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socioculturales en América Latina: Pluralismos en disputa y tensiones
con el Estado laico

Resumen

Este capitulo examina la reconfiguracion religiosa y espiritual de América Latina
a partir del crecimiento del pentecostalismo, la revitalizacion de religiosidades
afrodescendientes ¢ indigenas y la expansion de sincretismos contemporaneos.
Se analiza cdmo estas expresiones transforman identidades, terricorialidades
y marcos morales, al tiempo que tensionan los regimenes histéricos de
laicidad estatal. El estudio se sustenta en una revision de alcance de literatura
especializada, desarrollada desde un enfoque cualitativo e interpretativo,
inscrito en un paradigma humanista-decolonial y un disefio narrativo de topico.
Se sostiene que el resurgimiento espiritual no representa un retorno al pasado,
sino un proceso profundamente politico que disputa sentidos de ciudadania,
legitimidad moral y reconocimiento juridico. Se concluye que comprender
esta pluralidad espiritual resulta fundamental para avanzar hacia modelos
democriticos mas inclusivos, capaces de reconocer la diversidad ontologica de
los pueblos latinoamericanos y sus multiples formas de producir comunidad,
memoria y proyeccion de futuro.
Palabras clave: Pluralismo religioso; Espiritualidades indigenas; Estado laico,
Pentecostalismo; Ciudadania culcural.



Introduccion

America Latina atraviesa una reconfiguracion profunda de su
paisaje religioso, espiritual y sociocultural, un proceso que puede in-
terpretarse como una mutacion historico-civilizatoria mas que como
un simple desplazamiento en las adhesiones confesionales. Durante
gran parte del siglo XX, la region fue comprendida bajo la idea de una
homogencidad catolica hcgcménica cimentada en sig]os de coloniza-
cion, politicas misionales, instituciones eclesiasticas reguladoras y un
Estado que, aun cuando declarara formalmente la separacion Iglesia—
Estado, mantuvo una matriz moral cristiana estructurante (Lehmann,
1996; Bruneau, 2014). Esta hegemonia produjo una unidad imaginada
cristiano-occidental que invisibilizo espiritualidades indigenas y reli-
giosidades afrodescendientes mediante procesos de represion, asimila-

cion simbolica y folklorizacion.

Sin embargo, desde finales del siglo XX y con mayor intensidad
en las tres ultimas décadas, este orden ha experimentado un vuelco sin
precedentes. Para Freston (2001), la expansion del pentecostalismo y
del neopentecostalismo —especialmente en Brasil, Chile, Guatemala y
Centroamérica— ha transformado el campo religioso mediante nuevas
formas de emocionalidad, evangelizacién medidtica, redes comunita-
rias y proyectos politicos basados en moralidades religiosas. Paralela-
mente, como sostiene Capone (2010), la revitalizacion de espiritualida-
des ind{gcnas y el resurgimiento de re]igiosidades afrodescendientes
—como el candomble, la santeria, la umbanda o el palo monte— expre-
san un proceso de recuperacion epistémica y resistencia culcural que

cuestiona siglos de colonialidad del podcr y del saber.

Estos movimientos no transforman solo las practicas religiosas,
sino también las subjctividadcs, las formas de sociabilidad, las identi-
dades territoriales y los marcos ontologicos desde los cuales comuni-
dades enteras leen el mundo. Religion y espiritualidad se articulan hoy
con luchas ambientales, demandas de autonomia indfgcna, activismos
urbanos, procesos de racializacion y movimientos sociales que emergen
desde la marginalidad historica para disputar espacios de reconoci-

miento.



Sarrazin (2021), ha sostenido que este fenomeno no es demogra-
fico, sino estructural: revela una reconfiguracion de la relacion entre
lo sagrado, la politica y la ciudadania. La religion se ha convertido en
un campo de disputa simbdlica, en un recurso de accion politica y en
un lugar de reconstruccion identitaria. Asimismo, la esfera pt’lblica la-
tinoamericana ha dejado de ser un espacio secular homogeéneo para
transformarse en un escenario de pluralismo religioso conflictivo, don-
de conviven proyectos espirituales que colaboran, dialogan, compiten

o §s¢ neutra]izan mutuamente.

