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EL MODELO clasico del papel de la religién en las vidas de los inmigrantes a Esta-
dos Unidos, formulado en los escritos de Will Herberg y Oscar Handlin enfati-
zaba la continuidad cultural y los beneficios psicolégicos de la fe religiosa tras el
trauma de la inmigracién. Aunque esta perspectiva capta una razén importan-
te para el caracter central de la religion en la mayoria de las comunidades de
inmigrantes (pero no para todos los inmigrantes), el modelo clasico no aborda
el papel, igualmente importante, de iglesias, sinagogas, templos y mezquitas en
la sociedad estadounidense. La creaciéon de una iglesia o un templo de inmi-
grantes, con frecuencia aportaba a las comunidades étnicas un refugio frente
a la hostilidad y la discriminacién provenientes de la sociedad mas amplia, al
mismo tiempo que les ofrecia oportunidades para la movilidad econémica y el
reconocimiento social. A su vez, las oleadas sucesivas de inmigrantes probable-
mente han configurado el caracter al igual que el contenido de las instituciones
religiosas estadounidenses.

La oleada de inmigracién posterior a 1965 ha traido consigo una nueva
diversidad religiosa a Estados Unidos. En décadas recientes han aparecido mez-
quitas islamicas y templos budistas e hinddes en la mayoria de las ciudades
importantes, asi como en varias de las ciudades y pueblos mas pequenos. Se han
construido nuevos lugares de oracién, pero muchas nuevas iglesias y nuevos tem-
plos se inician en simples locales comerciales, en salones “prestados” de otras
iglesias o en las casas de los miembros. Los nuevos inmigrantes también traen
consigo nuevas formas de cristiandad y judaismo que han conformado el conte-
nido y el lenguaje de los servicios en muchas de las iglesias y sinagogas existen-
tes. En Estados Unidos, en el ano 2000 existian mas de 800 iglesias protestantes
chinas y para finales de los ochenta habia 250 iglesias étnicas coreanas tan sélo
en el drea metropolitana de Nueva York (Min, 1992: 1375; Yang, 2002: 88).
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Aunque estas nuevas formas de prictica religiosa pueden parecer “extra-
nas”, representan la trayectoria caracteristica de adaptacién de los recién llega-
dos a la sociedad estadounidense. Asi como muchos inmigrantes llegan a saber
que son parte de un grupo étnico en Estados Unidos, una proporcién signifi-
cativa de los inmigrantes también se “hacen americanos” a través de la partici-
pacién en las actividades religiosas y comunitarias de las iglesias y templos. No
existe una interpretacién monolitica del papel de la religién en la adaptacién de
los inmigrantes, asi como tampoco hay una sola trayectoria para la asimilacién
en la sociedad estadounidense. Muchos inmigrantes antiguos y nuevos son indi-
ferentes, si no es que hostiles, a la religiéon organizada. Pero, asimismo, muchos
inmigrantes, historicos y contemporaneos se unieron o fundaron organizacio-
nes religiosas como expresién de su identidad histérica, al igual que de su com-
promiso con la edificacién de una comunidad local en su propio pais.

Aunque muchas veces se ha escrito el obituario de la religién en las socie-
dades modernas, existe un escaso apoyo para la hipétesis de la secularizacion,
en el sentido de que la religion desaparecera con la modernidad (Stark y Bain-
bridge, 1996). La religion institucional se ha retirado de su posicion privilegia-
da y limitado su ubicua influencia en las sociedades tradicionales a un papel
mas circunscrito de las sociedades industriales modernas. Sin embargo, la fe y
las organizaciones religiosas siguen vigentes para muchas personas, si no es que
para la mayoria, en el mundo moderno. Es nada mas a través de la religiéon u
otras creencias espirituales, que mucha gente es capaz de encontrar solaz ante
las inevitables experiencias de la muerte, el sufrimiento y la pérdida. Con la
expansién del conocimiento y el incremento en el sentido de control que acom-
panan a la modernidad, la carencia de explicaciones para la muerte puede ser
incluso més angustiante en el mundo contemporaneo que en las sociedades tra-
dicionales, donde la muerte es una experiencia cotidiana.

Las iglesias y otras organizaciones religiosas desempenan también un
papel importante en la creacién de una comunidad, y como una fuente pri-
mordial de asistencia social y econémica para quienes sufren carencias. En
épocas pasadas, los individuos podian dirigirse a la familia extensa (y a la
comunidad mas amplia) en busca de consuelo social y espiritual, al igual que
de asistencia material. En las épocas actuales, con familias mas reducidas y
menos cercanas, las iglesias y los templos algunas veces pueden llenar el vacio.
Los miembros en muchos cuerpos religiosos, de manera similar a los miem-
bros de la familia, no esperan reciprocidad inmediata como fundamento de
la amistad y del intercambio social. La idea de comunidad —de valores com-
partidos y de asociacién duradera— es suficiente, a menudo, para motivar a
las personas a confiar y ayudarse entre si, incluso cuando no existen relacio-
nes personales prolongadas.
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Los inmigrantes, al igual que los nativos, tienen necesidades espirituales,
las que resultan de lo mas significativo cuando se encuentran inmersos en un
contexto lingiiistico y cultural familiar. Los inmigrantes, en particular, se sien-
ten atraidos para formar parte de las iglesias y los templos étnicos, donde las
relaciones primarias entre los congregados se refuerzan con las comidas y costum-
bres tradicionales. Tienen, ademas, muchas necesidades econémicas y sociales;
las iglesias, los templos y las sinagogas estadounidenses poseen una larga tradi-
cién de servicio comunitario, dirigido en particular a quienes mas requieren de
la asistencia. Para los nuevos inmigrantes en Estados Unidos, la combinacién
de consuelo espiritual y asistencia material culturalmente adecuados, aumenta
la atraccién de la membresia y la participaciéon en las iglesias.

En este capitulo empiezo con una resena de la tesis clasica de Will Her-
berg, de que los nuevos inmigrantes se tornan mas religiosos tras su llegada a
Estados Unidos; con el objeto de conservar la continuidad cultural después del
trauma de la migracién internacional. Aunque la fe religiosa ofrece una conti-
nuidad con las experiencias previas a la inmigracién, el compromiso, observan-
cia y participacion, por lo general, son mds altas en el contexto estadounidense
después de la inmigraciéon que en el pais de origen. El argumento se ve refor-
zado por la frecuente observaciéon de que uno de los primeros actos de los nue-
vos inmigrantes es fundar su propia iglesia, templo o mezquita. Pueden citarse
muchos ejemplos que apoyan el argumento, que se originan en los inmigrantes
europeos a principios del siglo XX o en los inmigrantes contemporaneos prove-
nientes de Asia y América Latina.

No obstante, muchos temas de importancia, no se abordan en el modelo
clasico. Aun cuando toda comunidad inmigrante puede fundar una iglesia, es
posible encontrar variaciones significativas en la religiosidad de los inmigran-
tes, medida por la asiduidad de su presencia en la iglesia. El modelo clasico
supone un alto nivel de participacion religiosa como caracteristico de la practi-
ca estadounidense, sin embargo, parece que se dio un incremento secular en la
religiosidad estadounidense durante los siglos XIX y XX, tanto entre los nativos
como entre los inmigrantes. Un elemento importante en la observancia religio-
sa de la alta en la sociedad estadounidense era la importancia de las iglesias
como medios de movilidad socioeconémica colectiva e individual para los inmi-
grantes y las comunidades étnicas de segunda generacion. Estos temas se explo-
ran en este capitulo después de una elaboracién del modelo clasico.

El modelo clasico de Herberg y Handlin

La narrativa clasica de la inmigracién y la religion en Estados Unidos fue escrita
por Will Herberg hace mas de 40 afnos en su libro Protestant, Catholic, Jew (1960).
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Con base en la investigacién realizada por Ruby Jo Reeves Kennedy (1944,
1952), Herberg argumenta que en el siglo xx Estados Unidos no era un gran
crisol, sino tres, y que los tres principales credos religiosos proporcionaban
identidades étnicas duraderas que persistirfan durante generaciones. La narra-
tiva de Herberg ampliaba la interpretaciéon de Oscar Handlin (1973), quien
afirmaba que los inmigrantes se convierten en estadounidenses (american) al
convertirse primero en miembros de una etnia en América (ethnic americans).
Por ejemplo, un inmigrante proveniente de Sicilia aprende después de llegar a
Estados Unidos que es italo-americano. El desarrollo de los vinculos con el ori-
gen nacional es mas que una expansién simbélica de las identidades locales o
regionales, sino que refleja la vida comunitaria en los barrios y ciudades donde
los inmigrantes viven, trabajan, van a la iglesia y desarrollan lazos personales. En
el marco de Handlin, estas nuevas afinidades e identidades étnicas no sustituyen
a una identidad estadounidense mas amplia, pero representan la manera tipica
en que la mayoria de los estadounidenses se ven a si mismos. Una identidad esta-
dounidense, como en la sociedad y cultura estadounidenses, no constituye una
memoria histérica monolitica, sino un mosaico variable de creencias, costumbres
y lazos regionales, de origen nacional, de clase social y religiosos.

