitos fundacionales, los datos
estadisticos mostraban que el pentecostalismolsa bansolidado como un movimiento de
negros, mujeres y pobres:

% pentecostal Evangelist. 6/V1/1946, p. 6.
L New York American 3/X11/1906.
2 M4s sobre esta controversia puede verse en DBsftbn. Op cit., p 19.



en 1936 los pentecostales tenian muchos mas f#gren los condados del Sur. La
participacion de las mujeres en las congregacipeesecostales era mas importante
gue la de los hombres y la de los negros mas edega@ su porcentaje en la
poblacién. El ingreso medio de los miembros porwaiaad pentecostal era mas bajo
que el c213e las demas comunidades religiosas, y ajasain que el de las comunidades
negras:

Lo expuesto hasta aqui parece mostrar, entonces,sigbien las bases doctrinales del
pentecostalismo fueron establecidas por apropiad&fa teologia de Parham; las practicas
rituales y el tipo de liderazgo del movimiento sdirderon por los relatos establecidos en
torno a los hechos generados por Seymour en kaA&allsa, o que posiblemente explica la
composicién social del movimiento en su albdfedhora bien, vale sefialar que el
pentecostalismo llegd a la Argentina casi contednp@simente con su surgimiento en los
Estados Unidos y seguramente por eso reproduja erodo de llegada las caracteristicas que
habia tenido en su origen. Es decir, llegd comanavimiento en formacion, de manera
predominantemente inorganica, difundiéndose poriesdes inmigratorias e iniciativas
personales, casi como una tradicion oral tal costaba ocurriendo en el momento en
América del Norte. Recién hacia la década del taggncuarenta comienzan a vislumbrarse
estructuras institucionales mas organicas. Aundueasgcter inorganico de los primeros
arribos puede indicar una debilidad inicial, eridea esto termind transformandose en una
ventaja para las iglesias pentecostales. El caraoteganico de los arribos hizo que
facilmente surgieran liderazgos locales y rapiddmen pentecostalismo ingresara en un
proceso de asimilacion cultural a la sociedad dmggnAlgo mucho mas dificultoso para los
mas institucionalizados protestantismos histériapse si bien precedieron en mucho la
llegada de los pentecostales, jamas lograronmailasion cultural y la difusion alcanzada por
los ultimos.

La Llegada 1910-1940

El pentecostalismo llegé a la Argentina como cadotlo demas: en el alma de algunos
inmigrantes italianos. En este caso se tratd dai Emancescon, Lucia Menna y un hombre
de apellido Lombardi quienes, procedentes de Chicaglestino inicial de su periplo
migratorio—, descendieron en 1909 en el puerto wenBs Aires. Francescon, quién lideraba
el grupo, aunque valderfSele origen, era un converso que habfa conociderakpostalismo

en uno de los epicentros del movimiento pentecdstalongregacion del propio Durham en
la ciudad de Chicago. Los otros dos miembros dgd@se sumaron a Francescon durante las
campafas de evangelizacion que realizé en la caladntaliana en Estados Unidos. Las
motivaciones del grupo para viajar a la Argentiaeepen haber sido de varios tipos. Segun

% Hollenweger, op cit., p. 12

24 Es probable que esta composicién social se hagiaada rapidamente, ya que es claro que para tadadédel
sesenta el pentecostalismo era un movimiento tmtwegros de clase baja, como de blancos de cledie;mn
analisis exhaustivo de esto escapa a los alcaecestel trabajo.

% |os valdenses, también conocidos como los ‘HomPrzres de Ledn’, surgen como movimiento religioso
en el piedemonte italiano en el siglo XIl, bajdigerazgo de Pedro Valdo de Le6n; un mercader eecigo
quien renuncia a su riqueza, la distribuye entseplobres y condena el caracter mundano de ladgkstidlica.
El movimiento sufre varias persecuciones y pasigib XVI se refugia en los paises reformados ienitto una
importante influencia teolégica del calvinismo. Buoite los procesos inmigratorios del XIX arribandesises
tanto a Estados Unidos como al Uruguay. F. L. Cfosmp.),Oxford Dictionary of Christian ChurchOxford
University Press, Oxford, Nueva York, etc., 1958, p434-1435.



explica Francescon en algunos de sus eséfitexjsti6 una inspiracién religiosa: una

manifestacion onirica del Espiritu Santo le haBdAalado a la Argentina como un destino
propicio para iniciar una ‘obra para el Sefor’. Ade de la inspiracion religiosa, pueden
sospecharse algunas otras motivaciones. Lucia Memma familiares en la Argentina (su

padre y tres hermanos), de manera que es posiblexstiera la intension de buscar en el
Cono Sur una suerte que se le habria negado dbstados Unidos. Teniendo en cuenta el
caracter congregacionalista del pentecostalismoprebable que, al menos Francescon,
buscara la prosperidad y la espiritualidad en lsnmi empresa; ya que el éxito de constituir
una congregacion numerosa le hubiera permitido igamb prosperidad econdmica mediante
el diezmo. Si estas conjeturas son correctas,témndion del italiano no era descabellada:
exportar un modelo religioso que habia sido redatignte exitoso de una colonia de
inmigrantes italianos a otra, también muy numergsdpnde no existiria competencia de
otros pastores con el mismo modelo.

Como era de esperarse, Francescon y los demas fremibidos en la Argentina por
miembros de la comunidad de inmigrantes italiafkoancescon y Lombardi permanecieron
hospedados por algun tiempo en El Tigre, con undlitade apellido Petrini, intentando
comunicarles su experiencia religiosa. Por su pdeena viajo a la ciudad de San Cayetano
en la Provincia de Buenos Aires, donde vivian sargeptes y al tiempo mandoé a llamar a
Lombardi y Francescon para que visitaran la zorstiosEultimos enfrentaron, al parecer,
inesperadas dificultades en sus esfuerzos misisneabo un miembro de la familia Menna
recibio el ‘bautsimo en el espiritv’ y luego fuer@ncarcelados en San Cayetano,
prohibiéndoles seguir con sus campafas religioBasa esta experiencia, Francescon y
Lombardi primero se trasladaron a Tres Arroyosdaégoarecen haber conquistado algun alma
mas, y finalmente volvieron a Buenos Aires. Posildate por la frustracion experimentada
en Argentina, tanto Francescon como Lombardi partibacia Brasil el 8 de marzo de 1910.
Lombardi, previo un breve retorno a la Argentinegidié regresar a lItalia en julio de 1910;
mientras que Francescon permanecio en Brasil ldgrdimalmente constituir una iglesia
pentecostal de alguna repercusibnMenna, por su parte, se radicé nuevamente eragdic
junto con el resto de su familia, luego de un bigaso por Italia.

Nos hemos detenido con cierto detalle en la haiei Francescon y su grupo por que
ilustra claramente algo que hemos sugerido ya vamges: Contrariamente a lo que han
propuesto recurrentemente las teorias conspiragighsentido comuan, el pentecostalismo (y
las denominaciones evangélicas en general) nordlegala Argentina —y tampoco a otros
paises latinoamericanos— como resultado de unaraqaanificada por sedes eclesiales
radicadas en Estados Unidos, que representaraalianaa estratégica con los intereses de la
politica exterior norteamericaf@a. Como en el caso de Francescén, la llegada del
pentecostalismo fue en general producto de im@atindividuales —no de una planificacion
institucional— que si han variado en el grado degracién organica y de apoyo financiero
de las iglesias madre. En términos generales puedimse tres tipos de vinculacion. Un

% | as principales fuentes para reconstruir las éepeias y dichos de Francescon pueden consultar§d e
Cristianol:12 de octubre de 1943; y en un texto del prépancescon ‘Le Originill Faro XXXVII (2), 1976.

2" Para un raconto mas exhaustivo del derrotero dmcEscon en Brasil ver Walter Hollenwegéi.
Pentecostalismo Historia y Doctrinaga Aurora, Buenos Aires, 1976.

“8 Esta tesis ha sido muy frecuentemente propuesta for algunos intelectuales como por el periodism
alcanzando altos niveles de popularidad en la palieen general. Puede verse, por ejemplo, eralehjo de
Hugo AssmanlLa Iglesia Electrénica y su Impacto en América hati Departamento Ecuménico de
Investigaciones, San José de Costa Rica, 1987 .epaeso brasilefio, y en el caso argentino enrédimjos del
periodista Alfredo Sillethas Sectas Invaden la Argentir@ontrapunto, Buenos Aires, 1986 Multinacionales
de la Fe.Contrapunto, Buenos Aires, 1988. Todos los estugboes han refutado claramente estas tésis. La mas
documentada contestacién es la de David $dllatin America Turning ProtestantUniversity of California
Press, Berkeley, 1990.



primero modelo, representado por Francescon yuwpges el del ‘cuentapropista religioso’,
que por simple iniciativa individual intenta acereala Argentina las experiencias religiosas
que tuvieron en otras latitudes. Un segundo mosiaholos misioneros independientes. Estos
tenian ocacionalmente apoyo de alguna organizagidnuchas veces de un benefactor
individual de origen Europeo o de América del Nayte durante algun tiempo los sostenia
financieramente, pero la documentacion existentestna que ese apoyo era sumamente labil
y casi nunca se extendia mas alla de los dos afieess—la mayoria de los misioneros en esta
situacion experimentaba en algiin momento u otioutiddes econdmicas. Un tercer modelo
si ha sido el de misioneros con vinculos organcarsalguna denominacion en especial, que
solian tener un apoyo mas o menos estable deléssaig)de origen, pero que dado el caracter
carismatico de la religiosidad pentecostal, rapielsten dieron lugar a la emergencia de
liderazgos y congregaciones locales en los qudlleencia exterior tendié a desaparecer.

Si bien creemos firmemente que estos tres modefegentan las principales formas
de arribo del pentecostalismo a la Argentina, forninado del proceso hace posible pensar que
puedan haber formas de llegada alternativas, aepresenten variaciones o matices de las
agui expuestas. Hemos, sin embargo, llegado anlelu=idn de que estos son las principales
revisando el muy detallado estudio de Sardcdonde se relata la forma de llegada de 15
iglesias pentecostales a la Argentina y tambiéase a entrevistas a lideres longevos y a
algunas fuentes escritas, como por ejemplo histadi la iglesia redactadas por lideres
religiosos. De todas maneras, los permanentes queade fision y fusidon congregacional,
mas el caracter inorganico de las llegadas haagsipla, como se dijo, la existencia de
situaciones que escapan al alcance de este tré&egalimos ilustrar estas formas de llegada
relatando el derrotero de tres congregaciones aquestro juicio son las mas representativas,
tanto por que muestran claramente al modelo estod@mo por que sus desarrollos dieron
lugar a organizaciones pentecostales de algunzarel&a.

Asambleas Cristianas

Las Asambleas Cristianas representan el modelwuhtapropismo religioso’ iniciado en la
Argentina por Francescon y su grupo. Como podréardecse, si bien estos ultimos no
tuvieron éxito en Argentina, Francescon si habigrddo finalmente fundar una de las
primeras denominaciones pentecostales en el sBrada#l. Esta gesta evangelizardora tuvo
repercusiones en la comunidad de inmigrantesriasi@onversos en Chicago, algunos de los
cuales comenzaron a ver el modelo migratorio dad@scon como una estrategia a imitar.
Entre ellos estaba Narciso Natucci, quien pertenexilas Assamblies of Christians
(Asambleas de Cristianos), la misma congregacii@inaria de Francescon en Chicago. Asi,
Natucci penso en remedar la gesta brasilefia dedé3aon justamente en donde este habia
fallado: en la Argentina. El 2 de noviembre de 19#étucci, junto con otro italiano,
Francisco Anfuzzo, llegaron a Buenos Aires. Natinadia conocido a Anfuzzo durante una
recorrida por congregaciones pentecostales endsstawidos que el primero habia realizado
antes de partir para Argentina. Es probable qgejesido el modelo que posiblemente utilizé
Francescon, esta recorrida haya estado dirigideecager fondos mediante ‘ofrendas
especiales’ destinadas a sostenerse durante lesimde sus actividades misioneras en la
Argentina. Esto sefala las caracteristicas deilagulos institucionales de los cuentapropistas
religiosos. Natucci habia logrado el aval instibneil para iniciar actividades misioneras en la
Argentina, lo que le permitid recorrer las congoégiaes norteamericanas solicitando
ofrendas para el viaj€.Pero, como se veréa luego, el aval no implicaba gué&sun permiso

% Norberto SaraccoArgentine Pentecostalism its History and Theolo§gsis doctoral presentada en la
Universidad de Birmingham, Inglaterra, 1989.
% Rebuffo, R. ‘Historia de las Asambleas Cristiaeada ArgentinaEl Faro. 2 (17), p. 2. 1944.