En este escenario, el presente ensayo tiene como objetivo anali-
zar cOmo estas expresiones espirituales emergentes —y las rearticula-
ciones de tradiciones ancestrales— desafian, negocian o tensionan los
principios de laicidad estatal en un continente donde la religion sigue
moldeando profundamente la vida social. Capdevielle (2024), ha sefia-
lado que la laicidad en América Latina es un proceso histdricamente
incompleto y permanentemente disputado, condicionado tanto por la
persistencia de imaginarios religiosos en la culcura politica como por
la emergencia de espiritualidades subalternas que demandan recono-
cimiento juridico, legitimidad cultural y espacios de representacion.
Comprender este complejo entramado es fundamental para interpre-
tar la conﬁguracién actual del campo rcligioso latinoamericano y sus

efectos en la ciudadania, la democracia y la vida colectiva.

Metodologicamente, este ensayo se construye a partir de una re-
vision de alcance de literatura antropologica, sociologica, historica y
de estudios religiosos sobre pentecostalismo latinoamericano, religio-
sidades afrodescendientes, espiritualidades indigenas y sincretismos
contemporaneos. Se analizaron fuentes obtenidas desde bases de da-
tos académicas como Scopus, Sciclo y Google Académico, ademas de
obras clasicas de referencia. El estudio se enmarca en un enfoque cua-
litativo-interpretativo y en un disefio narrativo de topico, sustentado
en un paradigma humanista-decolonial que privilegia la comprension
situada de las practicas espirituales y de sus entramados politicos, an-
tes que su medicion cuantitativa o su reduccion a categorias occiden-

tales de “religi(’)n”. Esta estrategia permitié examinar los modos en que



el ambito sagrado opera como espacio de resistencia, reconstruccion
identitaria y disputa moral en América Latina, asi como analizar las
tensiones que estas expresiones generan con los regimenes historicos
de laicidad estatal. Al mismo tiempo, posibilita proyectar lineas fu-
turas de invcstigacién orientadas a comprcndcr como la pluralidad
espiritual actual desafia las fronteras entre politica, espiritualidad y
ciudadania, y demanda modelos de reconocimiento juridico y culeu-
ral mas inclusivos para religiosidades indigenas, afrodescendientes y

sincréticas.

Pentecostalismo y reconfiguracion moral del espacio pablico

El pentecostalismo ha emergido como uno de los movimientos
mis inﬂuyentes y dinamicos del continente, articulando redes de socia-
bilidad, marcos morales y plataformas politicas que inciden de manera
transversal en las sociedades latinoamericanas. Su expansion acelerada
—vparticularmente en Brasil, Chile, Guatemala, Peru y Centroaméri-
ca— no puede reducirse a un fenomeno estrictamente religioso; cons-
tituye un proceso social complejo que se vincula directamente con la
crisis de representacién polftica, la precarizacién de las condiciones
urbanas y la fragmentacion del tejido comunitario producida por de-
cadas de neoliberalizacion y desigualdad estructural (Bastian, 1997).
En este contexto, las iglesias pentecostales han logrado responder a ne-
cesidades espirituales, emocionales y materiales mediante la creacion
de espacios de pertenencia, solidaridad y contencion que muchas veces

rccmplazan funciones quc Cl EStZ{dO ha SidO incapaz dC sostener.