Al unir la l6gica de Handlin con los hallazgos empiricos de Kennedy, Her-
berg afirmaba que las identidades del origen nacional de las primeras generacio-
nes se combinan con identidades religiosas en las generaciones subsiguientes. El
matrimonio mixto en la segunda y la tercera generaciones debilit6 la solidaridad
de los grupos de origen nacional, pero raramente sirvi6 de puente para salvar
las fuertes divisiones entre protestantes, catélicos y judios. En palabras llanas,
con el paso del tiempo los inmigrantes y sus hijos se convirtieron en estadouni-
denses estableciéndose en los barrios, uniéndose a las asociaciones y forjando
identidades de miembros de un grupo étnico en Estados Unidos definidas mdas
por la religion que por el pais de origen.

“Hacerse estadounidense”, de acuerdo con el modelo de Handlin y Herberg,
no requiere una asimilacién completa. Los nuevos inmigrantes deben adquirir
un nuevo idioma, desarrollar nuevas lealtades y aprender los pilares basicos de
la cultura politica, pero no se les exige que cambien su religién (Herberg, 1960: 22).
La facil aceptacion de diversas comunidades de fe como plenamente estadouni-
denses ha surgido con el tiempo. Aunque el predominio protestante y el prejui-
cio hacia otras religiones nunca han desaparecido por completo, ha cedido ante
la creciente diversidad de la poblacién estadounidense.

Durante el siglo X1X, a medida que crecia el pais, la definicién de la iden-
tidad estadounidense habia de ser lo suficientemente amplia para incluir las
extensas variaciones culturales entre pueblo y granja, el norte y el sur, y la
frontera, y las regiones mas establecidas del pais. Gradualmente se acepté que
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los nuevos inmigrantes y sus descendientes podrian insertarse en la corriente
dominante de Estados Unidos uniéndose a una de las subculturas existentes
o creando la suya propia. Ello podia suceder adhiriéndose a una de las prin-
cipales tradiciones religiosas europeas, quizd en combinacién con una cultu-
ra nacional de origen. La sociedad estadounidense se expande, no a través
de anadir personas completamente asimiladas dentro de la vieja cultura, sino
por medio de la ampliacién de la definicién de la cultura estadounidense. Por
ejemplo, la cultura estadounidense, siempre en expansion, incluye la cerveza
alemana, la pizza italiana y la ensalada griega como parte de una comida tipi-
camente estadounidense.

La tesis clasica de Handlin y Herberg —de que los inmigrantes se convier-
ten en estadounidenses por medio de su afiliacién con una iglesia inmigrante/
étnica— puede ilustrarse a partir de un conjunto de ejemplos del pasado y el
presente. Sin embargo, la tesis no describe o explica plenamente el papel varia-
ble de la religién y de las organizaciones religiosas a lo largo y ancho de dife-
rentes comunidades inmigrantes y periodos histdricos. La limitacién primaria
de la tesis de Handlin y Herberg es que es atemporal —no admite la variable
receptividad de la sociedad estadounidense y la composicién y estructura cam-
biantes de los grupos religiosos en los dltimos dos siglos. Ademas, el enfoque
primario de la tesis de Handlin y Herberg se da en los beneficios psicosociales
de la participacién religiosa, la que deja de lado el importante papel de igle-
sias y templos en tanto comunidades que comparten informacién, lo que for-
talece las oportunidades socioeconémicas de los inmigrantes y sus hijos. Estos
temas se exploran en detalle mas adelante, pero inicio con una resena de la
idea clasica de que la inmigracién es una “experiencia teologizante” (Smith,

1978: 1175).

Por qué la religion es importante
para los inmigrantes

La migracién internacional, incluso en esta época de comunicaciones instan-
tineas y de viajes econémicos, puede ser una experiencia traumatizante. Los
inmigrantes se convierten en extranos en un nuevo territorio con la pérdida de
sonidos, visiones y olores familiares. La expectativa de un comportamiento que
se ajuste a las costumbres, el escuchar el idioma nativo y el apoyo de los parientes
y amigos ya no puede darse por sentado. Incluso las actividades mas rutinarias
de la vida cotidiana —la compra de alimentos, el trabajo y las actividades en el
tiempo de ocio pueden constituir experiencias enajenantes para muchos nue-
vos inmigrantes que se ven ubicados en situaciones extranas que requieren de
una constante tensiéon mental para navegar en ellas y comprenderlas. Smith
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(1978: 1174) cita la duradera contribucién de Handlin en “su evocacién de
las ansiedades... que surgian de dejar un viejo hogar y buscar una nueva co-
munidad”.

No es de sorprender que la mayoria de los inmigrantes graviten en torno a
lo familiar —la residencia en los barrios étnicos, el empleo en las firmas de los
enclaves étnicos y las faenas sociales en compaiifa de familiares y amigos con
antecedentes similares. Aunque las autoridades nacionales se preocupan por
la resistencia de muchos inmigrantes a unirse inmediatamente a la corriente
dominante de la sociedad estadounidense, la asimilacién es inevitablemente un
proceso lento. Para los inmigrantes que fueron socializados en otro pais y llega-
ron a Estados Unidos como adultos, la inculturacion puede tomar décadas y la
asimilacién siempre sera parcial. En la mayoria de los casos, la asimilacién en
una nueva sociedad, como quiera que se le defina, es tipicamente un proceso
multigeneracional que requiere la educacién y la socializaciéon infantil dentro de
un nuevo contexto (Alba y Nee, 2003: 215).

Las creencias y practicas religiosas pueden servir como puntos de anclaje
para los inmigrantes cuando luchan por adaptarse a su nuevo hogar. Herberg
(1960: 12) afirma que los inmigrantes deben enfrentar la pregunta existencial
de “¢quién soy?”. En un nuevo contexto social, es frecuente que los inmigran-
tes encuentren significado e identidad reafirmando sus creencias tradiciona-
les, incluidas las estructuras de la fe religiosa que anteriormente pueden haber
dado por sentadas. La certeza de los preceptos religiosos puede aportar un
ancla, ya que los inmigrantes deben adaptarse y cambiar muchos otros aspectos
de sus vidas y habitos. Los valores religiosos de igual modo pueden brindar un
apoyo para muchos patrones y creencias tradicionales —obligaciones intergene-
racionales, jerarquia de géneros y practicas familiares consuetudinarias— que se
ven amenazadas con la adaptacién a la sociedad estadounidense aparentemen-
te amoral.

Estos sentimientos se expresan por un miembro de la comunidad coreano-
americana:

Llegamos aqui, por supuesto, por nuestras razones personales muy huma-
nas —por una mejor educacién, por un bienestar financiero, por mayores
oportunidades profesionales y cosas similares. Pero ahora nos encontramos
con que nosotros mismos no controlamos plenamente nuestras circunstan-
cias. Nos hallamos en un desierto, viviendo como forasteros y extrafios. Y la
pregunta inevitable surge del fondo de nuestro ser: <cudl es el significado real
de nuestra existencia inmigrante en América?, ¢cual es el significado espi-
ritual de nuestro estatus de extranjeros? (Sang Hyun Lee, 1980, citado en
Hurh y Kim, 1984: 134).
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Las practicas religiosas consuetudinarias, como el asistir a los servicios sema-
nales, encender veladoras, quemar incienso frente a un altar familiar y recitar
rezos son ejemplos de los rituales comunitarios y familiares, que fueron trans-
portados desde el viejo al nuevo pais. Sin embargo, es frecuente que estas acti-
vidades tomen un nuevo significado después de la migracion. Los sentimientos
normales de pérdida que experimentan los inmigrantes significan que los ritua-
les religiosos familiares aprendidos en la infancia, entre ellos escuchar rezos en
el idioma nativo, proporcionan una conexién emocional, en especial cuando se
comparten con otros. Estos sentimientos se acenttian de vez en cuando con la
muerte de un miembro de la familia o alguna otra tragedia. Por estas razones
Herberg y otros opinan que las creencias y los lazos religiosos tienen raices mas
vigorosas después de la inmigracién que antes de ella.

Ademads de los beneficios psicolégicos de las practicas religiosas para los
inmigrantes, la organizacién social de las iglesias, sinagogas y templos atiende
también a las necesidades materiales de los inmigrantes (Ebaugh y Chafetz, 2000: 8).
A su llegada, los inmigrantes necesitan encontrar vivienda y empleo, inscribir a
sus hijos en las escuelas, aprender el idioma (o mejorar sus habilidades lingiiis-
ticas) y empezar a crear una “nueva” vida social. Las iglesias y las otras institu-
ciones religiosas constituyen una de las mas importantes fuentes de apoyo ante
los problemas précticos que enfrentan los inmigrantes. Ayudar a otros que lo
necesitan, incluidos los nuevos inmigrantes y los pobres, se considera una de las
misiones de muchas iglesias o templos y un buen ndmero de estas obras carita-
tivas se dirigen a los compaineros de congregacion.

Cambio y continuidad religiosos
en la historia estadounidense

Segtn el modelo descrito antes, la mayorfa de los inmigrantes busca mante-
ner o renovar a su llegada la fe religiosa. Si no pueden encontrar una iglesia o
templo con sus tradiciones religiosas y de preferencia en su idioma materno,
la costumbre en Estados Unidos es iniciar una propia. Handlin (1973, cap. 5)
argumenta que la religién constituyé un puente que conectaba al Viejo Mundo
con el nuevo. Al enfrentarse con cambios y desafios en casi todos los aspectos
de sus vidas, los inmigrantes buscaban recrear la iglesia y la fe de su terruno en
su lugar de establecimiento.