para recorrer las congregaciones norteamericaehapoyo conseguido en estas dependia de
la cantidad de voluntades conquistadas durants eisitas, lo que no garantizaba ni el monto
a recaudar, ni un apoyo financiero o instituciopakterior al inicio del viaj&*

Anfuzzo jugdé un rol estratégico para Natucci, y& @l primero tenia parientes en
Buenos Aires que los recibieron tras su llegadaey ademas, justamente entre estos que
Natucci logré los primeros conversos. La suert@deicci en lograr conversos parece haber
sido mayor que la de Francescon y su grupo. Seggiers la documentacion, una semana
después de su llegada Natucci habia logrado baatiaeaho de los parientes de Anfuzzo, un
mes después tenia una congregacion de veinte @iz poco tiempo después, debido a la
rapida expansion del grupo, tenian ya un local pauraiones en la calle Salvador Maria del
Carril donde ain permanec&nPese al relativo éxito, en 1919 Natucci decidevemla
Chicago, lo cual no fue ébice para que la iglesia é habia fundado continuara operando;
ahora bajo la influencia de Giussepe Petrelli; @dlago pentecostal, también de origen
italiano, con alguna formacién académica que lleg®Buenos Aires en 1920. Bajo la
influencia de este nuevo lider comienza un prodesexpansion de las Asambleas Cristianas
hacia el interior de la argentina siguiendo lagsede los inmigrantes italianos; incluso mas,
hasta ese momento el idioma oficial en la iglesisu-kimnario y predicacion— habia sido
justamente el italiano. Este proceso de expansamiahel interior tuvo como uno de sus
pilares a un nuevo lider, Domingo Marino, tambiéritaliano llegado a la Argentina de nifio
y radicado en la provincia de Mendoza, quién seidiimen 1921. Unos 20 afios después de
comenzado el proceso de expansion en las provjidiasno liderd el crecimiento eclesial,
particularmente en la provincia de Santa Fe dondesalido una congregacion de
aproximadamente 1000 miembros y construyo el teqgitecostal de mayor capacidad en la
Argentina en ese momento.

Este proceso de relativa expansion de las Asamflgasanas estuvo atravesado por
conflictos y procesos de fragmentacién que valpelaa revisar si se quiere comprender la
l6gica de expansion de las iglesias pentecostddes.primer cisma en las Asambleas
Cristianas se produce luego del regreso de NatleocChicago en 1922. Natucci habia
regresado por pedido de miembros de su congregae®rprobable que estos pedidos
estuvieran vinculados a conflictos en ciernes dethérla iglesia, ya que en 1926 se produce la
primer fractura en la cual Natucci tuvo un papeltagonico. La escision implico de hecho
gue un grupo, liderado por Natucci, se apartark dglesia original creando un nuevo local
en la calle Asuncion 2880. Luego este grupo vodvexifragmentarse en 1931, lo que
implicaria la creacién de una nueva iglesia enugva local. Asi en los 16 0 17 afios desde la
fundacion de la iglesia se producen tres grupossgu#gesprenden del ndcleo original creado
por Natucci.

Las razones de la primera fractura son interesalgagsefiar. Un afio después de la
escision de 1926 miembros del grupo originarioadeAsambleas Cristianas deciden iniciar
acciones legales contra Natucci. En la acusacidrase referencia a que este vulnerd algunas
de las disposiciones del acta fundacional de kesig] en las que se sefalaba en relacion al
mismo Natucci que:

1. No habia sido enviado por ninguna asociacion

%! De hecho este modelo misionero continia en algiglasias hasta la actualidad, particularmente aan |
iglesias mas tradicionales en donde es comun queng§ pastores recorran congregaciones hermanas
solicitando ofrendas especiales para ‘iniciar laaolel Sefior’ en alguna latitud lejana. Normalmeetgas
ofrendas especiales se hacen una sola vez, sirraonsps de aportes posteriores. Doctrinariamensupene

que si la ‘voluntad del Sefior’ es que la ‘obra pese’ se lograran los aportes locales necesari@ssostenerla,

de lo contrario debe interpretarse que el desardalesa obra no respondia a la voluntad divina.

32 Rebuffo, R. Op cit p. 6.



No recibiria ningun estipendio, y llevaria adelass responsabilidadpso deo.

Se declaraba simplemente un lider de la congregat®ola calle Erie 1350 de

Chicago, lllinois [EE.UU.]

4. Que ni el, ni ningan otro cuya tarea fuera predalitongregacion deberian recibir
compensacion econdmica bajo ningun pretexto.

5. Por que el amor al dinero es la raiz de todo’hal.

wn

La acusacidn muestra varias cuestiones signifastivprimero, que efectivamente la
vinculacion de Natucci con la congregacion madreClicago eran bastante menos que
organica, lo cual se establece explicitamente @umto 1 y 3. Segundo, que la existencia de
intereses econdmicos entre los inmigrantes queadisi a ser lideres religiosos pentecostales
siempre habian estado presentes. Esto se hacentevide el esfuerzo por limitar las
aspiraciones a extraer beneficios econémicos dédees religiosos contenidas en los puntos
2,4y5 yenlaacusacion de vulneracion a epgisito hecha posteriormente.

En sintesis, incluso este breve raconto del dakade las Asambleas Cristianas en la
Argentina muestra varias cosas de interés paramssaqui. Por un lado, ilustra claramente
el modelo de lo que denominamos cuentapropismgiasb, por el que personas que sentian
tener carisma intentaban crear congregaciones esiagl sin tener vinculos estables ni
organicos con supuestas iglesias madre u orgaonexireligiosas radicadas en paises
centrales. Por otro lado, permite percibir el foneimiento del crecimiento por fision al que
hicimos referencia varias veces en este trabagoAsambleas Cristianas sufrieron frecuentes
procesos de fragmentacion congregacional debidasadisputas por el liderazgo y por
intereses econdmicos en juego. Estos procesosndiggar al crecimiento de la iglesia; en
este caso puede observarse cémo, en pocos aftmsistiuyen al menos tres congregaciones
como desprendimientos autbnomos de una congregatidine y coOmo luego cada uno de
ellos crecié multiplicando el nimero de pentecestil

Unién de las Asambleas de Dios

En contraste con las Asambleas Cristianas, la Ud&rhas Asambleas de Dios no fue el
resultado de la accion de cuentapropistas religiosino mas vale de misioneros
independientes que llegaron a la Argentina motisguwr su fe religiosa y posiblemente por
sus aspiraciones a destacarse al interior de gasimaciones de origen. La Union de las
Asambleas de Dios se constituyeron como resultada dccién de misioneros canadienses,
norteamericanos, daneses y noruegos que habiemdenzado sus acciones mas 0 menos
independientemente decidieron hacia la década wekrta asociarse en la Union de las
Asambleas de Dios. La historia completa de la Udi@éhas Asambleas es demasiado extensa
para ser expuesta aqui en su totalidad, peroabrdel derrotero de algunos de sus lideres
fundacionales alcanza para ilustrar este segundielmale llegada del pentecostalismo a la
Argentina.

Una de las lideres fundacionales de la Union deAsambleas de Dios fue Alice
Wood> quien llegé a la Argentina el 15 de enero de 1@%fio una misionera independiente
sostenida por I€hristian and Missionary Allian¢8 (Alianza Cristiana y Misionera). A su

% saracco, N. op cit., p 49.

% En realidad el nimero de congregaciones que seatetieron llegaron a ser mas, ya que en la débeld40

y 50 se producen nuevos procesos de fragmentagadticularmente entre las iglesias radicadas em@&ie
Aires y las establecidas en Santa Fe que se hakg@mdido significativamente bajo el liderazgo derikb.

% saracco, op cit., p 55.

% Una de las organizaciones que habia sido alcargadéa teologia pentecostal, sin ser formalmema u
iglesia que se reconociera como tal.



arribo entr6 en contacto con otros dos lideres gélaos de origen sajon (Stewart y Welch)
gue manejaban una congregacion en la ciudad dee@ualchu. Wood decidié sumarse a la
obra de Stewart y Welch, y ademas logro que lan&baCristiana y Misionera los aceptara
también a ellos como miembros ya que experimentabficultades financieras. Wood
termind como lider de la iglesia en Gualeguaychugya Stewart y Welch finalmente se
retiraron, ejerciendo alli el pastorado por una@sesafios. Luego Wood dejé Gualeguaychu
para fundar una nueva iglesia en el pueblo de 2Blago, provincia de Buenos Aires. Un
hecho significativo en la trayectoria de Wood —queestra lo tenue de sus originales
vinculos con la Alianza— ocurrio en 1914 cuand@a sslicita ser aceptada como miembro
de las Asambleas de Didslurante la reunién fundacional de las mismas eiuldad de Hot
Springs, estado de Colorado, EE.UU. Es recién &irpde este momento que puede
considerarse que las iglesias lideradas por AlioedAdomienzan a formar formalmente parte
de una organizacion pentecostal, aunque la docyrieatructura ritual implementadas por
Wood siempre estuvieron vinculadas a los composédyésicos de su teologia.

Otros lideres importantes que formaron parte datgso fundacional de la Unién de
las Asambleas de Dios fueron los Soérensen. Anniefstkup, quien habia recibido el
‘bautismo en el espiritu’ en dinamarca, decidi6 nariga la Argentina. A su llegada,
posiblemente debido a contactos previos establecdmvés de redes eclesiales, se radicé en
Gualeguaychu para aprender el castellano de Wabgoco tiempo de la llegada de
Kejlstrup otro danés, Niels Sorensen, llegé deHstwados Unidos, que habia sido su primer
destino inmigratorio. En Estados Unidos Sorensdniahaonocido los fuegos del tercer
movimiento de reavivamietno espiritual, por lo ggletambién se proponia a la Argentina
como destino de su actividad misionera, y se ragiicGualeguaychu para aprender el idioma
de Wood. Aunque no tenemos noticias sobre la fisdaale Keljstrup, ni de la caballerosidad
de Sorensen, las circunstancia de ser dos danesegélicos solos aprendiendo una lengua
extrafia parecen haber sido demasiado propicias pamacevitar un romance. De manera que
una vez casados y habiendo aprendido el castellas@&Gorensen comenzaron su actividad
misionera en nuevos destinos: durante un tiempiugry entre los aborigenes y luego en la
provincia de Buenos Aires, fundando una importaoiegregacion en la ciudad de Bolivar.
Pese al contacto inicial, los Sorensen no pare@erhsido financiados por la misma
organizacion que Wood, sino que durante algun tiemgeibieron apoyo de benefactores
particulares radicados en Estados Unidos y Dinamalsta situacion inestable parece
haberse resuelto en 1923, cuando por contactosotros misioneros pentecostales los
Sorensen se integraron a la Pentecostal AssemblyGad in Canada (Assambleas
Pentecostales de Dios en Canada).

A partir de la integracion a la organizacion caease, la iglesia de Bolivar se
transformé en un centro por el cual pasaron vanissoneros de origen canadiense, noruego
y sueco, pertenecientes a distintas denominacioekégiosas, que fueron conformando
iglesias en ciudades vecinas de la provincia den@&uéires, como Daireaux y Henderson,
llegando a crear congregaciones incluso en La Rl&aenos Aires. Posiblemente por los
contactos personales establecidos entre estosneie® de diversas nacionalidades, las
Asambleas Canadienses fueron aceptandolos poamapmo miembros de su organizacion,
aunque no hubieran sido originalmente enviados gxta. Este desarrollo de la rama
canadiense de las Asambleas de Dios no fue segudasu contraparte norteamericana
representada por Wood. Recién en la década detrtaala organizacion de las Asambleas
radicadas en Estados Unidos comenzaron a enviagonaiss, pero lo hicieron de manera
desordenada y poco sistematica. Muchos de los lggarén no sabian, ni se proponian
aprender, el castellano y consecuentemente fracagar sus intentos misioneros; recién en

3" Una de las primeras organizaciones religiosasiltado de la asociacion de instituciones indegenes, que
se reconoce como una denominacion pentecostal.



1947 lograron consolidar una iglesia mas o ment@blesen la Capital Federal. El afio 1947
fue ademas significativo por que en el afan dedogina consolidacion institucional y el
reconocimiento oficial del gobierno Argentino, lasnas canadiense y norteamericana de las
Asambleas de Dios resolvieron asociarse conforméndbmente laUnion de las Asambleas
de Dios. Sin embargo, una tercer rama de las Asasplde origen sueco, decidieron no
formar parte de la Union por motivos que desanmreiteos mas adelante.