Investigaciones etnograficas como las de Freston (2001) y Gar-
ma (2004), han mostrado que las comunidades pentecostales captan de
manera efectiva experiencias de vulnerabilidad, transformandolas en
narrativas de restauracion moral, disciplina personal y recomposicion
afectiva. Los rituales emotivos, las practicas de sanacion, el testimonio
publico del “nuevo nacimiento” y la centralidad de la experiencia per-
sonal con el Espiritu Santo acttian como dispositivos simbdlicos que

permiten reconstruir identidades erosionadas por la violencia, la po-



breza o la adiccion (Csordas, 1997). Este proceso genera subjetividades
marcadas por la ética del autocontrol, la rcsponsabilidad individual, la
ascética cotidiana y la idea de cambio profundo, lo que con frecuen-
cia reorganiza dinamicas familiares, vinculos laborales y horizontes de

futuro.

No obstante, la relevancia actual del pentecostalismo se ha exten-
dido mas alla de la esfera comunitaria y emocional, alcanzando un pa-
pel central en la politica regional. Pleyers (2020), subraya su creciente
Capacidad de incidencia legislativa y electoral, especialmente en Brasil,
donde bancadas evangelicas han moldeado debates sobre educacion
sexual, derechos reproductivos, identidades de género, libertad reli-
giosa y comunicacion social. En pal/ses como Guatemala, Honduras y
Colombia, lideres religiosos han ocupado cargos presidenciales, parla-
mentarios y municipales, construyendo plataformas politicas basadas
en discursos morales y en la defensa de una vision cristiana del orden
social (Smith, 2013). Este fendmeno constituye una moral publica re-
ligiosa: un proyecto normativo que busca influir en la vida publica
mediante principios doctrinarios que se consideran universales, pero
que responden a interpretaciones especificas de la Biblia y a intereses
confesionales particulares.

Tal protagonismo genera tensiones evidentes con los principios
del Estado laico. Como advierte Capdevielle (2024), la laicidad lati-
noamericana es historicamente frz’lgi] y esta condicionada tanto por la
herencia catolica como por la creciente presion de movimientos evan-
gelicos conservadores. Cuando el discurso religioso influye de manera
directa en decisiones legislativas o politicas publicas, la frontera en-
tre libertad religiosa y hegemonia confesional se vuelve difusa. Esta
situacion abre un debate crucial sobre la capacidad del Estado para
garantizar un espacio pﬁblico plural enel que ninguna tradicion —sea
catodlica, pentecostal o de otro tipo— monopolice los valores, las poli-

ticas o la moral colectiva.

El pentecosta]ismo, por tanto, no solo transforma la experiencia

Cspiritual individual; rcconﬁgura la esfera pt’lb]ica al modelar imagi-



narios sociales, introducir nuevos actores en la politica institucional
y disputar la lcgitimidad moral en el debate pﬁb]ico. Su influencia
creciente invita a repensar las relaciones entre religion, democracia,
ciudadania y laicidad en un continente donde el ambito religioso ha

rccupcrado una ccntra]idad incspcrada.

Re]igiosidades afroe indl'genas: Ont()logl'as de resistencia y re-
configuracion cultural

Junto al avance del pentecostalismo, América Latina vive un re-
surgimiento sostenido de religiosidades afrodescendientes y espiritua-
lidades indigenas que recuperan memorias historicas, practicas ritua-
les y cosmologias negadas por siglos de colonialismo, evangelizacion
y racismo estructural. Este renacimiento espiritual no constituye un
fenomeno residual ni folklorico; se trata de un proceso politico-on-
tologico que revaloriza sistemas de conocimiento subalternizados y
cuestiona la hegcmon{a epistémica occidental. Capone (2010), ha insis-
tido en que estas tradiciones no deben interpretarse como “religiones
alternativas” en el sentido judeocristiano, pues no funcionan como sis-
temas doctrinarios cerrados, sino como ontologl’as vivas que articulan
territorio, cuerpo, ancestralidad, comunidad, espiritualidad y politica
en un entramado inseparable. Por ello, su expansion actual no solo
implica un retorno a prz’lcticas ancestrales, sino una respuesta critica a
los procesos de modernizacion excluyente que han afectado a pueblos
afro e indigenas en toda la region.