Hay muchos ejemplos para ilustrar este modelo. Los catélicos vietnamitas
comenzaron a establecer barrios pobres en Nueva Orleans a finales de los anos
setenta y hacia principios de los ochenta solicitaron ante la arquidiécesis cato-
lica erigir una iglesia. En 1985, menos de dos anos después de su aprobacion,
se termin la iglesia Vietnamita de la Reina Marfa, en buena parte gracias a los
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esfuerzos de los participantes laicos (Bankston y Zhou, 2000). Muchas familias
hindtes de inmigrantes hacia Estados Unidos se retiinen con regularidad en los
servicios religiosos hindies en casas privadas, aun cuando las actividades reli-
giosas grupales no son una practica tipica del hinduismo en la India (Kurien,
2002). Basado en su estudio del comportamiento religioso en las comunida-
des europeas del sur y del este en “Yankee City” en las primeras décadas del
siglo XX, Warner y Srole (1945: 166) plantean una secuencia general de pasos
en la institucionalizacién de las tradiciones religiosas locales, empezando con
las reuniones religiosas en casas privadas, seguidas por el alquiler de salones
temporales y finalmente la construcciéon de una iglesia, templo o sinagoga con
caracter permanente.

Este modelo —los inmigrantes que inician sus propios templos o iglesias— es
un reflejo del contexto estadounidense al igual que de los deseos de los nuevos
inmigrantes. Dicho contexto o tradicién estadounidense se piensa consistente
en dos caracteristicas fundamentales. El primer atributo es el de una nacién his-
toricamente religiosa, con altas proporciones de estadounidenses que forman
parte de la membresia de una iglesia o sinagoga y que participan por medio de
una asistencia regular a los servicios religiosos. El segundo atributo es “libertad
de religion”, donde esta ausente una religion del Establishment que obligue a la
conformidad. La primera enmienda de la Constituciéon aporté la base para
la libertad de credo al erigir una barrera entre el gobierno y la religion.

Esta tradicién estadounidense —pluralista aunque observante de la religion—
es marcadamente distinta de lo que se da en la mayoria de los paises europeos de
origen de los migrantes, y con frecuencia, se piensa como un reflejo de los deseos
de libertad religiosa de los primeros colonos ingleses de los siglos XviI y XVvIII.
Segun los relatos frecuentemente repetidos de la fundacién de Estados Unidos,
los primeros colonos huian de la intolerancia religiosa del Viejo Mundo y que-
rian libertad para expresar sus creencias religiosas profundamente sentidas. Su
propia experiencia con la persecucion religiosa se pensaba que habria creado
un ambiente social y cultural en el que la libertad de religién eventualmente
floreceria.

Sin embargo, la realidad, es que la América colonial no era particularmen-
te religiosa y si bastante intolerante. La creacién de una sociedad estadouni-
dense que fuera altamente religiosa —en términos de la proporciéon de adhe-
rentes y de altos niveles de participacion—y pluralista se dio lentamente en el
transcurso de los siglos XIX y XX. Basados en el estudio cuidadoso de la can-
tidad de iglesias en el siglo xvii, Finke y Stark (1992: 15-16) concluyen que
menos de una de cada cinco personas —sélo el 17 por ciento- en las colonias
de América en visperas de la revoluciéon eran miembros de una iglesia. Aunque
la historia de los puritanos altamente religiosos que fueran los primeros colonos
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ingleses es parte de la nostalgia americana, la mayoria de los nuevos colonizado-
res, incluso en Nueva Inglaterra no estaban afiliadas con iglesia alguna (Finke
y Stark, 1992, cap. 2).

Bien entrado el siglo xviir, la América colonial continuaba siendo una socie-
dad de frontera, lo que se conformé por el cardcter de los migrantes que salie-
ron de sociedades tradicionales europeas establecidas para encontrar fortuna y
aventura en el Nuevo Mundo. Los atributos de una sociedad de frontera, inclui-
da una estructura de edad joven y una reserva de hombres y mujeres, por lo
general reducian la adhesién a las convenciones tradicionales, aun la practica
religiosa rutinaria. Mds alla de la clase media de las poblaciones establecidas en
las grandes ciudades, la mayoria de los estadounidenses, en la época de la fun-
dacion de la nacién, probablemente estaban “desiglesiados”.

Existian, por supuesto, iglesias bien establecidas en muchas partes de la
América colonial, pero la mayoria se distinguia por su intolerancia religiosa. A
mediados del siglo xvii, los puritanos en Massachussets lincharon a dos cua-
queros que se rehusaron a salir de su provincia. Aunque los catélicos conforma-
ban menos del uno por ciento de la poblacién, la mayoria de los cuales vivia en
Maryland, en el siglo xviI se prohibia a los catélicos practicar su fe en todas las
colonias menos en Rhode Island y Pennsylvania. Massachussets amenazaba con
ejecutar a los sacerdotes que fueran aprehendidos dos veces en la colonia y Vir-
ginia prohibi6é que los catélicos ocuparan cargos publicos (Archdeacon, 1983:
11, 21). El reducido nimero de judios en la América colonial, quizd de tan
s6lo unos 1,000, los hacia un objeto de temor y odio menos considerable que
los catélicos, pero la mayoria de los lideres de la sociedad colonial expresaban
comentarios derogatorios sobre los judios (Dinnerstein, 1994: 3-12). El grado
de intolerancia religiosa en la sociedad colonial se vio superado tan sélo por
las actitudes prejuiciosas hacia uno de cada cinco estadounidenses que tenfan
antecedentes africanos o pertenecian a la poblacién indigena americana, cuyas
tierras se ambicionaban. Las “guerras indias” —una temprana y popular tradi-
cién americana— se organizaron para arrebatar la tierra a los habitantes abori-
genes de América y entregarla a los colonos de origen europeo que se expan-
dian a su costa.

La libertad de religion (o de no religién) segtn se sanciona en la Prime-
ra Enmienda no parece ser un signo de tolerancia entre gente religiosa, sino
quiza el compromiso surgido de las rivalidades entre las muchas denomina-
ciones protestantes y la mayoria de los colonialistas que no se adherfan a reli-
gién alguna. Si los estadounidenses no empezaron como un pueblo especial-
mente religioso, parecen haberse vuelto tal en el transcurso de los siglos Xix
y XX. La tolerancia de diferentes tradiciones religiosas se desarrollé mucho
mas lentamente.
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La tradicién religiosa estadounidense se “cre6” lentamente en los siglos XIx
y XX a medida que aument6 la proporcién de la poblacién afiliada con alguna
iglesia. A mediados del siglo XX esta tendencia a la alza llegé a su mdximo con
aproximadamente el 60 por ciento de la poblacién total afiliada a una iglesia o a
un cuerpo religioso formal (Finke y Stark, 1992: 15-16). El incremento en la reli-
giosidad estadounidense en los tltimos dos siglos parece que se debe a dos fuen-
tes primordiales. La primera fue la competencia por la membresia, en la frontera
americana, generada por las “sectas de éxito rapido” (upstart sects), sobre todo bau-
tistas y metodistas. Finke y Stark (1992) argumentan, de manera convincente en
mi opinioén, que la competencia entre las iglesias por conseguir apoyos, y miem-
bros increment6 la fraccion de la poblacién total que asistia a la iglesia.

El otro factor primordial fue la habilidad de la iglesia catélica estadouni-
dense, en forma especial después de 1850, de retener un alto grado de identi-
ficacién y practica religiosas entre los descendientes de los inmigrantes de las
naciones y regiones catdlicas de Europa. Dado que la mayoria era catélica nomi-
nal en sus tierras de origen, la pregunta es, <cémo la Iglesia catélica fue capaz
de convertirlos (o a sus hijos y nietos) en catélicos practicantes en Estados Uni-
dos? —un tema que sera tratado en breve.

La tendencia a la alza en la adhesién religiosa se mantuvo por los cambios
demograficos y socioeconémicos en la poblacién estadounidense. En el trans-
curso del siglo X1X, la poblacién europea de la América colonial se extendié por
el pais. Las areas de frontera gradualmente se convirtieron en areas colonizadas
con varias generaciones de historia local. Entre los cambios culturales que se
dieron a partir del fin de la frontera estan las comunidades con nifos, escuelas
e iglesias. La gente que vive cerca de los familiares y espera vivir en las comu-
nidades toda la vida, tiene mayor probabilidad de echar raices organizacionales
y de unirse a las iglesias.

El otro cambio en la sociedad estadounidense fue un incremento en la clase
media o de la gente con alguna pretension de estatus social. Un hallazgo recu-
rrente en la investigacién sobre religiosidad es que las personas con un estatus
socioeconémico superior al promedio tienen mas posibilidades de unirse a una
iglesia y asistir a los servicios con regularidad (Lenski, 1963: 48; Roof'y McKin-
ney, 1987: 115). A medida que crecia la cifra de estadounidenses que experi-
mentaban una movilidad ascendente y se unfan a la “respetable” clase media
(la mayoria de su ancestros inmigrantes en sus origenes probablemente no eran
respetables en sus paises de origen y quizas tampoco en lo primeros afios tras su
llegada a Estados Unidos), la membresia y la participacién en la iglesia se torné
mas en parte de la vida cotidiana.