Vemos entonces como el proceso de creacion deifmlde las Asambleas de Dios en
Argentina ilustra claramente el segundo modeloleigatia de los pentecostales al pais. A
diferencia de los cuentapropistas religiosos, |ltsameros que constituyeron las Asambleas
tenian vinculos mas o menos organicos con lastuosthes de origen, aunque eran
claramente vinculos labiles. La caracteristica talds de los vinculos hicieron que
misioneros con origenes denominacionales distisiasembargo, se asociaran o cambiaran
de denominacion intentando asi consolidar su sd@oa@nto personal como institucional,
dando lugar a procesos de fusién a nivel local @mrozaciones originalmente diversas.
También se hace evidente en este caso como, alsniesta la década del cuarenta, los
misioneros que llegaron a la Argentina no lo hameproducto de una politica institucional,
sino mas vale a partir de iniciativas personalesn@ veremos esto contrasta, en alguna
medida, con el tercer modelo de arribo del pentatiesio a la Argentina del que daremos
cuenta ahora.

Asamblea de Dios

Evidentemente, la originalidad en los nombres rmegeahaber sido una preocupacion de los
primeros misioneros pentecostales, posiblementepaticion de las designaciones indique
también disputas por la legitimidad de la repressdh institucional. Como sea,
mencionamos anteriormente que la Unidn de las Asmldle Dios se produjo por fusién de
sus ramas de origen norteamericano y canadiensesipela participacion de los suecos que
conformaron, en realidad, la iglesia pentecostal manerosa, por lo menos hasta la década
del 50. EI modelo misionero de la Asamblea de Bigsca se distinguid de sus contrapartes
canadienses y norteamericana en que esta vez shtéedel envio institucionalmente
planificado de misioneros, y no de iniciativas indiuales aisladas. Es asi que en 1920
llegaron, enviados por una filial sueca de la IgleBiladelfia en Estocolmo, cuatro
misioneros: Gustavo Flood, Kristian Nielsen, AlbiGaistavsson y Axel Severin, a trabajar
fundamentalmente entre grupos aborigenes en ebteaaegenting® La partida sueca pronto
se disolvid y el propdsito original quedo momenganente pospuesto, ya que Flood, Nielsen
y Gustavsson partieron hacia Bolivia a los pocosasele haber llegado y Severin se instalé
en Buenos Aires, sosteniendo servicios religiosimgro en la casa de unos inmigrantes
portugueses convertidos en Brasil y luego fundam iglesia de unos 13 miembros en la
calle Riglos, Capital Federal. A diferencia de leecgsucedio en el caso de las Asambleas
Cristianas, la congregacion creada por Severiren@ten principio una connotacion étnica,
fue de hecho integrada por personas de 7 naciadatddiferente®.

Durante las décadas del veinte y treinta siguidiegando misioneros suecos, que
lograron establecer sus iglesias predominantermanta region mesopotamica (Corrientes y
Misiones) en este caso si aprovechando redes gty logrando cierto éxito también
entre grupos de aborigenes (tema al que volveraméss adelante). Asi, para 1943 las
Asambleas de Dios suecas habian logrado estahieasr20 congregaciones y contaban con
unas 13 iglesias con edificios propios, superand@ramente a sus contrapartidas

¥ Saracco, op cit, P. 66.
%9 saracco, op cit, P. 67.



norteamericanas y canadien$&8demas, aunque con menos éxito, la Asamblea sadsia
sostenido un trabajo también en la ciudad de BuAires, en donde fue desarrollandose un
liderazgo local, que dio lugar a conflictos y esries a su interior. El primer conflicto, en
realidad, se desarrollé entre dos lideres de osgeao que se disputaron el pastorado de la
iglesia, Svensson y Fredickson. Esta disputa té&rramuna primer escision que se produjo
entre un anexo radicado en la Isla Maciel, que rdardos treinta habia crecido
significativamente —incluso mas que las iglesiastigera firme’ en la ciudad de Buenos
Aires— bajo la influencia de un lider laico, Marddazzucco (apellido que muestra el final
de la hegemonia sueca). Fredickson posteriorm&88¥) dejo el anexo de la Isla Maciel con
destino a Cordoba, quedando Mazzucco como pastdéngfundd luego una nueva
denominacion: La Iglesia de Dios, que sufrid a en nuevos fraccionamientos. Por su parte,
la iglesia en Buenos Aires siguioé desarrollandasegue Svenson fue desplazado de ella por
indicaciones de la iglesia matriz en Suecia y gudb por otros lideres de origen sueco (Otto
Nelson y luego Nils Katsberg). Pese a esta comtatlidel liderazgo extranjero, en la década
del cincuenta esta tendencia desaparece, quedasdaaP Crudo como pastor a cargo. A su
vez, esta misma iglesia sufre méas fracturas enéleadh del setenta abriéndose mas
congregaciones (vg. La llamada Asamblea de Dios+eBJeen la calle Alberdi 2941) que da
lugar a estructuras puramente nacionales, sin @@mEX organicas con contrapartes
extranjeras.

En sintesis, los desarrollos de la Asamblea de Bueca muestra una tercer manera en
que los pentecostales llegaron a la Argentina, estasi como producto de una accion
misionera mas o menos planificada. Sin embargdeebtero de la Asamblea sueca indica
también que esta ‘planificacion institucional’ frgpidamente interferida por los desarrollos
locales, que implicaron que de los ‘implantes ssea® la iglesia se desarrollaran
congregaciones con liderazgos nacionales, autémdmda influencia de las organizaciones
de origen.

No quisieramos concluir esta seccion sin menciandenémeno singular como fue la
accion evangélica de las iglesias pentecostaletendsi en el oeste argentino. El
pentecostalismo chileno surgié en 1909, como uprdadimiento de la Iglesia Metodista,
transformandose rapidamente en una iglesia nacignalando lugar a procesos de
fragmentacion como los descriptos antes para @ aegentino. Justamente, en 1936, Elias
Lopez, pastor de la Iglesia Metodista Pentecostigbla la ciudad de Mendoza para establecer
alli una filial en Argentina. EI modelo de llegada este pentecostalismo chileno parece, en
principio, ajustarse entonces al de la accion maioinstitucionalmente planificada,
representado también por las Asambleas suecasoifal en este ultimo caso, la articulacion
organica con la iglesia madre no tardé en rompegseue en 1944 Lopez crea una iglesia
argentina autonoma de la central chilena, que &mdifre fragmentaciones posteriores.

Bien, hemos expuesto hasta aqui tres modelosedadh del pentecostalismo a la
Argentina a través del relato del derrotero de rda® congregaciones. Nuestra intencion ha
sido mostrar que el pentecostalismo llegé en uadestle debilidad, no fue un movimiento
arrollador sostenido por instituciones poderosa&s Male, fue una llegada hasta cierto punto
casual, fundada en iniciativas individuales, eruad casos sin ninguna conexion organica
con organizaciones matrices, y en otros con algumnde insercién institucional mas sélida.
Sin embargo, puede notarse que en todos los casogue con matices, los liderazgos
personales desafiaron exitosamente a las limitasiomnstitucionales dando lugar
fundamentalmente a procesos de fision instituciogaé permitieron prontamente la
constitucién de liderazgos y estructuras organiaatiocales. Esto justamente explicaria lo
expuesto en la introduccion: la existencia de uoncgso capilar de divulgacion del

0 Ver Anderson, Sture. ‘De Misione&l Heraldo de PazN° 48, p2. 1943. y Anderson, Safaon Sture
Rosario: Editorial Alerta, 1984.



pentecostalismo. Estos mecanismos son tan evidemtelscaso de las Asambleas Cristianas y
las Asambleas de Dios, que nos eximen de mayorasraarios. Tal vez el caso que presente
alguna atipicidad es el de la Union de las AsansbtaDios, en donde mas que procesos de
fision, existe la fusidbn de congregaciones quenserporan a una organizaciéon mayor de
origen norteamericano y canadiense. De todas fonpaasce evidente, aun en este caso, que
no se tratdé del desembarco sistematico de unairegadn misionera, sino de estrategias de
supervivencia de misioneros independientes quensen&raban en situacion de extrema
debilidad. De esta manera, la imagen que se delpilos anteriores relatos indica que el
pentecostalismo llego a la Argentina de forma esiatica, circunstancial y azarosa, y no de
una manera institucionalmente planificada, ordenadgurosa. En ese sentido, y como lo
sugerimos antes, el pentecostalismo parece habetsedido como lo hace una enredadera
sobre una pared, tanteando para agarrarse ddiasss de la estructura social, y no como
una peste que crece invadiendo y aniquilando lasa® sociales que ataca.

La Consolidacion 1940-1980

Si este trabajo estuviera referido a la sociedade@hn o Brasilefia o alguna nacion
centroamericana como Guatemala, deberiamos hablast periodo, sobre todo de las
décadas del 40 al 60, como de significativa exgandel pentecostalismo. Sin embargo, en el
caso argentino —como también podria ser el uruggagio pueden indicarse estas décadas
como de pronunciado crecimiento. Esto es llamatpa, que en muchos sentidos los
procesos estructurales asociados al crecimienttegestal en Chile o Brasil, por ejemplo,
tuvieron lugar en la Argentina. Sin embargo, shkestuvieron presentes las mismas causas
no ocurrieron los mismos efectos. Para ser mass;léos estudios clasicos del crecimiento
pentecostal en Chile y Brasil mencionados al ppioailel trabajo, indicaban a los procesos de
industrializacion, migracién y urbanizacibn comouga del crecimiento. Por ejemplo,
Willems en Brasil mostré que el pentecostalismaierédundamentalmente en dos regiones.
Por un lado, en zonas rurales donde se estabamzantdo nuevas tierras. Por otro lado, en la
periferia de las grandes ciudades, donde migrantedes se asentaban buscando tratiajo.
Willems conjeturd, asi, que el crecimiento pentedogra producto del proceso de
modernizacion brasilefia. Las congregaciones pesteles operaban como espacio de
contencién social y afectiva de migrantes que cetoan con sus desplazamientos sus
relaciones sociales de origen; el estado de aistdmifavorecia la conversion ya que
disminuia los costos sociales (tensiones en laxiorles familiares, de amistad, etc.) de
asumir una practica religiosa minoritaria. Sigugndn cierta medida, la teoria de Weber,
Willems sostenia también una tesis mas dudosaelqoentecostalismo operaba en Brasil tal
como el calvinismo lo habia hecho en Europa; gewleran espiritu ascético que promovia el
ascenso social de los conversos y facilitaba etmidviento del capitalismo y la democracia.
Esta tesis dio lugar a largas controversias en ttabajos sobre el pentecostalismo
latinoamericand? que comenzaron con el estudio del caso Chilenocheor d’Epinay?®

Las causas que sindica d’Epinay como motorizaddeasrecimiento pentecostal son
analogas a las sugeridas por Willems. En Chile cemdrazil, el pentecostalismo crecio
entre los migrantes rurales que iban conformandaukva clase de obreros industriales
urbanos. Ambos autores coinciden en que para esgpantes las comunidades pentecostales,
caracterizadas por establecer fuertes lazos siolidale ayuda mutua y promover habitos

“1 Emilio Willems. Followers of the New Faith/andervilt University Press, Nashville, 1967.

2 Una sintesis de estos debates puede verse eneMiBaniel.Spiritual Bonfire in Argentina. Confronting
Current Theories With an Ethnographic Account ofhteeostal Growth in a Buenos Aires’ Subu@enter for
the Study and Documentation of Latin America, Anrcen, 1998.

“3 d’Epinay, Christian Lalive El Refugio de las MasaEditorial del Pacifico, Santiago de Chile, 1968.



funcionales a las nuevas formas de insercion laborsocial, constituyeron un ‘refugio’
apropiado para quienes se desplazaban geograficeiagmente de sus enclaves originarios.
Sin embargo, a diferencia de Willems, d’Epinay eoi&t desde una Optica marxista, que lejos
de contribuir a una sociedad democratica el pestalismo tendia a reproducir en los nuevos
contextos urbanos relaciones verticales de autbr{tipicas de sociedad tradicionales) y
ademas alienaba a los obreros de una verdader&moacsocial ajustada a sus intereses.
Agregando elementos a esta controversia, RéBénticé al estudiar el caso Guatemalteco,
que la funcién de refugio y amparo que brindabarctamunidades pentecostales solo podia
servir a los pobres ubicados en los niveles masiares de la escala social —sobre todo a
aguellos que se encontraban en los primeros afigsl aeigracion urbana. Pero luego, las
intensas demandas de participacion y militancigicsla de las comunidades pentecostales
conspiraban encontra de los intereses de quienasintegrando los sectores pobres de la
sociedad, se encontraban en procesos de moviliseeh@dente —lo que demandaba una
mayor concentracion en la actividad laboral quéaarligiosa. Como sefialamos antes, estas
controversias no han sido resueltas y podrian soctaencontrarse en la prolifica produccion
de estudios sobre el pentecostalismo latinoamerxicanrrida en la década del noventa, que
discutiremos al final del trabajo. Como sea, leliesante a sefalar aqui —ya que volveremos
a las discusiones tedricas luego— es que si, ptaidm puede observarse que las causas del
crecimiento pentecostal —migracion, urbanizaciérustrializacion— tuvieron lugar en
Argentina en el periodo que va del 40 al 60, lestek en el campo religioso —crecimiento
pentecostal— no ocurrieron.