En el caso de las religiones afroamericanas —como el candom-
bl¢, la santerfa, la umbanda o el palo monte— su crecimiento esta di-
rectamente vinculado a procesos de revalorizacion identitaria y resis-
tencia frente al racismo estructural heredado del periodo colonial y
reforzado por las ¢lites republicanas. Autores como Harding (2001);
Johnson (2002) y Capone (2010), han demostrado que estos cultos no
solo preservan genealogias culturales africanas, sino que constituyen
espacios donde la memoria negra se reinscribe, se performa y se ac

tualiza colectivamente. Sena (2022), argumenta que la fuerza politica



del candomblé en Brasil radica en su capacidad para articular cuerpo,
estética, gcncalog{a Cspiritual y lucha antirracista, proycctando una
nocion de persona y comunidad que contraviene las logicas indivi-
dualistas del cristianismo evangelico y la racionalidad moderna. En
pal’scs como Cuba, Brasil, Uruguay y Venezuela, estas rcligiosidadcs
han consolidado movimientos de defensa patrimonial y cultural fren-
te a procesos de criminalizacion, estigmatizacion medidtica y ataques
de grupos neopentecostales que las catalogan como practicas “demo-
niacas” o “peligrosas” para la moral publica. La persistencia de estas
tensiones evidencia que el racismo religioso sigue siendo una realidad

significativa en el continente.

En el mundo indigena, la espiritualidad se expresa como una
relacion ontologica constitutiva con el territorio, la naturaleza y las
multiples entidades —humanas y no humanas— que componen el en-
tramado de la vida. De la Torre (2021), sostiene que las cosmologias
indigenas desestabilizan las categorias modernas de “religion”, “natu-
raleza” y “persona”, pues operan desde nociones relacionales en las que
los seres vivos, los rios, los cerros, los vientos, los antepasados y los
espiritus forman parte de un sistema de coexistencia interdependiente.
Este principio relacional se vuelve evidente en el caso de las espiri-
tualidades mapuchc, donde précticas rituales como el machitan y el
nguillacun y conceptos como el kitme mogen (buen vivir) y el itrofil
mogen (diversidad de la vida) configuran un horizonte ¢tico-politico
que vincula sanacion, cquilibrio comunitario, territorialidad y defensa

de la vida en todas sus formas.

La revitalizacion de estas précticas no es unicamente cultural:
posee una dimension politica explicita, especialmente en contextos de
conflicto por tierras, expansion del extractivismo, privatizacion del
agua o instalacion de megaproyectos energeticos. Como sefialan Cruz
y Arévalo (2021), la espiritualidad indigena se convierte en un instru-
mento de defensa epistémica y territorial que cuestiona frontalmente
el modelo civilizatorio basado en la explotacion de la naturaleza, plan-
teando cosmopoliticas comunitarias que buscan restituir relaciones de

l'CSpCtO y reciprocidad. En 1OS Al’ld(’,S7 Cl recorno 31 pachakuti —Cn-



tendido como ciclo de reordenamiento cosmico y politico— ha sido
interpretado como una forma de leer y resistir los efectos del neolibe-
ralismo y la colonialidad contemporanea. Estas cosmologias, lejos de
ser simples repertorios simbolicos, constituyen proyectos de vida que
compiten con los discursos estatales y modernizadores, proponiendo
alternativas ontologicas que reposicionan la agencia de los pueblos ori-

ginarios en la historia latinoamericana.

En suma, las religiosidades afro ¢ indigenas representan hoy on-
tologias de resistencia que reconfiguran el campo religioso y cultural
latinoamericano. Su expansion desafia el monopolio historico de las
tradiciones cristianas, desestabiliza jerarquias raciales y epistémicas,
y plantea formas plurales de entender la comunidad, la nacuraleza y
la vida misma. Este resurgimiento espiritual exige repensar la idea de
religion, asi como las categorias politicas y juridicas desde las cuales
los Estados latinoamericanos atn intentan administrar la diversidad

cultural y espiritual del continente.