Aunque se discute mucho en torno al inevitable conflicto entre la religién
y la moderna racionalidad cientifica, existe poca evidencia que apoye una ten-
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dencia al secularismo o una caida en la religiosidad en los Estados Unidos a
finales del siglo xX. En su estudio de asistencia a la iglesia durante las déca-
das de mediados del siglo xx, Hout y Greeley (1987) encontraron tan sélo una
caida modesta en los catélicos a finales de los anos sesenta, tras la prohibicién
del control de la natalidad, pero no hubo una mayor disminucién en los catéli-
cos después de mediados de los setenta. La asistencia a la iglesia entre los pro-
testantes no se vio disminuida desde los afos cuarenta hasta mediados de los
ochenta.

Otro aspecto de la tradicién religiosa estadounidense es la gradual “ame-
ricanizaciéon” de las iglesias inmigrantes y de las practicas religiosas en Esta-
dos Unidos. Aunque los diferentes rituales religiosos no han desaparecido por
completo, se da una tendencia hacia la conformidad, incluidos rasgos como el uso
del idioma inglés, tener servicios semanales, escuchar un sermén como punto
central del servicio y un papel creciente del laicado en la administracién de
los asuntos asociados con las actividades de la iglesia. Este proceso se ha
etiquetado recientemente como “congregacionalismo de facto”, lo que implica
un cambio de la organizacién a partir de las jerarquias religiosas tradicionales
hacia un modelo que sigue las lineas de la congregacién protestante reforma-
da (Warner 1998; Bankston y Zhou, 2000). Aunque persisten muchas diferen-
cias, existen ejemplos notables de los cambios en la estructura y forma de igle-
sias, templos y sinagogas inmigrantes en el contexto estadounidense.

En los paises asiaticos predominantemente budistas, la mayoria de los hom-
bres jévenes entran al monasterio para servir como monjes, casi siempre por
unos cuantos meses, antes de convertirse en miembros adultos de la comuni-
dad. Entre las comunidades budistas en Estados Unidos, esta costumbre ha
fenecido y el papel de un monje se ha tornado en especializado y profesional,
maés cercano al del ministro. En el contexto estadounidense, la autoridad en la
comunidad budista generalmente se trasladé del sangha (la orden de los mon-
jes) al laicado siguiendo la l6gica de la congregacién cristiana (Zhou, Bankston
y Kim, 2002).

Estos rasgos y otros aspectos de las practicas religiosas tradicionales se ven
conformadas por las muchas demandas practicas en el transcurso de la adap-
tacion a la sociedad estadounidense por parte de las diversas comunidades de
inmigrantes. Warner y Srole (1945: 200-204) hacen notar que un buen nime-
ro de inmigrantes judios de la segunda generacién encontraban impractica la
observancia del Sabbath como requiere el judaismo ortodoxo estricto. Muchas
familias judias eran comerciantes y el sdbado era un dia de negocios importan-
te. Incluso los inmigrantes judios de mayor edad pertenecientes a la primera
generacién, que observaban estrictamente el Sabbath, aceptaban la realidad de
que los ninos nacidos en suelo estadounidense tenfan que mantener abiertas
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sus tiendas. Un informante en el estudio de Warner y Srole, inmigrante judio de
edad, nota que los varones se quitan ahora el sombrero en los templos y que algu-
nos templos reformados tienen 6rganos como en las iglesias y dice “imitamos a
alguien mas y nos olvidamos que somos judios” (Warner y Srole, 1945: 204).

No obstante, aun con estas adaptaciones, no hay signos de que decayera
la identidad judia o siquiera la adhesién religiosa en “Yankee City” durante los
anos treinta. Incluso con una baja asistencia a los servicios religiosos, existia un
fuerte apoyo judio a la campana de crear una sinagoga mas moderna en una
parte mejor de la ciudad. En las profundidades de la depresion, casi todas las
familias judias de la ciudad contribuian con apoyos financieros para construir
una nueva sinagoga que atendiera sus necesidades sociales (actividades juve-
niles) al igual que las tradiciones religiosas de la comunidad (Warner y Srole,
1945: 211-217).

3Qué tan religiosos son los nuevos inmigrantes?

La fundacién de una iglesia o un templo por parte de una comunidad de inmi-
grantes es uno de los rasgos mas comunes del proceso de “americanizacién”.
En el transcurso de los siglos XIX y XX, a medida que los nacidos en Estados
Unidos se volvian mas observantes en el ambito religioso, los inmigrantes qui-
zas se vefan motivados a seguir el ejemplo. También habia estimulos internos
para que las nuevas comunidades de inmigrantes iniciaran sus propias iglesias o
templos poco después de su llegada. Como se sefalé antes, la participacién en
los rituales religiosos refuerza las identidades culturales tradicionales y ofrece
consuelo a quienes pasan por las dificultades de ajustarse a una nueva vida en
un ambiente extrano. Ahora bien, es importante distinguir entre la creacién de
nuevas iglesias y templos étnicos y la cuestién de si la mayoria de los inmigran-
tes son observantes en lo religioso. La evidencia en torno a esta tltima cuestién
es ambigua.

Existen ejemplos de un muy alto nivel de participacién religiosa entre los
grupos de inmigrantes, de los cuales el caso de la comunidad coreana-ame-
ricana de cristianos es la mas ampliamente citada. Los inmigrantes coreanos
hacia Estados Unidos se originan de manera desproporcionada en la mino-
ria cristiana de Corea. Menos de una quinta parte de los coreanos (en Corea) es
cristiana, pero mas de la mitad de los inmigrantes estaban afiliados con una
Iglesia cristiana en Corea antes de la inmigracién (Hurh y Kim, 1984: 129-30;
Min, 1992: 1375-1376). También hay un muy alto grado de conversién al cris-
tianismo entre los coreanos después de la inmigraciéon. Aproximadamente el
70 por ciento de los coreanos de la primera generaciéon que vive en Los Ange-
les report6 afiliacién con una iglesia étnica coreana en Estados Unidos (Hurh y
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Kim, 1984: 130). También se daba un nivel extraordinariamente alto de parti-
cipacion religiosa entre los coreanos-americanos cristianos, entre quienes el 83
por ciento estaban afiliados a la iglesia y asistian a ella una vez a la semana o
mas (véase también Min, 1992: 1371).

Por otro lado, hay muchos ejemplos de grupos de inmigrantes que no eran
muy religiosos, al menos al principio. El ejemplo que se citaba con mas frecuen-
cia en este extremo del continuo era el del “problema italiano”, segtn lo etique-
taron los obispos catélicos en las primeras décadas del siglo XX. Vecoli (1964)
reporta que los italo-americanos mostraban poco interés o entusiasmo por la
practica catdlica y el refran usual era que los italo-americanos sélo entraban a
la iglesia a ser bautizados, unidos en matrimonio y enterrados (véase también
Cinel, 1982: 209). Aunque es dificil establecer estimaciones de la religiosidad,
parece que entre la mitad y dos tercios de los inmigrantes italianos en las prime-
ras décadas del siglo XX no eran catélicos practicantes (Vecoli, 1969: 268-269).
Los campesinos italianos del sur de Italia trajeron consigo una fuerte tradicién
anticlerical y era frecuente que vieran a la iglesia como un terrateniente opresor
en su pais y como un fuerte opositor del nacionalismo italiano.

Se han dado muchas razones ad hoc para el caso aparentemente excepcional
de los italo-americanos. Muchos inmigrantes italianos eran varones que llega-
ron como jornaleros, para ganar dinero y regresar a casa. Unirse a una iglesia,
lo que quizd solia requerir que se aportara tiempo y dinero, puede no haberse
visto como una “inversién” muy atractiva para los hombres que no esperaban
continuar sus carreras e iniciar una familia en Estados Unidos. Otra razén que
se menciona con frecuencia en la literatura es que no eran compatibles con la
Iglesia catélica dominada por los irlandeses, a quienes los italianos considera-
ban frios, remotos y puritanos (Nelli, 1980).

El caso italiano, empero, puede no haber sido tan excepcional. Aunque
habia una cantidad suficiente de inmigrantes motivados en lo religioso que fun-
daban iglesias étnicas en todas las ciudades, muchos grupos nuevos parecian
estar mas cerca del modelo italiano que del coreano. Hasta un 80 por ciento
de los méxico-americanos en Los Angeles seguia siendo nominalmente catoli-
co, pero s6lo el 40 por ciento era observante, lo que se media por la asisten-
cia regular a misa (Sdnchez, 1993: 165; véase también Camarillo, 1979). Finke
y Stark (1992: 115) reportan que la mayoria de los inmigrantes provenientes de
Alemania, Italia y Polonia eran catélicos nominales en su terruno. A pesar de los
considerables esfuerzos por convertir a los chinos inmigrantes de principios del
siglo XX, por varias denominaciones protestantes, sélo del 2 al 3 por ciento se
torné alguna vez en cristiano practicante (Woo, 1991: 216-217).