Las razones por las cuales esto fue asi solo puzdgeturarse. Un trabajo recietite
que permite algunas comparaciones entre los pdé&d&3ono Sur, sugiere que los niveles de
libertad religiosa en Chile y Brasil pueden habdo snayores que en Argentina. En el caso
Chileno, por que las relaciones de proximidad eeltrestado y la Iglesia Catdlica parecen
haber sido menores que en la Argentina, con lo taugiresion estatal sobre religiones
minoritarias también puede haber sido menor. Ecasb de Brasil, la diversidad cultural,
incluso en lo que hace a la religién, también pueteer contribuido a que se acepte con mas
facilidad una religion carismatica como el pentégiogsmo. A este conjunto de factores es
posible que se agregue el hecho de que la mayibdéakcpara la movilidad social ascendente
en la Argentina haya hecho a la experiencia deidgaacion menos traumatica, y por lo tanto a
los migrantes menos proclives a buscar ‘refugiaieavas religiones. Asi y todo, sin implicar
un crecimiento importante, en el periodo estudegiai el pentecostalismo si realiza algunos
avances en la Argentina y lo hace en los mismogogren que lo habia hecho en las otras
partes de Latinoamérica: entre los migrantes autiad y entre los aborigen®s.

Las fuentes que permiten ver estos procesos, diargm, nos imponen ciertos limites.
Se trata fundamentalmente de algunos datos cengalesciertas fuentes documentales y
algunos testimonios orales que solo alcanzan peraigion genérica de lo ocurrido. Es decir,
resulta dificil poder describir en detalle comoitglesias pentecostales fueron evolucionando
en estas décadas. Las fuentes permiten ver, Igpgdeamos llamar, las emergencias del
movimiento pentecostal, aquello mas destacadoué i salido a la luz. Por ejemplo los
datos censales permiten vislumbrar regiones dohptstantismo repentinamente alcanzé

4 Roberts, Bryan. ‘Protestant Groups and Coping Withan Life in Guatemala CityAmerican Journal of
SociologyN° 73, 1968.

“5 Sigmund, Paul (comp.Religious Freedom and Evangelization in Latin AreerOrbis Books, Marycknoll,
1999.

6 Aunque no lo sefialamos antes, es claro que loeqestales avanzaron significativamente entre niisti
grupos de aborigenes en diversas partes de Aniéiicea. Pueden verse para esto los estudios desJaex¢on.
‘Protestantism and Modernization in Two Guatemdlamwns.’ American Ethnologistyol. 5 (2). Linda Green.
‘Shifting Affiliations: Mayan Widows and Evangélisan Guatemala.” En: Virginia Garrard-Burnett y [xhv
Stoll (comps.)Rethinking Protestantism in Latin Amerida@mple University Press, Filadelfia, 1993.



una expansion significativa, en contraste con aradonde sufrio un estancamiento. Incluso
estas imagenes provistas por el censo son limitgalagie las series censales que contienen
informacion sobre pertenencia religiosa de la pobtahan sido discontinuas en la Argentina,
solo existen datos para 1895, 1947 y 1960. Adelaasformacion trata al protestantismo en
forma agregada, sin distinguir entre sus variartesique esto es medianamente subsanable
al complementar los datos censales con otras Bieloieumentales. Por su parte, las fuentes
documentales disponibles por el momeHtzfieren a algunos hitos del derrotero pentecostal
en la Argentina (como la campafia de Tomy Hicks) lpsaprocesos de consolidacion de
algunos de los grandes ministerios. De manera cprap se sefald, nuestra imagen de lo
ocurrido entre el cuarenta y el ochenta, esta nadsten base a las emergencias, aquello que
se hace mas facilmente perceptible, debiendo em medida establecer por inferencia los
procesos que subyacen a ello.

Los datos censales muestran una cierta expansi@ralestantismo en general en el
periodo que va de 1895 a 1960, en donde pasan @e7n al 2.6% de la poblacion. La
expansion hasta 1947 se debe fundamentalmente gyramdn extranjera de origen
protestante, que trae consigo su propia religion; las llamadas ‘Iglesias de Trasplarite’.
Este protestantismo de inmigracion es anterior ydsgingue significativamente del
pentecostalismo. Como sefialamos, el pentecostalisroaracteriza por su afan misionero, su
anti-intelectualismo y el caracter carismatico des sitos—con importante participacion
corporal durante los mismos. En cambio, los pratgsmos de inmigracion,
mayoritariamente pertenecientes a variantes detegtsntismo histérico (aunque con
excepciones como el metodismo), no tenian un afangelizador y permanecian fieles a las
raices racionalistas en lo que concierne a su cderpinto ritual. Asi, las Iglesias de
Trasplante en general no tendieron a atravesdiniites de los grupos nacionales con los que
llegaron, incluso mantuvieron durante bastante g@rsus celebraciones religiosas en los
idiomas de origen. Esto explica por qué, si bieneton un periodo de auge durante los
procesos inmigratorios del principios del XX, lgtekias de Trasplante decayeron cuando las
nuevas generaciones de descendientes de inmigsenfasron asimilando a la cultura local,
alli fue el pentecostalismo el que asumio el papefagonico. El siguiente cuadro permitira
ver estas tendencias.

Cuadro I: Porcentaje de Protestantes Sobre el TokalHabitantes por Provincia (1895-
1960).

Provincia/Territorio Afo Censal

1895 | 1947 | 1960
Capital Federal 1.6 1.8 2.3
Buenos Aires 0.4 2.2 2.9
La Pampa 0.5 35 4.2
Cordoba 0.2 0.8 1.3
Santa Fé 1.1 1.6 1.9
Corrientes 0.1 0.5 1.2
Entre Rios 1.3 5.7 6.1
Misiones 0.2 10.7 10.6
Chaco 0.7 3.2 4.7
Formosa 0.5 1.4 3.6
Stgo. del Estero 0.0 0.4 1.3

" Es probable que existan mas fuentes de las qiarseonocido hasta el momento, incluso es clarament
posible mejorar la calidad de los registros deohisstoral, sin embargo el estado alin embrionarimslestudios
sobre el pentecostalismo argentino limita nuesto@so a estos registros aln por desenterrar.

“8 Villalpando, Waldo (comp.)Las Iglesias del Trasplante. Protestantismo e Imagign en la Argentina.
Centro de Estudios Cristianos, Buenos Aires, 1970.



Catamarca 0.0 0.1 0.3

Jujuy 0.1 1.3 1.7
La Rigja 0.0 0.3 0.9
Salta 0.0 1.0 3.4
Tucuman 0.1 0.4 0.7
Mendoza 0.1 1.0 1.8
San Juan 0.0 0.6 0.9
San Luis 0.1 0.4 11
Chubut 53 7.0 6.0
Neuquén 0.1 1.0 2.8
Rio Negro 0.6 1.7 3.4
Santa Cruz 17.1 5.0 3.6
Tierra del Fuego 7.3 2.9 3.1
Total Argentina 0.7 2.0 2.6

Fuente: d’Epinay. 1970. Op cit. P. 72.

La idea de que las iglesias responsables del cetiondel protestantismo hasta 1947 fueron
aquellas que siguieron las corrientes migratoriaedg confirmada cuando uno observa la
configuracion regional del protestantismo en ArgentEn este sentido, puede notarse que la
mayor concentracion de protestantes se producanjesite alli donde la inmigracion de
paises dominados por el protestantismo es mas tamper EI caso mas significativo es el de
Chubut, donde la radicacion de la colonia de galésee que en 1895 se constituya en la
Gnica region y Unico momento en que los protessarsten mayoritarios. La abrupta
disminucién porcentual entre 1895 y 1947 se delobghiemente a la incorporacion de
nuevos contingentes poblacionales provenientesrds cegiones de la Argentina. Procesos
similares parecen haber afectado a las provin@aSaghta Cruz y Tierra del Fuego, en donde
la proporcion de protestantes también cae sigtifexmente entre 1895 y 1947. Otros tres
casos significativos para nosotros aqui son Misipkatre Rios y La Pampa. En estos puede
observarse que si bien en 1895 contienen bajoem@ajes de poblacion protestante, estos
crecen para 1947. En los tres casos se trata g@syiamigratorios que se establecen en la
region. En Misiones y Entre Rios, estos son enrgéde habla alemana, provenientes de la
propia Alemania, Suiza o ruso-alemanes. En el dadoa Pampa, se trata fundamentalmente
de una colonia de Valdenses y otra de Alemanessguestablece en esa provincia —entre
ambas suman aproximadamente 5000 miembros, dasala@lad de los protestantes censados
en la region.

A partir de 1947 los datos presentados muestraintaresante cambio de tendencia.
Por un lado, un desaceleramiento del ritmo de mieaito que coincide con la disminucién de
los flujos migratorios. Por otro lado, una tendanaique varien los ambitos en donde los
protestantes crecen. En acuerdo con lo sefialado difgpinay’® creemos que esta
modificacion en la distribucion geografica de lasals de crecimiento de los protestantes se
debe a dos razones: i) La detencion de los flujggratorios hace que las Iglesias de
Trasplante dejen de crecer. ii) Al mismo tiemp@daion de grupos con afan evangelizador,
fundamentalmente los pentecostales, hace que @stasncen a expandirse por medio de la
conversion de la poblacion nativa. Por ejemplodpusotarse una tendencia al estancamiento
en regiones que antes tenian importantes tasagedeniento por recepcion de inmigracion
protestante: Misiones deja de crecer, mientras lgué€?ampa y Entre Rios solo lo hacen
levemente. Al mismo tiempo regiones como Chacadoyestodo Formosa y Salta comienzan a
mostrar signos de crecimiento. En el caso del Chaede observarse, en realidad, que existe
alli una expansion significativa incluso entre 1805947, esto posiblemente se deba a que

49 D’Epinay, Christian Lalive. ¢Evangelizacion o Imgmicion? Geografia Social del Protestantismo. En:
Villalpando, Waldo (comp.).as Iglesias del Trasplante. Protestantismo e Imatgn en la ArgentinaCentro
de Estudios Cristianos, Buenos Aires, 1970.



para la década del 30 se encuentran instaladasoallregaciones pentecostales misionando
entre grupos de aborigenes, logrando la convedad@anes enteros por cooptacion de jefes y
caciques® En los casos de Formosa y Salta, puede obsenyaesel crecimiento se produce
casi exclusivamente entre 1947 y 1960. En este también la expansion se debe a la
conversion de aborigenes al pentecostalismo, s@olas grupos misioneros parecen llegar
algo mas tarde y lograr su insercién también m@dsueente que en el ChatioLos casos de
Neuquén y Rio Negro remedan, en parte, lo ocueid&ormosa y Salta, solo que en lugar de
tobas y quechuas, los conversos en este casoedonuinantemente de origen mapuche, mas
algunos inmigrantes chilenos ya conversos, miemuaslas iglesias pentecostales actuando
en la zona no son de procedencia europea 0 nonieamee sino de extraccion chilena —se
trata del ‘pentecostalismo chileno’ mencionado ea seccion precedente.

En definitiva, lo que puede observarse como teridgrincipal es la disminucion de
las tasas de crecimiento y en algunos casos inadesta proporcion de protestantes en
regiones antes favorecidas por las corrientes iratagas, y a su vez un relativo incremento
en provincias donde actuo el protestantismo dearsion o evangélico, representado sobre
todo por los pentecostales. El éxito de estos grggoproduce predominantemente entre los
aborigenes, esencialmente por que existia una ciensonancia cultural entre las figuras del
pastor y el shaman que facilitaba ese tranéifainto con estas tendencias principales, puede
notarse que entre 1947 y 1960 existe un crecimient en casi todas las regiones del pais.
Este fendbmeno, mas soterrado, de leve expansi@agajustarse a los procesos ocurridos en
los otros paises del Cono Sur, es decir respondddaconversion de ‘desarraigados’ por la
accion de los procesos migratorios y de la transigion de la estructura social en general. A
diferencia de Brasil y Chile, sin embargo, estdfu® masivo ni dio lugar a manifestaciones
sociales demasiado visibles hasta la década deintahcon excepcion de la campafa de
evangelismo de sanidad hecha por Tommy Hicks.