Sincretismos contempora’neos y tensiones crecientes con el Es-
tado laico

El paisaje religioso latinoamericano no se compone solo de tra-
diciones diferenciadas ni de sistemas doctrinarios estancos; esta pro-
fundamente marcado por procesos historicos de sincretismo que han
fusionado elementos indigenas, afrodescendientes y cristianos en con-
ﬁguracioncs Cspiritualcs hibridas que escapan a las catcgorl’as r{gidas
de la modernidad occidental. Lejos de constituir “mezclas confusas”,
estos sincretismos representan formas creativas de negociacion culeu-
ral mediante las cuales las comunidades articulan identidad, memoria
y afectividad en contextos de desigualdad, movilidad social y trans-
formaciones urbanas aceleradas. Practicas como la devocion a la Santa
Muerte en México, San La Muerte en Paraguay y Argentina, la Virgen
de Copacabana en Bolivia o la Fiesta de La Tirana en Chile, revelan
cOmo estos cultos operan como repertorios simbolicos que permiten a

los creyentes procesar el dolor, la exclusion, el duelo, la migracion o la



violencia cotidiana mediante marcos espirituales flexibles y profunda-

mente contextualizados.

La expansion actual de estos sincretismos responde también a la
crisis de las instituciones religiosas tradicionales y a la creciente bus-
queda de sentido en un contexto marcado por la incertidumbre econo-
mica, el debilitamiento de las redes comunitarias y la fragmentacién
familiar. Vasquez (2010), sostiene que los sincretismos permiten a los
sujetos articular una espiritualidad situada que combina elementos
rituales, estéticos y afectivos provenientes de tradiciones diversas sin
necesidad de una adhesion doctrinaria rigida. Esta premisa explica por
qué estas practicas ganan fuerza entre sectores populares, migrantes
urbanos, trabajadoras informales y jévenes que experimentan trayec
torias vitales discontinuas o atravesadas por la precariedad. En este
sentido, los sincretismos funcionan como tecnologias espirituales ca-
paces de integrar herencias historicas y experiencias presentes, al tiem-

po que proponen horizontes ¢ticos alternativos a la moral hegemonica.

No obstante, la coexistencia de multiples tradiciones religiosas
—algunas con fuerte presencia institucional y otras subalternizadas—
plantea desafios estructurales a la institucionalidad laica latinoameri-
cana. Gongora (2022), ha sefialado que la region presenta una seculari-
zacion incompleta: aunque la mayoria de las constituciones proclaman
laicidad, el espacio piblico contintia impregnado de valores religiosos
cristianos que inﬂuycn en decisiones judicialcs, contenidos curricula-
res, rituales civicos, debates legislativos y definiciones de ciudadanta.
Capdevielle (2024), agrega que la laicidad en América Latina ha fun-
cionado historicamente como un régimcn de jcrarquizacién rc]igio—
sa que privilegia las expresiones cristianas —primero catolicas, luego
pentecostales— y relega al margen a las espiritualidades indigenas,

afroamericanas y sincréticas.

La tension se vuelve mads compleja cuando movimientos rcligiosos
de caracter conservador buscan influir activamente en la legislacion,
promoviendo politicas inspiradas en marcos doctrinarios particulares,

mientras Otros grupos —particularmcnte comunidades indl’gcnas y



afrodescendientes— luchan por obtener reconocimiento juridico, pro-
teccion frente a la discriminacion y un 1ugar 1cg{tim0 en el espacio
publico. Esta asimetria produce una “laicidad selectiva”, en la que solo
ciertas religiones son reconocidas como validas, legitimas o compati-
bles con el orden piblico, mientras otras son criminalizadas, folklori-

zadas o acusadas de “atentar contra la moral”.