La respuesta a la pregunta de qué tan religiosos eran los nuevos inmigrantes
depende en parte de la definicién de religiosidad. En el contexto estadounidense,
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la practica religiosa por lo general significa asistir regularmente a los servicios sema-
nales. En la mayor parte de las dreas rurales de Europa, asi como en Asia y Améri-
ca Latina, la religién y las creencias autéctonas se entrelazaban en una forma de
vida. Los espiritus de la naturaleza y las almas de los difuntos se encontraban
al alcance de la mano y la vida cotidiana de los aldeanos incluia muchos ritua-
les para atraer la fortuna, curar enfermedades y evitar los peligros. Muchas de
estas ideas estaban entrelazadas con las creencias religiosas formales de mane-
ras que criticaban los puristas religiosos. Por ejemplo, los inmigrantes polacos
se describian como portadores de una versién polaca del catolicismo, plagada
de animismo y creencias magicas (Lopata, 1976: 48). La caracterizacién de los
italianos era que su catolicismo era “una religion folk, fusion de elementos cris-
tianos y precristianos, de animismo, politeismo y brujeria con los sacramentos
de la iglesia” (Vecoli, 1969: 228). La tradicién religiosa italiana de la festa, en la
que la estatua de un santo se paseaba por la localidad, con la comunidad en pro-
cesion, era considerada por la Iglesia catdlica establecida un ritual pagano. Des-
cripciones similares se han hecho de las creencias y tradiciones religiosas de los
inmigrantes catélicos nominales provenientes de Filipinas y México.

A pesar de estas tensiones en la primera generacién, Russo (1969) reporta
que a lo largo de las generaciones, los italo-americanos se han inculturado y asi-
milado gradualmente dentro de la Iglesia catélica estadounidense. La primera
generacién —etiquetada como el “problema italiano” por la Iglesia catélica— era
anticlerical y se encontré con una iglesia dominada por los irlandeses, conser-
vadora, preocupada por recolectar fondos, poco abierta y frecuentemente hostil
a los italianos pobres. A medida que la segunda y la tercera generaciones deja-
ron la ciudad y se fueron a los suburbios, se unieron con frecuencia a las iglesias
catdlicas tipicas. Otras medidas de la religiosidad, como la asistencia semanal a
misa y la comunién frecuente aumentaron entre los italo-americanos de la segun-
da generacion y posteriores. Ello se debe, argumenta Russo, a los matrimonios
mixtos, la tendencia al crecimiento de los suburbios y a la creciente exposicion a
las normas y practicas del catolicismo estadounidense.

Una mayor evidencia de conformidad religiosa a las restricciones catélicas
proviene de un estudio de los inmigrantes hispanos a Nueva York. Fitzpatrick y
Gurak (1979: 60-63) reportan que los hispanos de la segunda generacién tienen
una mayor probabilidad de realizar ceremonias catélicas de matrimonio que los
hispanos de la primera generacién —lo que es consistente con la tesis de que
la religiosidad (o las practicas religiosas) se incrementan con la exposicién a la
sociedad estadounidense.

Sin embargo, un grupo de inmigrantes catélicos, se mostraba muy diferen-
te a todos los otros. Alrededor de 1900, mas del 90 por ciento de la poblacién
de irlandeses en Irlanda y en Estados Unidos asistia a misa semanal. Su caso es
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de particular importancia porque el clero irlandés dominaba la jerarquia de la
Iglesia catélica estadounidense y definfa la cultura de la iglesia. Este no es s6lo
un fenémeno estadounidense. Los sacerdotes y las monjas irlandeses han desem-
penado un papel significativo en el desarrollo de la iglesia catdlica a lo largo y
ancho del mudo angloparlante:

No sélo las iglesias catdlicas romanas en Inglaterra y Escocia se tornaron
esencialmente irlandesas, sino que las iglesias en Estados Unidos, la por-
ci6n angloparlante de Canadd, Sudafrica, Australia y Nueva Zelanda, se vie-
ron fuertemente influidas por los valores y las normas morales del catolicis-
mo romano irlandés (Larkin, 1984: 9).

Con frecuencia se suscitan observaciones en torno a la reacciéon negativa de
muchos grupos de inmigrantes catélicos ante la Iglesia catélica estadouniden-
se dominada por los irlandeses, lo que generé un conjunto muy formal de
obligaciones y no era particularmente receptiva de las versiones folk del cato-
licismo proveniente de otras tierras. No obstante, gané terreno en el compe-
tido mercado religioso estadounidense y eventualmente capté a los hijos de
la mayor parte de los inmigrantes catélicos, incluso si la primera generacién
rechazaba el modelo irlandés de la iglesia estadounidense. A mediados del
siglo XX, aproximadamente un tercio de los estadounidenses se identificaba
como catélico.

¢Por qué los irlandeses eran diferentes?, {qué hacia que fueran mucho
mas religiosos que otros grupos? Para abordar estas preguntas se requiere una
digresién hacia la historia religiosa irlandesa y hacia la inmigracién irlandesa a
Estados Unidos. El primer punto es que la versién del catolicismo irlandés de
finales del siglo XIX —que generé al catolicismo estadounidense— constituia una
reversion de la tendencia en el catolicismo irlandés anterior a la gran hambruna
de la década de 1840. Segtiin Emmet Larkin (1984), la practica formal del cato-
licismo en Irlanda se hallaba, de hecho, en decadencia en las primeras cuatro
décadas del siglo xiX. El nimero de sacerdotes no podia crecer al mismo ritmo
que una poblacién que crecia a pasos agigantados y menos del 40 por ciento de
los catélicos irlandeses asistia regularmente a misa (Larkin, 1984: 68, 87). Una
pobreza ampliamente difundida y la creciente pauperizaciéon de la poblacion
irlandesa contribuyeron a debilitar la institucién catélica. También habia narra-
ciones acerca de una disciplina laxa en la que se permitia la avaricia, la lujuria
y el alcoholismo entre algunos sacerdotes. Estos ejemplos irlandeses no estaban
muy alejados de los reportes acerca de algunos miembros del clero italiano que
llegaron a Estados Unidos después de haber sido expulsados de Italia por su
mal comportamiento sexual (Vecoli, 1969: 240).
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Esta narracién del catolicismo nominal en Irlanda en la primera parte del
siglo XIX resulta congruente con los reportes de las comunidades inmigrantes
irlandesas no religiosas de la misma época (Bodnar, 1985: 151). Los inmigran-
tes irlandeses de antes de la hambruna no eran asistentes avidos a la iglesia y
el “gran cuerpo” de la gente recibia la comunién tan sélo una o dos veces al
ano (Dolan, 1975: 55-56). En la iglesia de la Transfiguracién —la parroquia mas
grande en la ciudad de Nueva York- sélo del 10 al 25 por ciento de los 10,000
miembros arrendaba un banco en la iglesia, lo que podria interpretarse como
un signo de asistencia irregular (Dolan, 1975: 51). El problema no era tan sélo
de los irlandeses. Una actitud similar prevalecia entre los catélicos alemanes en
el Nueva York de mediados del siglo x1x, donde tan sélo el 50 por ciento de la
comunidad de la parroquia del Divino Redentor asistia a los servicios domini-
cales (Dolan, 1975: 85).

Sin embargo, en la segunda mitad del siglo XX, los catélicos nominales
irlandeses se transformaron en practicantes, como lo era la mayor parte de los
catdlicos irlandeses-americanos. Tras la hambruna de finales de la década de
1840, la Iglesia catélica en Irlanda cambié marcadamente con la “revolucién
devocional”. La hambruna tuvo un impacto devastador en la poblacién, que se
redujo en mas de dos millones, o en casi un tercio, por la muerte y la emigraciéon
en el lapso de cuatro anos, entre 1846 y 1850 (Larkin, 1984: 59). El despoblamien-
to de Irlanda continué hasta finales del siglo, con una emigracién anual promedio
de 50,000 a 100,000 personas. Aunque el efecto psicolégico de la hambruna se
concibe, por lo general, como una razén crucial para la creciente religiosidad
de los catélicos irlandeses, contribuyeron otros factores.

Las pérdidas demograficas en la poblacién irlandesa no se dieron al azar, sino
que se presentaron sobre todo entre los integrantes mas pobres y los menos reli-
giosos. El efecto de primer orden del despoblamiento fue un agudo cambio en la
proporcién entre clero y poblacién laica. Esto significaba que habia mas iglesias
con clero regular. El cambio en la composicion de clase de la poblacién irlande-
sa después de la hambruna también dej6é un mayor ntimero de catélicos de clase
media, quienes habian sido el baluarte histérico de la Iglesia.

Se dio un mejoramiento gradual en los ingresos de los catélicos irlandeses
de clase media durante las décadas posteriores. Debido a sus fuertes conviccio-
nes religiosas y una escasez de oportunidades de inversién en el siglo XX, la
clase media irlandesa aporté a la Iglesia catdlica una gran porcién de su ingre-
so discrecional y de sus ahorros en el transcurso de su vida (Larkin, 1984). Estas
aportaciones mejoraron la riqueza y el estatus de la Iglesia, lo que desembocé en
un ambicioso programa de construcciéon de catedrales, iglesias, capillas, monas-
terios, conventos, escuelas y hospitales en todas partes de Irlanda durante las
altimas décadas del siglo x1x (Larkin, 1984: 26-27). La cifra de sacerdotes, mon-
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jas'y monjes irlandeses casi se triplicé entre 1850 y 1900, mientras que la pobla-
ci6én catoélica irlandesa decaia en un tercio. Al mismo tiempo, Irlanda comenz6
a exportar clérigos (y capital) al servicio del catolicismo a todo el mundo.