Hicks fue un predicador pentecostal originario é&ak que llegé a Buenos Aires en
1954 por invitacion de la Union de las AsambleasDiles, que intentaban consolidar su
posicion en la ciudad de Buenos Aires. Hasta esmanto, la capacidad misionera de los
protestantes habia estado seriamente limitada pocomjunto de prohibiciones legales.
Usualmente se les negaban los permisos para hetosr @iblicos y el acceso a los medios
masivos de comunicacion. De manera que originaknEntcampara de Hicks en Buenos
Aires habia sido planeada como una serie de adopadicipacion limitada en locales
cerrados que no admitian mas que unas 2500 perSo8asembargo, acostumbrado a las
campafas llevadas adelante en Norteamérica y dantla las recomendaciones de los
lideres locales, Hicks solicitdo permiso al podercetivo para la realizacion de una campafna
abierta, publica y masiva. El contexto politico @ momento favorecio la iniciativa de
Hicks: dado el conflicto que Perén mantenia cdglksia Catdlica este parece haber apoyado
la campafa del evangelista como una forma adicideatlesafiar al poder Catdélico. De
manera que no solo el permiso, sino también cieirtel de apoyo estatal fue otorgado a

% Un ejemplo claro de esto se produce en 1946, cuandgrupo de aproximadamente 1000 tobas se hacen
miembros de la Iglesia de Dios (fundada por Mazpywr acuerdo entre pastores de la Iglesia y dhuac
Pedro Martinez, Saraco.1989.0p cit., p.82 y 136.

*1 Nuestra interpretacion coincide en este puntole@gumentado por d’Epinay. 1970. Op cit., p.7ddgmas
con los desarrollos de misiones pentecostales cpanejemplo, la Iglesia Gracia y Gloria que sinbée instala
en Formosa en 1937, solo logra consolidarse en.198& cosa similar ocurre con el desarrollo de oniss
pentecostales en Salta. Saracco. 1989. Op cit.

2 Una exploracion mas elaborada de este fenémendepeacontrarse en los trabajos de Elmer Miller
‘Shamans, Power Symbols and Change in Argentinea Tldture.’ American EthnologisN® 10, 1975. Pablo
Wright ‘Crsisis, Enfermedad y Poder en la Iglesim@angular TobaCristianismo y SociedadN® 105, 1990.

*3 Norberto Saracco, ‘Peronismo y PentecostalismetitBaién del Liderazgo Carismético Durante la @ade
Perén (1954).Religion y Sociedad en América LatifNg. 1, p.45, 1992.



Hicks en la organizacion de su camparfia. Aunqumpssible una estimacion cuantitativa del
éxito de Hicks en Buenos Aires, si es claro que carapafias tuvieron una significativa
repercusion. Esto se nota en que, por un ladoselasp local se ocup6 profusamente de los
efectos de la campafia; y por otro, en que habiéndatiado en el estadio de Atlanta los
organizadores decidieron luego trasladarla al estael Huracan por falta de espacio en el
primero.

Las razones del éxito inesperado de la campafnadkes Kon dificiles de conjeturar,
sin embargo todo parece indicar que operaron gos tie factores. Uno, que todos aquellos
protagonistas del crecimiento larvario que habradte el protestantismo evangélico hasta
mediados del cincuenta, deben haber aprovechadiistension de las restricciones a la
libertad religiosa para expresar publicamente s@fe®, que muchos de quienes se acercaron
a Hicks durante sus campafas lo hayan hecho cotensgdn de practicas bastante comunes
en la cultura religiosa de los sectores popularela érgentina: la concurrencia a consultar
agentes milagrosos para resolver algin problemaiaata —como en el caso de curanderos
0 santos, por ejemplo. Ahora bien, vale la pen&andque la campaia de Hicks no fue mas
gue un éxito pasajero, luego de esta primer inteiga triunfal el evangelista intentd a los
pocos meses repetir su gesta evangelizadora s@cepperimentar un fracaso rotundo. Pese
a esto, el primer éxito de Hicks impacto fuerteraeah la imaginacién de los lideres
pentecostales argentinos. Si hasta la primer caanpafiHicks ellos se habian percibido
fundamentalmente como una religion marginal, deem@sion limitada y restringida a
algunos grupos de inmigrantes y aborigenes, paseser que el éxito inicial del evangelista
texano les permitio pensar en la posibilidad deerkr su influencia. En esta vena
comenzaron dos tipos de emprendimientos: por un, lad hicieron mas frecuentes las
invitaciones a evangelistas extranjeros (vg. BBlgham) como estrategia para lograr mayor
repercusion social y atraer nuevos conversos; [oy @do, algunos lideres locales
comenzaron a imitar la accion de estos evangel@as incorporando matices culturales
propios. Esto ultimo dio lugar, particularmente ihda década del setenta y principios del
ochenta, a la conformacion de ministerios locatesno Vision de Futuro o Mensaje de
Salvacion que colaboraron substantivamente enpareon del pentecostalismo argentino.
Estos ministerios estuvieron claramente orientadoaptar a los sectores populares urbanos,
y su éxito hizo que durante los ochenta se cormalictlaramente un perfil social del
pentecostalismo analogo al de los demas paisé&sodel Sur.

En sintesis, las décadas que van del 40 al 80grassr décadas de consolidacion del
pentecostalismo en Argentina en las que se prodesencialmente tres fenomenos: i) Se
terminan de consolidar estructuras instituciongles habian tenido una gran inestabilidad en
los afios inmediatos posteriores a su arribo. imiéanza una cierta expansion de las iglesias
sobre todo entre grupos de aborigenes. iii) Coraiemzpercibirse la posibilidad de una
expansion mayor y a disefarse las estructurasucistnales y los liderazgos que permitiran
una importante difusion pentecostal en la décatlaaienta.

La Eclosion 1980-2000

Los aflos inmediatamente posteriores a la dictauilitar (1976 — 1983) fueron ‘afios de oro’
para el pentecostalismo argentino. Las iglesidteraron, nuevos ministerios alcanzaron la
luz publica y su poder econémico fue tal que lagmaalquilar e incluso adquirir y transformar
en templos algunos de los cines céntricos de disdoxalidades del pais. Los pentecostales
llenaron estadios y sus campafas evangelizadanams) & primera de Hicks, lograron atraer
una multitud de fieles. Dada la escasez de dato&ies cuantificar este fenomeno, pero de
todas formas pueden hacerse aproximaciones. Porpleje dos encuestas realizadas a
principios de la década del noventa muestran qaey pse momento, los protestantes en



general se aproximaban al 10% de la poblacién -woigpplica un incremento substantivo si
pensamos en el 2.6% que totalizaban en 1960.

Cuadro Il: Porcentaje de adscripcidn a diversasigigines sobre el total de la

poblacién
Denominacion Religiosa Encuestadora/Porcentaje
Roemers 1992 (nacién) Haime 1994 (prov. Bs. As.)

Catélicos 84% 80%

Evangélicos 5% 8.3%
Protestantes 5% 1%

Judios 1% 0.7%

Ateos/sin religion 5% 7.6%

Ns/Nc 4% 2.4%

Fuente: Roemers n= 1250 Haime n = 1100

Datos adicionales indican que esta expansion stugréundamentalmente entre sectores de
ingresos bajos o0 medio bajos. Por ejemplo, la estaude Roemers revela que del total de
evangélicos el 48% eran pobres y el 43% pertenecgattores de clase media baja. Por otro
lado, una encuesta realizada por Saracco indicane los pastores de la Capital Federal,
44% eran albafiiles, obreros o pebdnes y el 54% eadps, maestros y obreros
especializados; solo el 2% eran profesionales)o/edd®28% habian completado la educacién
secundarid® Asi se hace evidente que la composicién socigbetelecostalismo remedé en la
Argentina a la que habia tenido originalmente enHstados Unidos, aunque sin el factor
étnico.

Ahora bien, la comparacién de los resultados daltesencuestas presenta algunas
dudas. Entre otras cosas, puede verse una marnéadada en lo que respecta a la categoria
‘protestantes’, que contiene un 5% del total pavarfers y tan solo un 1% para Haime. Los
contrastes pueden explicarse de varias manergwirkipio podrian deberse a diferencias en
las unidades de analisis y los afios en que seasali las encuestas —mientras Roemers
abarca la totalidad del pais en 1992, Haime sedimia provincia de Buenos Aires en 1994.
Sin embargo, las explicaciones que podrian reakzan base a estos factores son poco
plausibles. En el Cuadro | vimos que existieronapiis regionales en la distribucion del
protestantismo argentino, pero dificilmente esasridliciones diferenciales justifiquen los
contrastes entre el promedio nacional encontrad&kpemers y lo propuesto por Haime para
la Provincia de Buenos Aires. La distancia tempergte encuestas tampoco justifica los
contrastes porcentuales, ya que parece poco peoltpl# pueda haber un cambio tan
repentino en la distribucion. Mas vale, lo que parexplicar la diferencia es una utilizacién
distinta de las categorias ‘protestante’ y ‘evaiegéen los encuestadores, ya que si sumamos
ambas para los dos casos los porcentajes se asimdguiriendo cierta consistencia
estadistica —10% para Roemers y 9.7% para Ain@3éb de diferencia si podria explicarse
por contrastes regionales, temporales o simplenpamterror estadistico.

Si la anterior solucion permite establecer de meangs o0 menos confiable que los
protestantes en general llegaron a ser aproximatanu@ 10% a principios del 90, no nos
permite saber cuantos de esos eran pentecostadesps pertenecian a Iglesias de Trasplante
y cuantos a cualquier otra de las multiples denaoiimes existentes al interior del
protestantismo. Como en otros casos, aqui tamjpsagatos disponibles permiten precisiones
certeras, pero si aproximaciones interesantes.ejeéorplo, si se observa la evolucion de las

** Saracco. 1989. Op cit., pp. 316-317.



inscripciones en el Registro de Cultos No Catodlide$ Ministerio de Relaciones Exteriores y
Culto, puede verse que la mayoria de ellas soglésias pentecostales.

Cuadro llI: Crecimiento de inscriptos en el regestte cultos 1983-1991

1500 -
1000 -
500 +
6
#:::: == = =l=:= =!=== =t == == a = [ —
O Hasta 1983 1984 1985 1986 1987 1988 1989 1990 1991
Pentecostales 933 987 1088 1118 1259 1412 1528 1625 1639
— -A— - Protestantes 66 69 73 75 7 82 87 90 90
A Adventistas 9 9 9 10 0 0 11 11 11
—¥—— Mormones 2 2 2 2 2 2 2 2 2
Afrobrasilefios 83 118 169 234 278 306 336 371 376
— -B— - Judios 9 100 102 102 102 102 103 103 103

Fuente: elaboracion propia en base a datos des®Regie Cultos no Catdlicos.

Ademas de mostrar que la cantidad de iglesias pastdes registradas supera ampliamente
al resto, el cuadro indica también que el incremeporcentual de inscripciones es
ampliamente superior al de todos los demas exaegdukas afrobrasilefias. La cantidad de
iglesias pentecostales registradas en 1991 repagseh175.66% de las existentes en 1983
(casi llegan a duplicarse), mientras que todoslémsas protestantes sumados solo alcanzan el
136.36% (crecen en algo mas que un tercio). Ahalranalisis apropiado de este cuadro
requiere algunas observaciones adicionales. Loegtescuadro registra samscripcionesal
Registro de Culto, pero como existen iglesias qoes@ registran estas inscripciones no
reflejan fielmente la cantidad de iglesias exigentpor consiguiente, tampoco puede
establecerse la evolucion exacta de su numero stms e€atos. En ese sentido vale hacer
algunos comentarios en torno a las tendencias lgogadro revela. Una primer cuestion es
que seguramente hay un subregistro de las iglesi@snuevas y menos institucionalizadas.
Por eso, es muy probable que el subregistro dsiaglgpentecostales sea mayor que el de
otras denominaciones protestantes mas instituckawkals y donde no existe, o lo hace en
menor medida, el ‘cuentapropismo religioso’ y laagimentacibn permanente de
congregaciones. De manera que la diferencia exéstarire iglesias pentecostales y el resto
de las protestantes es posiblemente mayor quédilcanio por este cuadro.