La emergencia de nuevos cultos sincréticos, la creciente visibili-
dad de espiritualidades historicamente marginadas y el avance poli-
tico de sectores pentecostales obligan a los Estados latinoamericanos
a replantear de manera urgente los criterios de reconocimiento, pro-
teccion y regulacion de la diversidad religiosa. Ello incluye no solo la
garant{a formal de libertad de culto, sino también el desafio de cons-
truir un pluralismo juridico y cultural que no reproduzca los sesgos
coloniales y cristianos que han estructurado las politicas religiosas del
continente. En tltima instancia, la disputa alrededor de los sincretis-
mos y la laicidad revela que la pluralidad espiritual de América Latina
no es un problema a contener, sino un componente constitutivo de su
historia cultural y un reto central para la construccion de democracias

inclusivas y epistémicamente plurales.
Conclusion

El dinamismo cspiritual de América Latina evidencia que la reli-
gion no constituye un residuo premoderno ni un vestigio en retirada,
sino un componente estructural de la vida social, politica ¢ identitaria
del continente. Lejos de debilitarse, la dimension religiosa ha adquiri-
do nuevas formas de visibilidad, agencia y protagonismo que reconfi-
guran las relaciones entre Estado, ciudadania y esfera piblica. El pen-
tecostalismo, con su expansion acelerada y su capacidad para articular
proyectos morales y politicos, transforma tanto la experiencia espiri-
tual individual como los debates publicos sobre derechos, educacion,
familia y gobernanza. Las religiosidades afrodescendientes e indigenas,
por su parte, no solo reactivan memorias historicas y cosmologias ne-
gadas por el colonialismo, sino que tambi¢n introducen ontologias al-

ternativas que cuestionan los limites epistémicos del Estado moderno,



proponiendo formas de comunidad, territorio y vida que desbordan
la racionalidad occidental. A su vez, los sincretismos actuales revelan
la creatividad cultural de los pueblos latinoamericanos y su capacidad
para generar practicas espirituales hibridas que permiten enfrentar
precariedades econdmicas, violencias estructurales y procesos migra-
torios, al tiempo que producen sentidos compartidos y pertenencia

comunitaria.

En este escenario plural y en permanente transformacion, el Es-
tado laico enfrenta uno de los desatios mas profundos desde su formu-
lacion republicana: garantizar la libertad religiosa en contextos donde
multiples tradiciones —cristianas, afrodescendientes, indigenas, sin-
créticas y nuevas espiritua]idades— disputan legitimidad, visibilidad
y reconocimiento. La laicidad latinoamericana ha sido historicamente
fragil, oscilando entre la hegemonia religiosa y el pluralismo restrin-
gido; sin embargo, la diversidad actual exige superar una laicidad pu-
ramente declarativa o formal para avanzar hacia modelos efectivos de
convivencia intercultural y reconocimiento juridico. Ello implica no
solo impedir que una tradicion —sea catolica, pcntecosta] o de cual-
quier indole— monopolice el espacio publico, sino tambi¢n garantizar
que espiritualidades histéricamente marginadas no continten siendo
criminalizadas, folklorizadas o excluidas de poh’ticas patrimonialcs y

marcos legales.

Comprender el resurgimiento y la transformacion de estas ex-
presiones religiosas permite repensar los fundamentos democraticos y
culturales necesarios para una convivencia realmente plural. Este plan-
teamiento demanda integrar perspectivas antropo]égicas, historicas,
politicas y decoloniales que reconozcan la complejidad ontologica del
continente, asi como los modos diversos en que los pueblos latinoame-
ricanos producen sentido, ordenan el mundo y construyen comuni-
dad. En ultima instancia, el analisis de estas dinamicas no solo pone de
relieve la riqueza y complejidad del campo religioso latinoamericano,
sino que tambi¢n interpela a los Estados, a las instituciones y a la so-
ciedad en su conjunto a imaginar y construir formas mas inclusivas de

ciudadania, laicidad y democracia.