La revolucién devocional —que inici6 con la reforma de la Iglesia y condu-
jo a la transformacién de los catdlicos nominales a practicantes en una gene-
racién— fue mayor que una simple respuesta psicolégica a la gran hambruna
(Larkin, 1984: 82-85). La interpretacion de Larkin es que el catolicismo se con-
virtié en el componente primario de la identidad irlandesa a medida que per-
dian su “idioma, cultura y forma de vida” bajo el dominio britanico. Aunque la
tendencia hacia la anglizacién de Irlanda habia estado vigente por mas de 100
anos, la revolucién devocional de la segunda mitad del siglo X1x consolidé al
catolicismo como “lenguaje simbodlico y herencia cultural” de los irlandeses en
su tierra y en el extranjero.

La evidencia histérica senala dos razones para el vigor de la Iglesia catéli-
ca en los Estados Unidos de finales del siglo X1x, ambas derivadas de la revolu-
cién devocional en Irlanda. La primera es simplemente la exportacién del clero
irlandés. La Iglesia catdlica estadounidense adopté el caracter irlandés, no sélo
porque los irlandeses constituyeron la oleada inicial de magnitud considerable
en cuanto a inmigracién de catélicos, sino también porque los sacerdotes y las
monjas irlandeses servian en la iglesia catélica estadounidense. Los ahorros de
la clase media irlandesa llevaron a la expansion de los seminarios en Irlanda,
produciendo muchos mds sacerdotes y monjas de los requeridos en Irlanda. Las
carreras religiosas fueron uno de los pocos sectores de crecimiento de la econo-
mia irlandesa, la que estaba muy por detras del resto de Europa. Un solo semina-
rio, el College of All Hallows en Dublin, envié 1,500 sacerdotes al Nuevo Mundo
en los 60 afios posteriores a su fundaciéon en 1842 (Blessing, 1980: 534).

El segundo tema es el de la identidad. La tesis de Larkin es que tras 300
anos de dominacién inglesa, los irlandeses tenfan pocos asideros culturales
para definirse a si mismos. El catolicismo y las vocaciones clericales se convir-
tieron en un apreciado ideal. Esta cuestién de la identidad era especialmente
importante en el contexto estadounidense debido al crecimiento de la pobla-
cién irlandesa en Estados Unidos y a la recepcién hostil con la que se topé la
mayoria de los irlandeses-americanos. La cifra de los estadounidenses catélicos
se elev6 de menos del 1 por ciento de la poblacién en 1790 al 7.5 por ciento
de los 23 millones que habia en 1850 (Archdeacon, 1983: 74). En el transcur-
so del siglo X1X, los inmigrantes irlandeses y, en menor medida, los alemanes,
hicieron del catolicismo la religién mayoritaria en casi todas las ciudades gran-
des. Aunque la creciente poblacién catélica en Estados Unidos tenia la libertad
constitucional de establecer iglesias, no se dio un incremento en la tolerancia
de los catélicos en los Estados Unidos protestantes.
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El temor a los inmigrantes catélicos y al catolicismo dominé buena parte
de la vida politica del siglo xix. Desde el movimiento xenéfobo de los Nada-Sé
(Know-Nothing movement) de las décadas de 1840 y 1850 hasta la anticatélica
y nativista Asociacién Protectora Estadounidense (American Protective Associa-
tion) de la década de 1890, los catdlicos fueron blancos de ataques, tanto retd-
rica como fisicamente (Archdeacon, 1983: 74-84; Higham 1988: 77-87). El gran
inventor estadounidense, Samuel Morse, fue una de las muchas voces decimo-
noénicas que afirmaban que los catélicos se preparaban para derrocar al gobier-
no. En mayo de 1844, se dieron tres dias de revueltas en Kensington, un subur-
bio de clase trabajadora irlandesa en Filadelfia, que culminaron con la quema
de dos iglesias catolicas y otras propiedades (Archdeacon, 1983: 81). Este caso
constituy6é uno de muchos incidentes durante las décadas de 1840 y 1850 cuan-
do fueron destruidos las iglesias y conventos catélicos y los sacerdotes fueron
atacados por muchedumbres protestantes (Daniels, 1991: 267-268).

Estos ataques ofrecen otra razén por la cual los nuevos inmigrantes estaban
altamente motivados a iniciar y unirse a una iglesia en Estados Unidos, especifi-
camente como una forma de proteccion frente a la poblacién nativa. Aunque pue-
den haberse suscitado ocasiones en que las cifras han sido importantes para dar
proteccién frente a la violencia de las muchedumbres, la principal ventaja de la
afiliacion religiosa fue generar una comunidad protegida donde los inmigrantes
y sus familias no tendrfan que sufrir insultos diarios. Finke y Stark (1992: 115) con-
cluyen que “un logro importante de la Iglesia catélica estadounidense fue atraer un
amplio espectro de antecedentes étnicos y evitar que las diferencias étnicas produje-
ran cismas considerables... (y haber)... creado una estructura social que prote-
gia a los catdlicos del dominante y hostil ambiente protestante”.

Los periodos de guerras, de manera quiza inesperada, pueden haber contri-
buido a una reduccién en la intolerancia religiosa. John Higham (1988: 12-14)
reporta que el servicio de los estadounidenses nacidos en el extranjero, en espe-
cial los irlandeses catolicos, en el lado de la Unién durante la Guerra Civil condu-
jo ala erosién del partido de los Nada-Sé en el norte. Resultaba mucho mas dificil
condenar a los nuevos inmigrantes irlandeses como herejes y opuestos al espiri-
tu estadounidense (un-Americans) mientras peleaban y morian para preservar la
republica americana. Este argumento es consistente con la afirmacién de Klinkner
y Smith (1999), en el sentido de que las principales ganancias politicas y eco-
noémicas de los afroamericanos ocurrieron en la guerra revolucionaria, la Guerra
Civil y las subsiguientes guerras del siglo XX, cuando los soldados afroamerica-
nos fueron un recurso esencial y necesario para la victoria. Estas ganancias, sin
embargo, con frecuencia fueron sélo temporales ya que los prejuicios raciales y
religiosos por lo general regresaban a medida que se borraban las memorias de
las alianzas en comtn durante la época bélica.
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Las iglesias constituian comunidades sociales al igual que lugares de ora-
cién, con una variedad de asociaciones y grupos para hombres, mujeres y ninos.
Ademas de su valor educativo y sus actividades del tiempo de esparcimiento, las
asociaciones de la Iglesia generaban oportunidades para el liderazgo y las con-
tribuciones civicas que no habrian sido posibles en la comunidad mas amplia.
Para muchos grupos de inmigrantes, empezando por los irlandeses, la identidad
como catélicos les daba un sentimiento de cohesién interna y de estatus, al
mismo tiempo que se enfrentaban al prejuicio y la discriminacién en Estados
Unidos. De una manera un tanto extrana, la hostilidad generalizada provenien-
te de la mayoria de la poblacién puede haber contribuido a la tradicién esta-
dounidense en la que los nuevos grupos de inmigrantes fundarian sus propias
iglesias étnicas.

En el transcurso del siglo x1x y las primeras décadas del xX, la Iglesia cat6-
lica creci6 gracias a la continuada inmigracién de catdlicos provenientes del sur
y el este de Europa. Pero la creacién de una poblacién catélica practicante en
Estados Unidos durante el siglo XX se inicié por la infusién de los sacerdotes,
monjas y recursos irlandeses. El ejemplo de una Iglesia irlandesa que definia
la identidad nacional se convirti6 en el modelo de otras nacionalidades. Para
muchos grupos étnicos europeos, la identificaciéon con una tradicién religio-
sa también era una forma de nacionalismo, en especial si no existia un Estado
contempordneo con el cual identificarse. “Habia iglesias nacionales, incluida la
catdlica irlandesa, la apostélica armenia, la catdlica polaca, la ortodoxa griega,
en una época en que Irlanda, Armenia, Polonia y Grecia no existian en el sen-
tido politico” (Warner y Srole, 1945: 159).

Un medio importante para crear iglesias inmigrantes/étnicas fue el de la pro-
mocién de idiomas nacionales. La Iglesia catdlica permitia dos tipos de parroquias:
de barrio y nacionales. A las parroquias nacionales podian asistir los miembros de
una nacionalidad especifica provenientes de cualquier lugar de una ciudad. Entre
1880 y 1930, el 30 por ciento de las parroquias nuevas en el noreste eran “nacio-
nales” (Finke y Stark, 1992: 130). En 1916, aproximadamente la mitad de los
catdlicos asistian a parroquias en las que se utilizaban idiomas distintos del inglés
durante los servicios religiosos. La misa se decia en latin en todas las iglesias
catélicas, pero el sermoén se daba en el idioma local de las parroquias nacionales
(Finke y Stark, 1992: 126-127). Durante varias décadas, la comunidad italo-ameri-
cana fue atendida sobre todo por las iglesias catdlicas nacionales (Tomasi, 1975).