La segunda observacion es que el incremento dstn@gimuchas veces implica, en
realidad, la inscripcién de iglesias que existimaviamente, pero no necesariamente la
apertura de iglesias nuevas. En lo que respeets mihorias religiosas, particularmente a las
mas estigmatizadas como los pentecostales o lgsongs afrobrasilefias, el incremento a
partir de 1983 se debe, junto con el crecimientque iglesias preexistentes recién se
animaron a registrarse luego de la dictadura milda hecho, varios pastores pentecostales
manifestaron en entrevistas personales que evitagpstrarse por temor en el periodo 76-83,
ya que tenian noticias de acciones arbitrariaseselios por parte de los agentes de la
dictadura. Asi, es sugerente el marcado incrensmi@gistros que se produce entre 1985 y
1989. Si observamos lo que sucede en esos 5 aféale merse que las inscripciones de




iglesias pentecostales se incrementan en un 4@gl%ecir un promedio del 8% anual; mayor
qgue en los dos afios anteriores y, mas significatig® en los dos posteriores que es,
aproximadamente, solo del 2% anual —algo similangae todavia mas pronunciado sucede
con los cultos afrobrasilefidsPor esto, el fenémeno de los registros post-dictadugiere
que lo que sucedié en la década del ochenta nos@lemente una ‘expansion’ del
pentecostalismo, sino una suerte de eclosiéon, @gué un fenbmeno encubierto adquirié
mayor visibilidad. Asi, puede entenderse como alg@ogo a lo sucedido con la campafia de
Hicks pero a mayor escala. Esto es, el levantamiggitclima de restriccion de libertades y la
mayor tolerancia civica que ocurrié con el retalemnocratico de 1983, posiblemente le haya
permitido a los pentecostales ‘salir a la luz’;desir, utilizar los medios, hacer proselitismo
en calles y plazas, comprar o alquilar cines eriiisse sin temores en el Registro de Cultos.
Esta posibilidad se condice con las tendencias estps en el Cuadro | al crecimiento
subrepticio de un pentecostalismo suburbano quersa produciendo ya entre 1947 y 1960.
Este crecimiento invisible daria cuenta de una atacion que los pentecostales venian ya
realizando desde mediados de siglo, que probabtenssnmantuvo o incluso incrementé
entre el 60 y el 80, y que luego irrumpio a lapdblica con la democracia.

En sintesis, los datos expuestos indican que etegiemtismo se expandio
significativamente en el lapso que va de 1960 ricjmios de la década del 90, pasando de un
2,6% de la poblacion a, aproximadamente, un 10%. d@® lado, las inscripciones al
Registro de Culto sugieren que entre los protestanios pentecostales han sido los
principales responsables de ese crecimiento. Entaual ritmo de crecimiento, parece
haberse producido un avance relativamente impebbepaunque no por eso insignificante,
entre 1960 y 1983, y una suerte de eclosion dekpestalismo particularmente entre 1985 y
1989, en donde se mezclaron el fendmeno de lacaapublica con procesos de crecimiento
y expansion —a partir de los noventa el procesegeahaber mermado, pero volveremos a
esto luego. Es decir, que lo ocurrido en los ochgratrece responder a las secuencias de
crecimiento larvario seguido de aparicion publinacentextos favorables que describimos al
principio del trabajo. Ahora bien, estos proceses/igdibilidad/expansion, si bien estuvieron
en parte causados por el clima de crecientesdiddestcivicas, tuvieron también otros factores
contribuyentes. Por un lado, el desarrollo de afraéstructura institucional, expresada en la
consolidacion de algunos ministerios y liderazgotmos que a la vez se beneficiaron y
permitieron aprovechar el contexto favorable. P&mo dado, unas tendencias socio-
econdmicas que, por motivos que exploraremos luggayon un clima propicio a la accion
de los pentecostales.

Los Ministerios Neopentecostales

Como se sefialo, uno de los factores que colaboté eadlosion del pentecostalismo en los
ochenta fue su consolidacion institucional. Estasotidacion se expreso, entre otras cosas, en
la constitucion de tres ministerios que, si bienestuvieron solos, encabezaron la aparicion
publica del pentecostalismo. Estos fueron, Visiéri-dturo, liderado por Omar Cabrera y su
esposa Marfa; Mensaje de Salvacion cuyo lider @erlos Anaconndia y el mas conocido
Ondas de Amor y Paz del pastor Gimenez y su espusaDe los tres ‘Vision de Futuro’ fue

el de aparicion mas temprana (1972) y el Unicordide por un evangelista de trayectoria
dilatada y con entrenamiento teoldgico formal emisarios norteamericanos. Los otros dos
aparecieron durante los primeros afos de la dédatlachenta, y fueron liderados por

5 pPara un andlisis mas detallado de esto ver Foigéri y Carozzi, M. Las Religiones Afro-Brasilefias
Argentina.Cadernos de Antropologid® 10, 1992.



evangelistas de conversién reciente y sin instémcoeolégica formai® La importancia de
estos ministerios radic6 en que, mas alla de loscesaque puedan existir entre ellos,
produjeron una importante mutacion de algunas de daectrinas y practicas rituales
pentecostales. Estas mutaciones implicaron un mpdofuejercicio de adaptacion del
pentecostalismo a la cultura religiosa de los sestopopulares y también, mas
especificamente, a las necesidades que el proeessivo experimentado por Argentina en
los ochenta produjo en los sectores de bajos iagres

Las variantes teolégicas acufiadas por el neopmstidismo se han condensado en la
doctrina de la ‘prosperidad’ y la de la ‘guerra igsml’,>’ que fueron un componente
distintivo de los tres ministerios mencionados. Asilgoctrinas establecieron un lenguaje
magico en donde las desventuras cotidianas expaies por quienes mas sufrian la crisis
en los ochenta podian ser explicadas por obra detewy espirituales, ya sea benignos o
malignos. La doctrina de la guerra espiritual mabt que todo mal terrenal, particularmente
la enfermedad y las desaveniencias familiares, praducto de la accion del demonio o de
alguno de los espiritus integrante de sus hueStta esta causa, cualquier dificultad podia
solucionarse mediante la intervencion del espgdtoto o Jesus, para que derrote al ‘espiritu
maligno’ que causaba el dafio. Estas creenciasndlagar a una serie de ritos, de obvios
efectos catarticos, en donde esta batalla entrbiesi y el mal era dramaticamente
representada. Por ejemplo, en el ministerio de #rBmenez era comun un rito en donde se
‘pisoteaba’ a los demonios: todos los fieles zag#a aplastandolos. En el caso de
Annacondia, era frecuente la practica de exorcisem$s que, durante estados extaticos,
varios pastores en ronda ayudaban a un fiel a saipallos demonios mediante la imposicién
de manos y la oracion. La doctrina de la prospdrelzondmica, por su parte, asumia una
l6gica tipica de las relaciones de intercambioitiadales>® por las cuales la forma de
progresar econémicamente era hacer ofrendas queanam esfuerzo para lograr mayores
bendiciones por parte de dios. Como lo ponian alguie los pastores del ministerio de
Gimenez: ‘si das un puiado, dios te devuelve cam paila; si das con la pala, dios te
devuelve una carretilla; si das con la carretitiégs te va a dar un camién lleno de
bendiciones.” Muchas veces estas dos doctrinasrabinaban, indicando que la manera de
destruir al ‘espiritu de pobreza’ (uno de los eég@rmalignos’) que atacaba a una familia,
era ofrendar para que el Sefior lo destruyera péndiles prosperar econémicamente.

Més alla de su obvio componente ludico, estas foemaciones doctrinales y rituales
implicaron una importante alteracion en la logiedaltradicional teologia pentecostal. Como
se indico, en el pentecostalismo tradicional la enarde obtener intervenciones milagrosas
era la aceptacion y practica rigurosa de los pteseapoctrinales (la santidad entendida como

% Un estudio méas exhaustivo de los ministerios pud®ntrarse en: Matthew Marosti€&entecostalism and
Politics. The Creation of the Evangelical MovemienArgentina, 1983-1993Tesis doctoral, departamento de
Ciencia Politica. Unviersidad de Berkeley, EE. UUTambién: Hilario Winarczyck.Tres Evangelistas
Carismaticos: Omar Cabrera, Annacondia, GimerMimeo, Buenos Aires, 1989.

" Una explicacion mas exhaustiva del origen y deflarde estas doctrinas puede encontrarse en:idlilar
Wynarczyck. ‘La Guerra Espiritual en el Campo Ew@itg.’ Sociedad y Religion® 13.

°8 Como han maliciado varios investigadores, la duatde la prosperidad es funcional a la recaudaigrel
diezmo que efectlan los ministerios neopentecastéls claro también, como ha sefialado Seman, dae es
estrategia de recaudacion aprovecha la logicactoadil de intercambio tal como fue explorada eclésica
obra de Marcel Maud€snsayo Sobre los DoneBecnos, Madrid, 1979. Segun esta tradicion urendf o regalo
genera en el receptor la obligacion moral de eéeaina devolucién de mayor valor. Asi, los diezwimsgados
por los fieles tienen el propésito de generar ermehdo espiritual una contraobligacion de la cual s
beneficiarian. Esta l6gica permite una justificacide la presion recaudatoria que los lideres ajerce
Discuciones en torno a este tema pueden verseAenPedro Oro. ‘Podem Passar a Sacolinha’: Um Estud
Sobre as Representacoes do Dinhero no Néo Perlisiost Brasileiro.” Cadernos de Antropologill® 10,
1992. Leonildo Silveira Campdsatro, Templo e Mercado. Organizacao e Marketiagith Empreendimiento
PentecostalPetrépolis, Voces, 1997.



abstencionismo moral y militancia religiosa, el fimmo espiritual, etc.). En la nueva version
pas6 a ser mas importante la participacion ocals@mé&tos magicos. La diferencia doctrinal
puede entenderse un poco mas al pensar en el stenémratre magia y religion establecida,
entre otros, por Weber. Weber sefiald que mieng&ragligion implica la existencia de un
cuerpo doctrinal al que los fieles deben ajustarswucta, la magia consiste en una serie de
prescripciones rituales, sin un cuerpo doctringyanague permite al practicante manipular la
voluntad del ser trascendente a su favor. La magiamplica hacerse miembro de una
comunidad, ni adscribir a un cédigo ético; se daraa mas vale por un intercambio puntual
entre quién la practica y la fuerza o ser trascetedenvocado. En algun sentido, puede
decirse que el surgimiento del neopentecostalisnpdiéd un desplazamiento de la religion a
la magia. Es decir, lo que antes solo podia oldenenediante la militancia religiosa
prolongada y la adscripcién doctrinal estricta, rahera también alcanzable mediante la
realizacion de un rito, otorgando una ofrenda ndsietocado por un ‘ungido del Sefior’. Esta
alteracion doctrinal y ritual que implico el pasaémenos parcial, de la religion a la magia
genero también importantes modificaciones en la g@hgregacional.

Fundamentalmente, las transformaciones doctringéearon a que mermaran los
niveles de integracion comunitaria en las congriegas debido a que la busqueda de la
santidad mediante la militancia dejé de ocuparugal preponderante. Asi, los ministerios
neopentecostales tendieron mas a asimilarse aganibét ‘atencion a clientes’. Es decir, a
funcionar como espacios en donde las personas ab&wvolucionar un problema’ y se
apartaban una vez logrado ese proposito, y no daderas congregaciones estables con
fuertes lazos entre sus miembros. La ubicaciénrgéiog de los principales templos de estos
ministerios da cuenta de esta tendencia. Si, caremos, el pentecostalismo clasico tendié a
radicarse en barrios, a reproducirse aprovechamdoso pequefios espacios en los propios
hogares de los fieles; los ministerios neopentatastse radicaron en puntos nodales del
transito urbano: Los lugares por donde las perspagan, mas que los lugares donde las
personas viven. Por eso, una de las estrategiastis/de estos ministerios fue la adquisicion
de cines ubicados sobre avenidas importantes. dsitategia de radicacion favorecia la
posibilidad de convocar a una gran masa de pergpease reunian con un fin determinado,
en un momento especifico y luego se dispersabadn.ldestrategia de radicacion de los
grandes ministerios claramente limitaba la posiadi de la constitucion de una congregacion
de ‘hermanos’ que pudiera reunirse frecuentemeie se visitara entre si y fuera visitada en
sus hogares por los pastores, practicas tipicksdglesias pentecostales tradicionales.