A partir del analisis desarrollado, resulta fundamental proyectar
nuevas lineas de invcstigacién que permitan Comprcndcr de manera
mas integral la complejidad del campo religioso latinoamericano. En-
tre las proyecciones mas urgentes se encuentra el estudio comparado
de como los distintos Estados gestionan el pluralismo espiritual en
contextos de creciente conflictividad moral y politica, lo que impli-
ca examinar tanto las politicas publicas de libertad religiosa como los
mecanismos de reconocimiento juridico de religiosidades indigenas,

. . ! .
afrodescendientes y sincréticas.

Asimismo, se requiere profundizar en enfoques etnograficos que
indaguen en la experiencia cotidiana de los creyentes, especialmente
en territorios urbanos marcados por la precarizacién, la migracién y la
emergencia de nuevas formas de religiosidad digital o mediatica. Otra
linea de trabajo clave corresponde a la articulacion entre espirituali-
dades subalternas y movimientos sociales contemporaneos, exploran-
do su papel en luchas ambientales, de género, de autodeterminacion
territorial y de justicia epistémica. Finalmente, es necesario avanzar
hacia marcos tedricos que integren perspectivas decoloniales, ontolégi—
cas y postseculares para analizar como la pluralidad espiricual desafia
las categorias modernas de religion, laicidad y ciudadania, abriendo
posibi]idadcs para imaginar modelos mas inclusivos de convivencia

democratica.
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Religions, indigenous spiritualities and new sociocultural movements in Latin America:
Pluralisms in dispute and tensions with the secular state
Abstract
This chapter examines the religious and spiritual reconfiguration of Latin America based
on the growth of Pentecostalism, the revitalization of Afro-descendant and indigenous
religiosities, and the expansion of contemporary syncretism. It analyzes how these
expressions transform identities, territorialities, and moral frameworks, while straining
historical regimes of state secularism. The study is based on a scoping review of
specialized literature, developed from a qualitative and interpretive approach, inscribed in
a humanist-decolonial paradigm and a narrative design of the topic. It argues that spiritual
resurgence does not represent a return to the past, but rather a deeply political process
that challenges notions of citizenship, moral legitimacy, and legal recognition. It concludes
that understanding this spiritual plurality is essential for advancing toward more inclusive
democratic models capable of recognizing the ontological diversity of Latin American
peoples and their multiple ways of producing community, memory, and future projections.
Keywords: Religious pluralism; Indigenous spiritualities; Secular state; Pentecostalism;
Cultural citizenship.
Religiées, Espiritualidades Indigenas e Novos Movimentos Socioculturais na América Latina:
Pluralismos em Disputa e Tensées com o Estado Laico
Resumo
Este capitulo examina a reconfiguracdo religiosa e espiritual da América Latina a partir
do crescimento do pentecostalismo, da revitalizacdo de religiosidades afrodescendentes
e indigenas e da expansdo de sincretismos contemporaneos. Analisa-se como essas
expressdes transformam identidades, territorialidades e marcos morais, ao mesmo
tempo que tensionam os regimes histéricos de laicidade estatal. O estudo fundamenta-
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se em uma revisdo de escopo da literatura especializada, desenvolvida a partir de uma
abordagem qualitativa e interpretativa, inscrita em um paradigma humanista-decolonial
e um desenho narrativo de tdpico. Sustenta-se que o ressurgimento espiritual nao
representa um retorno ao passado, mas um processo profundamente politico que
disputa sentidos de cidadania, legitimidade moral e reconhecimento juridico. Conclui-se
que compreender essa pluralidade espiritual é fundamental para avancar em direcéo a
modelos democraticos mais inclusivos, capazes de reconhecer a diversidade ontolégica
dos povos latino-americanos e suas multiplas formas de produzir comunidade, memaria
e projecao de futuro.
Palavras-chave: Pluralismo religioso; Espiritualidades indigenas; Estado laico;
Pentecostalismo; Cidadania cultural.
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