Aunque la Iglesia catélica estadounidense permitia variaciones en el idio-
ma, los altos parametros de la observancia religiosa los establecié la revolucién
devocional irlandesa. Al hacerlo, fortalecié a la Iglesia catélica y contribuy6 a
una sociedad estadounidense mas “centrada en la Iglesia” —un tema que recon-
sideramos en la discusién final.
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El valor de la afiliacion y
las comunidades de caracter religioso
para los nuevos inmigrantes

Aungque el valor de la religién usualmente se considera en términos espiritua-
les, hay muchos beneficios sociales y econémicos derivados de la participacién
en las organizaciones religiosas. Estos aspectos de la participacién religiosa son
particularmente importantes para los inmigrantes, porque puede ser que ten-
gan muchas necesidades y pocos recursos. Muchos esfuerzos evangélicos por ganar
conversos religiosos entre los inmigrantes empiezan con la prestacion de ser-
vicios necesarios. Por ejemplo, a principios del siglo XX, las misiones protes-
tantes ofrecian clases de inglés, servicios médicos y sociales, como parte de sus
esfuerzos por convertir a los chinos de la costa pacifica (Woo, 1991: 214-215).
Los misioneros protestantes ofrecian ropa, comida, empleos e incluso dulces
para atraer a las familias italianas y a sus hijos a las iglesias protestantes (Vecoli,
1969: 252). La Iglesia catdlica realizé un esfuerzo, en contra de aquellas igle-
sias, para ensefiar el catecismo y ofrecer actividades sociales a los nifios en la
Pequena Italia.

Casi todas las iglesias inmigrantes/étnicas llevan a cabo grandes esfuerzos
por atender las necesidades sociales y econémicas de sus congregantes, inclui-
da la informacion sobre vivienda, oportunidades sociales y econémicas que faci-
litaran la adaptacién a la sociedad estadounidense (Bodnar, 1985: 148-150).
Min (1992: 1379) reporta que algunas iglesias étnicas coreanas en la ciudad de
Nueva York ofrecen clases de idioma (tanto coreano como inglés), un almuerzo
coreano completo después de los servicios y seminarios sobre tépicos practicos
al igual que espirituales.

Las iglesias también proporcionan oportunidades para el companeris-
mo con los miembros de la misma etnia. Las iglesias coreanas en la ciudad de
Nueva York tienden a ser pequefias (menos de 100 miembros) y permiten que
se dé una amplia interaccién social después de los servicios, al igual que en cele-
braciones por dias de guardar y para fiestas de cumpleanos para los nifos y los
ancianos —que operan como familia extensa para muchos de los inmigrantes
coreanos (Min, 1992: 1382). Las iglesias aportan un medio para la continuidad
con el pasado, a través de la reafirmaciéon de los valores tradicionales, al igual
que para lidiar con los problemas del presente.

Ayudan a nuevos inmigrantes en la bisqueda de vivienda y empleos, al
igual que ofrecen ayuda lingiiistica y para navegar en la burocracia estadouni-
dense. Son particularmente tutiles para los padres que requieren de asesoria
acerca de coémo orientar a sus hijos nacidos en Estados Unidos y también para
proporcionar programas religiosos y de educacién especiales para los ninos
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(Min, 1992). La Iglesia catdlica coreana del apostolado, en Queens, tiene mas
de 2,500 miembros y maneja una unién crediticia que atiende a los miembros de
otras cinco iglesias catélicas coreanas en la region aledana a la ciudad de Nueva
York. Bankston y Zhou (2000) hacen notar que el propésito explicito de la Igle-
sia catdlica vietnamita en Nueva Orleans es aportar un lugar para la oracién, el
proposito latente es reunir a la gente de modo que pueda enterarse de las opor-
tunidades disponibles, sobre todo en lo que se refiere a las oportunidades labo-
ralesy otras de tipo econémico. La participacion religiosa en la comunidad viet-
namita constituye también un medio para facilitar el ajuste social de los nifios y
adolescentes en la sociedad estadounidense (Bankston y Zhou, 1995).

Varios miles de estadounidenses provenientes de Laos viven en el area rural
de Louisiana, atraidos originalmente por un programa de entrenamiento en
ajuste de tuberias y otras habilidades requeridas en la costa del golfo, a prin-
cipios de los anos ochenta (Zhou, Bankston, y Kim, 2002). Primero vivian en
casas publicas, pero con el tiempo empezaron a establecerse en nicleos en los
barrios de clase media. Para 1986, los lideres de la comunidad formaron una
asociacién para construir un templo budista al estilo de Laos en un drea rural
del condado que se convirtié en un espacio de establecimiento residencial para
muchas familias de Laos. Ademas de proveer continuidad cultural y espiritual
con su pasado, el templo servia como punto de encuentro para la busqueda de
oportunidades econémicas.

Como parte de su investigacién en la comunidad de Laos, Zhou, Bankston,
y Kim (2002: 57) en una entrevista con un director no lao, de una firma que
empleaba a cerca de 75 soldadores, ajustadores y otros trabajadores manua-
les calificados en la construccién de estructuras petroleras en alta mar; le pre-
guntaron cémo es que la firma atrajo a tantos trabajadores lao. El respondi6
“uno de nuestros capataces es el gerente de finanzas en el whatchmacallit budis-
ta... la gente lo busca cuando requiere un empleo y él simplemente los refiere
para aca”. Otra miembro de la comunidad del templo aporta asistencia para la
vivienda a través de su posicién como funcionaria de préstamos en un banco
local.

Aunque a la Iglesia catélica por lo general no se le reconoce que provea la
misma gama de servicios sociales que las otras iglesias, esta perspectiva deja de
lado el papel histérico de la Iglesia para facilitar oportunidades educativas por
medio de las escuelas parroquiales. Con el advenimiento de las escuelas pabli-
cas comunes a mediados del siglo XIX, los catélicos enfrentaron una crisis. Ade-
mas de la tendencia general anticatélica de la porcién nativista estadouniden-
se, las escuelas publicas comunicaban una cultura notablemente protestante que
muchos catélicos consideraban degradante (Dolan 1975: 101-102). La respues-
ta fue crear un sistema educativo catdlico alternativo. Aunque muchos (quiza la
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mayoria) de los padres catélicos no enviaban a sus hijos a las escuelas parro-
quiales, la educacién catdlica era particularmente atractiva para la emergente
clase media. En particular, la educacién secundaria y superior catélicas ofrecian
un sistema educativo para las clases altas, donde habia estudiantes de todos los
grupos étnicos (Dolan, 1975: 111).

También existia una tradicién de organizaciones caritativas catélicas,
incluidos los orfanatos y hospitales que ayudaban a los inmigrantes y a los
pobres (Dolan, 1975: 128). Estas instituciones, al igual que las escuelas caté-
licas, contaban primordialmente con monjas entre su personal. Debido a que
éstas trabajaban por sueldos mucho mas bajos que los de otros trabajadores,
las instituciones catdlicas fueron capaces de ofrecer servicios de alta calidad
por una fraccién de los costos en la economia de mercado. Muchas eran inmi-
grantes, provenientes particularmente de Irlanda. Entre 1850 y 1900 la cifra
de sacerdotes catélicos en Estados Unidos crecié poco mas de 10 veces, mien-
tras que la cifra de monjas se multiplicé por 25 (Finke y Stark, 1992: 135). La
proporciéon de monjas comparada con la poblacién catélica excedié el triple
durante el periodo. Las asociaciones eclesiales de beneficio mutuo, como la
de “Hijos de Italia” ofrecfan seguros por enfermedad y muerte, lo que repre-
sentaba un servicio muy necesario para los inmigrantes y los pobres (Finke y
Stark, 1992: 132).

Resulta dificil evaluar el impacto a largo plazo de las escuelas catdlicas, pero
éstas pueden haber sido criticas para la movilidad ascendente de los hijos y
nietos de los inmigrantes. James Coleman y sus colaboradores afirman que las
escuelas catélicas ofrecen ambientes académicos mas fuertes que algunas escue-
las publicas (Coleman, James, Thomas Hoffer y Sally Kilgore, 1982). Debido a
que las escuelas privadas tienen menos problemas disciplinarios, para los estu-
diantes resulta posible concentrarse en sus estudios académicos.

Conclusiones

Las cantidades ascendentes de nuevos inmigrantes en Estados Unidos en las
altimas décadas del siglo xX, han desatado un resurgimiento religioso, que se
ha convertido en tema de la atencién popular y académica (Ebaugh y Chafetz,
2000; Min y Kim, 2001; Warner y Wittner, 1998). Este fenémeno no signifi-
ca que todos los nuevos inmigrantes, ni siquiera la mayoria de ellos, sean muy
religiosos o asistan con regularidad a los servicios formales. Pero la creacién de
nuevos templos e iglesias, al igual que la presencia de los inmigrantes en las
iglesias estadounidenses ya establecidas lleva a importantes cambios en el pano-
rama religioso estadounidense. Por ejemplo, en muchos pueblos pequenos del
sur de Estados Unidos —una regiéon del pais que experimenta su primera olea-
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da de inmigracién desde el siglo xvii- algunas iglesias catélicas han empezado
a ofrecer misa en espanol.