Como se sefal6 antes, esta mutacion de las dasitriitos y formas de organizacion
promovida por los ministerios neopentecostales uw dasual; resultd, en realidad, de un
progresivo proceso de asimilacion cultural. Endasos presentados aqui puede verse que
esto se produce al menos de dos maneras. Prinhexambio de logica doctrinal implica un
proceso de adaptacion a los componentes tradiemmi la religiosidad popular argentina.
En las devociones populares tradicionales la ideque seres trascendentes pueden intervenir
en problemas cotidianos fue siempre ampliamentetada, junto con la idea de que se puede
ganar el favor de esos seres mediante ofrendasnyesas y sin necesidad de un compromiso
ético mayor’ En este sentido, la mutacién de religion a magggizada por los ministerios
neopentecostales acercd al pentecostalismo a dalécitmes de los sectores populares
argentinos. Segundo, hubo una adaptacion de lderddos y forma del discurso pentecostal
a las necesidades del momento. Como lo ha sefdatostica, las doctrinas de la

% Este componente de la religiosidad popular tradii ha sido descrito por varios autores. Entresotbaniel
Santamaria ‘La Cuestion de la Religiosidad Popeélarla Argentina.’” En Daniel Santamaria (comp.),
Religiosidad Popular en Argentin&entro Editor de América Latina, Buenos Aires, 199Eloreal Forni
‘Nuevos Movimientos Religiosos en Argentina.” Enigerio, Alejandro (comp.),Nuevos Movimientos
Religiosos y Ciencias Sociales@entro Editor de América Latina, Buenos Aires, 1993



prosperidad y de la guerra espiritual proveyerormarco interpretativo’ que permitio a los
sectores afectados por la recesion de los ochensdrair una explicacion de lo que les estaba
pasandd? Diversos estudios han mostrado que durante losntghun creciente porcentaje de
la poblacion —particularmente la clase media bajasypobres— empezd a verse afectado
por tendencias al estancamiento econdémico y ahgase, que tuvieron profundos efectos en
la subjetividad de los sectores damnificados: lpedarncia del empobrecimiento y del
desempleo prolongado llevaba a la disolucion deebgsectativas de ascenso social, al
surgimiento de tensiones familiares y al padecitoietle enfermedades psicoldgicas y
somaticas® El lenguaje espiritual de las doctrinas referidesmitia identificar el origen de
esos males, condenarlos simbdlicamente como déaisdyi alinearse con las fuerzas del bien
creando esperanzas de superar las dificultadesnéagelos ritos proveian un contexto
expresivo de los conflictos y de los padecimienfimdos estos elementos tenian fuertes
efectos catartico¥ Como lo han demostrado una cantidad importante esidios
etnograficos, este tipo de doctrina y ritos si bienproducen soluciones de fondo a los
problemas enfrentados, si tienen una cierta efdetiven cuanto a facilitar ocasionalmente la
restituciéon de vinculos afectados por la situadércrisis (escencialmente los familiares) y
proveer mayor resistencia psicolégica a los condis desfavorabléd. En sintesis, para
aguellos dispuestos a aceptar explicaciones magitaseopentecostalismo proveyd a los
afectados por la recesion de los ochenta una expdic de lo que les estaba sucediendo, la
esperanza de que iba a dejar de sucederles ycatasgticos que aliviaban su sufrimiento
psicoldgico.

Antes de concluir esta seccidén es importante raiaro este proceso de mutacion
teologica y organizativa del pentecostalismo gaadiucen los ministerios neopentecostales
aporta evidencia a afirmaciones precedentes. Edamaite ilustra, una vez mas, de qué
manera la preeminencia de los liderazgos carisostjor encima de las estructuras
institucionales le ha permitido al pentecostalisataptarse rapidamente a los contextos
sociales en que se desenvuelve. En este sentidstréegia seguida por estos ministerios no
agota las formas en que los pentecostales se amlddo ocurrido en los ochenta. Junto a
los ministerios neopentecostales existieron undedad de iglesias tradicionales que
generaron sus propias dinamicas y, por lo tantobign contribuyeron y se beneficiaron con
la eclosion de los ochenta.

% Con esto, obviamente, Marostica no se refiereeal@explicacién fuera adecuada en su estructuragigsal,
pero si a que les acercaba a aquellos experimentanctisis un explicacion comprensible para eltps los
redimia como culpables ultimos de su situaciénsydfrecia cierta esperanza de superacion en abfuil
caracter magico de la explicacion da cuenta degperno todos los que experimentaban la crisis derbin
pentecostales: solo algunos estaban dispuestospgaa@xplicaciones sobrenaturales de los hechimnédes
que los afectaban.

®L Ver Minuijin, Alberto (comp.)Cuesta Abajo: Efectos de la Crisis en la Sociedagk/tina. Unicef-Losada,
Buenos Aires, 1992. Minujin (compDesigualdad y Exclusion. Desafios para la PolitRacial en la Argentina
de Fin de SigloLosada, Buenos Aires, 1993. Catalina Wainerman fcpiivir en Familia.Losada, Buenos
Aires, 1994; para una descripcion de los efedijstivos y subjetivos del descenso social en Iteot.

®2 En general este es producido por la capacidadtds doctrinas de recrear una sensacién de orpeapgsito
en la vida entre aquellos que experimentan la adlad como una situacién de caos e incertidumboa. S
numerosos los estudios que demuestran estos efiglttenguaje espiritual y de los ritos expresivds.texto
clasico es el de Levi Strauss. ‘La Eficacia SimtsliEn: Antropologia EstructuralEudeba, Buenos Aires,
1961. Una sintesis de la copiosa bibliografia s@breema puede encontrarse en: Alice Child e I@Hild.
Religion and Magic in the Life of Traditional PespPrentice Hall, New Jersey, 1993.

83 Ver: Cecilia Mariz.Coping With Poverty. Pentecostals and ChristianeB&®mmunitiesTemple University
Press, Filadelfia, 1994. Daniel Miguez. ‘La conidns religiosa como estrategia de superviviencia.’
Interseccidnes en Antropologh 2, 2001.



Tensiones en el Campo Pentecostal: La Reaccionaddglesias Tradicionales

Las innovaciones introducidas por los ministeriegppentecostales no fueron aceptadas sin
resistencia por las iglesias pentecostales magivadles. Esto se explica por dos motivos:
por un lado, por la propia competencia interna eerfderes —Ilos antiguos pastores
pentecostales no estaban dispuestos a aceptaamasite la hegemonia de advenedizos de
reciente conversi8fi— por otro lado, la l6gica de acumulacién implcin los nuevos
ministerios no se ajustaba a las necesidades digléssas tradicionales. Estas se habian
constituido, mayoritariamente, como congregacion&s o0 menos pequefas, que actuaban en
el espacio reducido del barrio operando fundamemale por redes. Su estrategia de
reclutamiento implicaba, generalmente, ofrecer erarasistencia en una situacion critica y
luego ir ofreciendo progresivos espacios de ppdidn en la estructura organizativa de la
iglesia. La posibilidad de ascender casi ilimitadat&® en posiciones de liderazgo eclesial
funcionaba como un significativo estimulo para dqaesn proceso de conversion. Personas
de estratos humildes, con decrecientes posibilglade ascenso social y profesional
(particularmente desde los ochenta), encontrabalasmglesias pentecostales caminos de
ascenso espiritual —por decirlo de alguna manerae-lgs resultaban estimulantes como
compensadores de su situacion en la sociedad mEgemas, el discurso pentecostal que
condenaba al mundo exterior como perverso y peamnjies permitia aiun mas vislumbrar
ese ascenso espiritual como superior al propuestdapsociedad en su conjurffoAsi, en
contraste con los ministerios neopentecostalegyliesas tradicionales han buscado construir
militancia religiosa en lugar de consumidores auzaes de magia.

La estrategia de recaudacion de ofrendas, cruaral Ips pastores que viven de lo que
recaudan, agudizaba aun mas el clivaje con lasstaifos neopentecostales. Mientras el
discurso de los segundos apuntaba a obtener of@udatiosas ocasionales, en general los
primeros incentivaban dadivas menos cuantiosasqstables en el tiempo. Por eso, en lugar
de vincular la ofrenda a la obtencion de un milageadian a vincularla a la actitud de un
militante comprometido y consecuente —incluso ailtpude que la constancia en el diezmo
influia a la hora de decidir el ascenso en la orgaon. De manera que las iglesias
pentecostales tradicionales, radicadas en barmpslares, dependian mas de militantes
religiosos perseverantes que de los transeuntesonetées que alimentaban los ministerios
neopentecostales.

Si bien las causas indicadas hasta aqui produjereria confrontacion entre
pentecostales viejos y nuevos, también existielgumas intereses compartidos. Esto por que
el comportamiento de la feligresia pentecostalamstormaba a la competencia entre viejos y
nuevos pentecostales en un juego de suma ceroedds gue no necesariamente quienes
asistian a un ministerio neopentecostal iban a dejaoncurrir a la iglesia local de su barrio,
0 viceversa. Esto permitia un juego entre ambasdsrde pentecostalismo, por el cuél
muchas veces las iglesias pequeias radicadas eoshbaprovechaban las campafias de los
grandes ministerios para cooptar nuevos miembrosemplo, era frecuente que iglesias

% En este sentido fue evidente que los pastoresqmstales tradicionales resistieron menos a Cahrenastor
pentecostal de larga trayectoria y mas la preseteci@aimenez y Anaconndia (el primero expulsadondeaado
publicamente por una asociacién de iglesias pestaies).

% Como se ha indicado, en las iglesias pentecostalesxisten obstaculos formales para que casi aigalq
persona llegue al pastorado. Las mujeres han suditglinas veces limitaciones, sin embargo son eerlanas
las iglesias que admiten mujeres en el pastoradulaso en aquellas que no lo hacen las mujeres han
usualmente alcanzado importantes niveles de peaticin.

% Es claro que estos mecanismos funcionaban miemtraistieran posibilidades de ascenso social,oclom
mostré Roberts, op. cit. la aparicién de posibdiela de ascenso social generalmente conspiré eactatel
compromiso religioso, haciendo que muchos fielendbnaran ocacionalmente la iglesia, incluidos radgu
pastores segun consta en el trabajo de campo queshealizado. Miguez, 2001, op. cit.



locales organizaran visitas (contratando colectivagitando a nuevos vecinos, etc.) a las
campafas de los grandes evangelistas —muy frecuente en el caso de Anaconndia. Este
tipo de practicas beneficiaba ambas iglesias, Aomdia lograba una gran cantidad de
asistentes y las iglesias locales capitalizabarcéosersos producidos durante la campana.
También, de manera mas inorganica, era frecuemgersonas que se convertian en uno de
los grandes ministerios (Gimenez, Annacondia o €apyro por los medios de comunicacioén,
luego buscara un lugar para congregarse mas ceacanodomicilio, asistiendo a pequefas
iglesias locales.

Esta compleja trama de intereses daba lugar a atanpientos ambiguos, por los
cuales los grandes ministerios eran muchas vedesalofente criticados al interior de los
templos de las congregaciones mas tradicionales; pemo se dijo, no se dejaba al mismo
tiempo de concurrir a las campafias o incluso deteabnente invitar a alguno de los
predicadores neopentecostales a concurrir a urgrexgacion tradicional. También era comun
gue se tomaran elementos de la doctrina de laayespiritual o de la prosperidad pero se
introdujeran matices vinculados a la logica de \smm de las congregaciones mas
tradicionales. Por ejemplo, en las congregacioraicionales era frecuente escuchar que si
bien era posible recibir milagros en los ministeme@opentecostales, sus efectos se revertirian
si no eran seguidos de una militancia religiosaraga y un apego a los preceptos doctrinales.
Asi, los énfasis doctrinales en estas congregasiom@s tradicionales rescataban la
importancia de la ‘santidad’ entendida como apeg@raceptos morales, militancia
evangelizadora y la asistencia sistematica al teng@ro no descartaban los efectos magicos
de la participacion ritual. Yuxtapuesta a esta @ipcse remarcaba la idea de la iglesia como
cuerpo, acentuando asi la relacion fraternal y deiancolaboracion entre los fieles. También
un cierto tono de critica social era mas frecuedlteinterior de las congregaciones
tradicionalistas. Por ejemplo, muchas veces larih@cte la guerra espiritual era utilizada
como lenguaje para destilar un cuestionamientadgrosocial. Esto se hacia asignando la
pobreza y el desempleo a la accion del ‘espiritav@dgicia’ (uno de los espiritus malignos) y
proponiendo que este habitaba fundamentalmenteseridos y en los que gobiernan’. Asi, la
guerra espiritual consistia en atacar simbolicaenahtespiritu de avaricia encarnado en los
gobernantes, los empresarios, los bancarios, etc.

Estos discursos y las practicas asociadas a elaysmente recortaban un nicho en el
que las congregaciones tradicionales eran maeefi que los grandes ministeib€sto
es, proveer un ambito de pertenencia y constitar ned de reciprocidad que eventualmente
asistia las necesidades de aquellos que estalvato sifectados por la crisis recesiva de los
ochenta —colaboraban en la busqueda de trabajtosatesempleados, en el cuidado de los
nifos de madres solas que trabajaban, con camEstasnida y ropa a quienes se encontraban
en particular estado de necesidad, etc. De mangsasqg por un lado, los ministerios
neopentecostales fueron capaces de crear ritoesx@s que satisfacian algunas necesidades
de los seguidores, las comunidades ‘densas’ deégastalismo tradicional eran aptas para
cubrir otra parte de las demandas. Es posible p¢msdién que para personas distintas las
necesidades fueran diferentes, o que para las nperasnas las necesidades variaran en el
tiempo. Esto explica por que, junto a los grandésisterios neopentecostales se produjo
también el surgimiento de numerosas pequefias @amomes en los barrios periféricos de
las grandes ciudad&%.Entre estas Ultimas iglesias se desarrollé masiaagente el

%" De hecho varios de los ministerios neopentecasdecibiendo este fenémeno intentaron complementar
organizacioén creando focos locales pequefios, paipdp en el caso de los ‘nicleos’ desarrolladoadarera.

® Un relevamiento hecho por estudiantes de socimldgila Universidad de Buenos Aires en seis badébs
segundo cord6n urbano de Buenos Aires mostré qupr@medio se abrieron en cada uno al menos tres
pequefias iglesias pentecostales entre 1985 y [B§8e generalmente llevaba el promedio a una®dgiesias

en perimetros de veinte por veinte cuadras.



tradicional proceso de fision del pentecostalispm, el que conflictos entre lideres de una
congregacion daban lugar a la creacion de nuewgogrgque constituian sus iglesias, muchas
veces, en las propias casas de alguno de los: figtesartel, una cochera y una guitarra eran
suficientes para dar lugar a una nueva congrega&gincomo en casi toda América Latina,
en Argentina también se produjo el fendmeno deMashroom Curches (Iglesias Hongo),
pequefas e innumerables congregaciones que cre@rrmtersticios inesperados, como las
zetas después de la lluvia.

Los efectos de estas congregaciones fueron, doargm algo distintos de los de los
ministerios neopentecostales. Como se sefiald, dagregaciones tradicionales siguieron
enfatizando la necesidad de militancia religiosamptidad. Estas demandas alejaban a algunos
potenciales fieles que no aceptaban ingresar salziqa religiosa sumamente activa de los
pentecostales (cuya concurrencia al templo y aledes religiosas de diversos tipos puede
llegar a cubrir 4 0 5 tardes por semana). Sin egthaquellos que finalmente se convertian
en una de estas congregaciones tradicionales usotgrpasaban de un catolicismo nominal
no practicante a la militancia religiosa ferviemte el pentecostalismo. Es decir, que si el
neopentecostalismo de alguna manera incorporé msyerotas de magia en una tradicion
religiosa, el pentecostalismo clasico logro queiag de los que participaban en la practicas
magicas tradicionales de la religiosidad populayeatina se volvieran, al menos por un
tiempo, militantes religiosos. Esto implicé un dalbsivo cambio en el campo religioso
argentino, ya que si bien los pentecostales repi@®sm algo menos que el 10% de la
poblacién, constituyeron algo asi como el 25% denfilitantes religioso® desafiando en
algun sentido el casi monopolio que habia tenidesta sentido la Iglesia Catdlica.

Interpretando al Pentecostalismo Argentino

Habiamos planteado al inicio del trabajo dos olgjsti mostrar como y por qué el
pentecostalismo se habia extendido en los seqiopdares argentinos, y mostrar el posible
papel que este ha jugado a nivel de las culturbfigso Estimamos que, en relacién a la
primer cuestion, lo presentado hasta aqui es snfminente explicito como para no necesitar
una discusion extensa en estos parrafos finalesbrave sintesis del argumento alcanzara; la
segunda cuestion, sin embargo, requiere algo makberacion. Empecemos por la primera.
Una de las cosas que ha podido ilustrarse enrasigd es que el pentecostalismo se
difundio en la Argentina de maneras diversas, ¢simntas l6gicas. Aprovecho para su llegada
y primer asentamiento a los procesos de inmigradiémdamentalmente la del norte de
Europa y América, pero inesperadamente también mioigrantes italianos. En una segunda
etapa, logré asentarse fundamentalmente entre ggp@borigenes y comenzo a instalarse
entre los migrantes internos. Finalmente, en Id®oi@, se beneficié de dos tendencias, por
un lado de los procesos de democratizacion poltipar otro, de descenso social de sectores
de la clase media baja y de los pobres. Es de@retjpentecostalismo ha logrado permear la
sociedad argentina aprovechando circunstanciaseag8gcontrastantes. Las razones que le
permiten al pentecostalismo crecer en estos esoendiversos radican claramente en su
estructura organizativa. Como se sefialé antesadnadlicion pentecostal es solo el don
divinamente otorgado, y no el entrenamiento teglb@ormal, el que habilita para ejercer el
pastorado. Esto ha producido dos efectos que someaersales en el pentecostalismo: i) La
ha trasformado en una religiébn de sectores pomulgréi) ha facilitado su adaptacién a
diversos contextos sociales. Esto por que la fadtaexigencias de educacion formal les
permite a los sectores de mas bajos ingresos,mientd con menos acceso a ella, de todas
maneras alcanzar el liderazgo institucional. A sg,vla emergencia de liderazgos

% Hilario Wynarckzyck, Pablo Seman, ‘Campo EvangélicPentecostalismo en la Argentina.” En: Aljandro
Frigerio (comp.)El Pentecostalismo en Argentif@entro Editor de América Latina, Buenos Aires, 199£9.



espontaneos, que llegan por mecanismos de selataidral (se transforman en lideres solo
aquellos que tienen el carisma suficiente para @warvseguidores), hace que la adaptacion
cultural de ritos y doctrinas se produzca casi egpeamente. Esto por que los lideres
emergen de los propios sectores populares y ganto con los mismos supuestos culturales
de los potenciales seguidores. La seleccion natad que quienes se transforman en lideres
sean finalmente quienes tienen la mayor capacideal gpndensar y expresar la sensacion y
percepcion de la realidad de los sectores quealidercasi unos perfectos, a la Gramsci,
intelectuales organicos no profesionales. En estgd® no es en absoluto casualidad que de
los tres ministerios que lideraron al pentecostalisen los ochenta, dos hayan sido
conducidos por conversos recientes, sin instruc@éro con gran carisma.

Claro esta, sin embargo, que esta idea de maldadbiioctrinal, ritual y organizativa
no puede ser llevada a un extremo irrisorio. Erigt@rametros que también limitan las
capacidades adaptativas del pentecostalismo. Nipgstor pentecostal puede renunciar a la
idea de intervenciones milagrosas en la vida anali—en especial a la sanidad divina—
tampoco pueden negar al bautismo en el espirittbaoma experiencia fisica y sensorial y
menos aun levantar las barreras del tradicionaleab®nismo moral. Estos elementos, y
posiblemente algunos mas, limitan las ofertas dueemstecostalismo puede realizar. Estas
limitaciones explican por que, pese a su crecirpiaart los ochenta, el pentecostalismo
permanece en la Argentina como una religion miapaty también por qué, aun con el
pronunciado crecimiento de la pobreza y el desemngstructural de los noventa, no se ha
producido una nueva ola de expansién pentecOsEl.publico disponible para el tipo de
practica religiosa que proponen los diversos pestatismos (tradicionales o modernos) es
limitado, y posiblemente se haya agotado. Es dsalio, una cantidad limitada de la poblacién
argentina estaba potencialmente dispuesta a ex@@amcon respuestas magico-religiosas a
sus problemas cotidianos. Quienes lo estaban lerbiten la eclosion del ochenta, algunos
permanecieron dentro de las iglesias y otros séudiemaron abandonandolas. En cualquiera
de los dos casos ya no estaban disponibles paranwea aventura pentecostal en los
noventa.

Queda ahora la controvertida cuestion de la posifileencia politica y economica del
pentecostalismo. Como indicamos antes, aunquentadaed de estudios sobre la Argentina es
limitada, esta cuestion ha sido largamente debatidos trabajos sobre la expansion
pentecostal en otras regiones del continente kEtnmaoicano. Es llamativo que los debates
llevados adelante en la década del sesenta y @&gientautores como, los ya mencionados,
Willems, d’Epinay o Roberts hayan sido reeditad@asj con los mismos argumentos, en la
década del noventa. En este segundo tramo Davidtin{tarha propuesto que el
abstencionismo moral de los pentecostales, junto 0 tendencia la constitucion de
comunidades auténomas (fundamentalmente de landia estatal) contribuirian a establecer
una nueva cultura civica en América Latina: alejddalas tradiciones corporativas de la
cultura hispana y cercana a la tradicibn demoaapacifista y de progreso individual de la
cultura sajond® En la visién de Martin, las comunidades pentetestserian una suerte de
capullos o santuarios donde estos valores se inambando para eclosionar luego. El

0 Si uno observa las estadisticas construidas em &#laRegistro de Cultos no Catdlicos (Cuadro e
observarse que luego de la gran expansion de pogmnes entre 1985 y 1989, comienza una tendericia a
decaimiento. Esta tendencia se corrobora en venisss, por ejemplo de acuerdo a Wynarczyck, 198%ib la
mayoria de los grandes ministerios neopentecostatemoce que el crecimiento se detuvo a princigigls
noventa, y también puede observarse que algunelagedebieron cerrar y abandonar varios de susdecEl
caso mas paradigmatico es el cierre del templd eineRoca del Ministerio Ondas de Amor y Paz.

™ David Martin. Tongues of Fire: The Explosion of ProtestantisniLatin America Oxford: Basil Blackwell,
1990.

2 Es oportuno remarcar que esta caracterizaciéra deiltura hispana y de la sajona es hecha porogiqr
Martin, quién en sus parrafos iniciales traslucetmocentrismo acérrimo.



optimismo de Martin es tal como para sugerir que psoceso de transformacion cultural
llegara al punto de hacer de América Latina uninente protestant€.En contraposicion a
esto, Bastiaff ha propuesto que el pentecostalismo es una siegepresion religiosa de las
tradiciones populistas: promueve los liderazgossegticos por encima la representacion
ciudadana vy el irracionalismo emocional por sobreationalidad moderna. En este sentido,
lejos de ser una fuerza que incentive las nociodes progreso individual o el
anticorporativismo democratico, el pentecostalisessia una mutacién corporativa del
protestantismo —que segun Bastian estaba origimdmasociado a las fuerzas de la
modernidad y la racionalidad.

En el fondo, los problemas con ambos tipos de pregacion es que han
sobredimensionado y unilateralizado los posiblesctes politicos y economicos del
crecimiento pentecostal en América Latina. Sobredsionado, por que aun en el caso de
paises donde el pentecostalismo llegé a ocupaungar ken las instituciones politicas, como
por ejemplo Brasil o Chile, su papel ha sido mealiaente efimero y relativamente
intrascendente. En general se han limitado a iatefatvorecer a sus iglesias desde sus
posiciones en el aparato estatal y han influidoopoc nada en la politica nacional.
Unilateralizado, por que los pentecostales han mkuposiciones contrastantes, por ejemplo,
mientras algunos apoyaron el régimen de PinocheCleite, otros participaban de las
organizaciones defensoras de los derechos humamosegoponian al régimen, con lo cual
queda claro que pensarlos unilateralmente comozduefemocratica o autoritaria es
inadecuado. Tal vez, el problema radique en bussgrapeles econdmicos y politicos en un
nivel incorrecto; los pentecostales no parecending@redominantemente en las grandes
estructuras institucionales de la nacion, sinolenumdo cotidiano de los sectores populares.
Y no lo hacen en el sentido de sentar las bas@syver nueva cultura politica o econdmica,
sino como proveedores de pequefias tacticas paraeeslificultades circunstanciales. En
sintesis, y como muestran también trabajos etrioggafeferidos a Brasil y Chil@,si el
pentecostalismo juega algun papel econdmico oigmliéste se produce al nivel de las
cultural politics, es decir como micro estrategia@sadaptacion y resistencia de los sectores
populares en escenarios diversos. Es posiblementesp que si algin elemento en comun
han tenido los distintos contextos en los que etgo®stalismo se ha difundido es la de ser
ambitos en procesos de crisis o0 transformaciorogligaban a los sectores afectados a buscar
mecanismos de readaptacion. En esos espaciosesoelapentecostalismo se ha mostrado,
casi universalmente, como un gran proveedor degesipara aquellos que suelen padecer
escasez de medios, tanto culturales como matedaesiales.

3 EI mismo tono triunfal se encuentra presente em abajo relevante en los noventa: David StsllLatin
America Turning Protestan? The Politics of EvangmliGrowth.Berkeley: University of California Press.

™ Jean Pierre Bastiaha Mutacion Religiosa de América Latingondo de Cultura Econémica, México D.F.,
1997.

> Cecilia Mariz. Coping with Poverty. Pentecostals and Christian 8@ommunities in BrazilTemple
University Press, Filadelfia, 1994. Manuel Cana®amuel Palma y Hugo Villel&n Tierra Extrafia II.
Amerinda, Santiago de Chile, 1991.