La manifestacién mas visible del impacto de los nuevos inmigrantes en la reli-
gion estadounidense ha sido el establecimiento de miles de nuevas iglesias y nue-
vos templos que atienden a las necesidades particulares de las comunidades de
inmigrantes. Algunas iglesias de inmigrantes tienen edificios construidos reciente-
mente, que son financiados por los ahorros duramente logrados de los inmigran-
tes. Con mayor frecuencia, los inmigrantes sostienen sus servicios en espacios
rentados en los sétanos de iglesias establecidas o en locales comerciales que han
pérdido sus arrendatarios comerciales. Muchos simplemente se rednen para
rezar, cantar y socializar en los hogares de los demas. Estos patrones son esta-
dounidenses por quintaesencia. Uno de los primeros proyectos de las comuni-
dades pioneras de inmigrantes en el siglo XX fue iniciar sus propias iglesias y
sinagogas. En efecto, el desarrollo de las tradiciones religiosas estadounidenses
esta ligado estrechamente con la historia de la inmigracién (Herberg, 1955).

En muchas dimensiones, el modelo clasico de Handlin y Herberg de las refor-
zadas creencias y practicas religiosas después de la inmigracion capta muchos ras-
gos del reavivamiento contempordneo de la religién entre los nuevos inmi-
grantes hacia Estados Unidos. Asi como la religién desempeiié un importante
papel en el mantenimiento de la comunidad y en la continuidad en las vidas
de los inmigrantes europeos de principios del siglo XX, muchos nuevos inmi-
grantes encuentran consuelo, seguridad y compaierismo a través de la partici-
pacién en las actividades religiosas. Existen muchos paralelos historicos con el
presente. La diversidad de sectas del Islam y el budismo, que con frecuencia
parecen incomprensibles para los extrafios, es semejante a las multiples ver-
siones del catolicismo folk que las anteriores oleadas de inmigrantes trajeron
consigo. Otro rasgo que enfatiza Herberg es el de la tensién entre la necesi-
dad que expresa la primera generacién de una iglesia con servicios en el idio-
ma materno y la preferencia de la segunda generacién por una “iglesia menos
étnica” con servicios en inglés. Este patrén histérico ofrece un cartabén para
las comparaciones con la creciente diversidad entre las iglesias cristianas chinas
y coreanas contemporaneas.

No obstante, la narracién de Handlin y Herberg no proporciona en reali-
dad una explicacién sociolégica clara de los atractivos no teolégicos de la par-
ticipacién religiosa para los inmigrantes. Ademads, su modelo, a mi juicio, se
queda corto como explicacién de algunos misterios en el cambiante contexto
histérico de las instituciones religiosas estadounidenses. Al suponer una presen-
cia constante de la religion en la sociedad estadounidense, no captan cémo fue
que Estados Unidos se convirtié en una sociedad mas religiosa con el transcurso
de los siglos x1X y XX. Uno de los elementos centrales en la “eclesializacién de
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América” ha sido la habilidad de la Iglesia catdlica estadounidense para incor-
porar una gran porcién de los hijos y nietos de los inmigrantes provenientes del
sur y el este de Europa entre los catélicos practicantes.

Segtin muchos estudios, la primer generaciéon se mostraba en gran parte
indiferente, si no es que hostil, al catolicismo organizado. Ademas, muchos inmi-
grantes cuyas formas tradicionales de catolicismo folk no requerian que se
siguieran las normativas de la iglesia para asistir con regularidad y para reci-
bir los sacramentos, percibian a la Iglesia catélica irlandesa de Estados Unidos
como fria, poco abierta y puritana. La Iglesia catélica tuvo éxito en el largo
plazo, al permitir que la primera generacién hiciera su voluntad en las igle-
sias nacionales, que permitian variaciones en las formas lingiiisticas y culturales.
Cuando la segunda generacién estuvo lista para escoger entre sus opciones reli-
giosas, la Iglesia catodlica le ofrecia un paquete increiblemente bueno —una iglesia
respetable libre de prejuicios protestantes; escuelas, hospitales y otros servicios
sociales atendidos por monjas atentas y dedicadas; exigiendo obligaciones reli-
giosas, que resultaban atractivas para muchos. Aunque la intuicién podria sugerir
que las religiones laxas y poco exigentes serian mas populares, la investigacién
reciente en la sociologia de la religién sugiere lo contrario (Finke y Stark, 1992).
Los compromisos religiosos son mas fuertes si una fe espera conformidad con los
principios y establece formas de vigilancia de las obligaciones generando un sen-
timiento fuerte de comunidad.

El caracter central de la religién para las comunidades inmigrantes puede
sintetizarse como la busqueda de refugio, respetabilidad y recursos.* La nece-
sidad que tiene el inmigrante de refugio frente al trauma de la pérdida y la
separacién constituyé un tema central en los escritos clasicos de Oscar Han-
dlin y Will Herberg. El proceso de ajuste después de la migracién internacional
varia segun los grupos de origen, con el tiempo, y de una persona a otra. Para
muchos inmigrantes, la separacién de familia, idioma y comunidad con fre-
cuencia desemboca en una basqueda de significado y estabilidad en su nueva
tierra. La participacién y los rituales religiosos a menudo pueden llenar el vacio
psicolégico, generar un sentido de pertenencia y comunidad para los recién
llegados. El pluralismo religioso estadounidense permite (y estimula) que los
inmigrantes formen sus propias iglesias o templos que se ajustan a sus necesi-
dades socioculturales y lingitiisticas idiosincrasicas.

En diversos momentos de la historia estadounidense, la bisqueda de refu-
gio por los inmigrantes ha estado orientada a la seguridad fisica, al igual que
al consuelo psicolégico. El nativismo estadounidense, por momentos se torné
violento, en especial contra los catélicos en las ciudades del siglo x1x. Las comu-

*Agradezco a Alejandro Portes por sugerir esta formulacién.
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nidades y los barrios que compartian una identidad religiosa centrada en una
iglesia o un templo podian aportar un sentido de proteccién local frente a las
dificultades del exterior. A finales de las décadas de los ochenta y noventa,
algunas iglesias estadounidenses liberales generaron el movimiento del santua-
rio para proteger a los inmigrantes ilegales que huian de la guerra en América
Latina. Las iglesias con frecuencia se simbolizan como lugares de refugio frente
al poder secular injusto.

También pueden ofrecer respetabilidad u oportunidades para que se reco-
nozca el estatus y para la movilidad social que se niegan en la sociedad mas
amplia. Aun cuando a muchos inmigrantes (y sus hijos) se les concede el acceso
formal a la educacion y al empleo en Estados Unidos, todavia pueden encon-
trarse con barreras informales para ingresar en circulos intimos de amistad,
clubes y otros grupos sociales. Milton Gordon (1964) observé la persistencia
de las “clasétnicas” frente a la continuada discriminacién por parte de esta-
dounidenses de generaciones mas antiguas que obstaculizaban la asimilacién
estructural para los descendientes de los inmigrantes de la segunda y tercera
generaciones. Al crear un conjunto paralelo de instituciones sociales, los inmi-
grantes fueron capaces de establecer caminos para el progreso social, el lide-
razgo, el servicio comunitario y el respeto que puede ser imposible en la comu-
nidad mas amplia. Muchas de estas instituciones se centraban en las iglesias
étnicas y en asociaciones de filiacién religiosa, como los Caballeros de Colén,
los Hijos de Italia, B’nai B'rith y organizaciones comparables para mujeres y
adolescentes.

Las iglesias y los templos también se convierten en elementos centrales de
las vidas de los inmigrantes al atender sus necesidades por medio de la provi-
sién de recursos y servicios. Los lazos de fe se refuerzan cuando una comuni-
dad religiosa puede ofrecer un companerismo no espiritual y asistencia prac-
tica para los muchos problemas que enfrentan los inmigrantes. Casi todos los
estudios de las iglesias y los templos inmigrantes contemporaneos describen
los maultiples servicios que se ofrecen a los recién llegados. Los inmigran-
tes y sus familias van a la escuela en busca de informacién acerca de vivien-
da, oportunidades de empleo y otros problemas. Las iglesias patrocinan cur-
sos para aprender inglés, para aprender a tratar a sus hijos americanizados y
cémo acceder a los beneficios para los padres de mayor edad. Los inmigrantes
jévenes o los miembros de la segunda generacion pueden ir a la iglesia para
que se les ayude con su tarea, en busca de actividades sociales y para cono-
cer a posibles partidos matrimoniales que tal vez gocen de la aprobacién de
los padres.

El papel social, cultural y socioeconémico de las iglesias estadounidenses,
desde las comidas en cooperacién hasta las recomendaciones laborales, no se
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limitan a las iglesias y los templos de los inmigrantes. La mayor parte de las
iglesias, las sinagogas, los templos y las mezquitas responden a las necesidades
espirituales, al mismo tiempo que atienden las necesidades practicas y cotidia-
nas de sus miembros. Este modelo de organizacion religiosa ha contribuido a
que generaciones sucesivas de inmigrantes y sus hijos se tornen estadouniden-
ses. A su vez, la prolongada historia y la gran diversidad de los inmigrantes a
Estados Unidos han desempenado un importante papel para crear un pano-
rama religioso estadounidense que es pluralista, por lo general observante y
muy capaz de responder a las necesidades culturales y socioeconémicas de sus
miembros.
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