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Resumen: Este articulo tiene como objetivo analizar la narrativa histérica de las
hermanas negras de la Congregaciéon de las Hermanas Misioneras de Jesus
Crucificado, poniendo foco en la discusién sobre la carrera religiosa en la pri-
mera mitad del siglo xx, época marcada por el prejuicio y la discriminacion ra-
cial tanto en la Iglesia catélica como en la sociedad brasilefia. Se pretende, asi,
traer las voces y dialogar con mujeres que dejaron muchos rastros de resisten-
cia y tomaron el control de sus propias vidas. Acogidas por la congregacion de
Jesus Crucificado, la Unica en Brasil que adopté una politica vocacional que
permitia el ingreso de mujeres negras, ellas entraron en un campo de luchas por
el derecho a la igualdad racial y religiosa que no se alcanzé hasta la segunda
mitad del siglo xx.

Palabras clave: congregacion religiosa femenina, discriminacién racial, eman-
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Abstract: This article analyzes the historical narrative of black members of the
Sisters of Jesus Crucified congregation, focusing on the discussion of religious
careers in the first half of the 20th century, a time marked by prejudice and ra-
cial discrimination both in the Catholic Church and in Brazilian society. It aims,
therefore, to examine the voices of and present dialogues with women who left
behind many examples of resistance and agency in their own lives. Welcomed
into the Congregation of the Missionary Sisters of Jesus Crucified, the only Bra-
zilian congregation that adopted a vocational policy that allowed black women
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to enter, they came up against a field of struggles for the right to racial and reli-
gious equality, only recently achieved in the second half of the 20th century.

Keywords: female religious congregation, racial discrimination, black female
emancipation, history, written narrations.

1. Introduccioén

Este articulo es el resultado de una invitacion del Nucleo de Estudos e Pesqui-
sas Interdisciplinares da Africa e dos Afro-brasileiros de la Universidad Federal
de Tocantins (campus de Tocantinépolis), para contribuir con la Semana Nacio-
nal de la Conciencia Negra (2019) y discutir temas de un segmento un tanto in-
visible en los debates académicos: las hermanas negras y sus procesos de li-
beracién y emancipacion. De este rico intercambio surgio este texto, cuyo tema
fue una casualidad en mi investigacion doctoral, que se centré en la formacién
y trayectoria de una congregacién femenina brasilefia en el area de la inmigra-
cidn italiana. Este hallazgo —la historia de la mujer negra en la vida religiosa—
ya no abandono los horizontes de investigacién de esta autora, aun cuando su
lugar de discurso es el de quien reconoce que pertenece a un grupo que tiene
los privilegios de la blancura, pero que se compromete en la lucha antirracista.

La Congregacién de las Misioneras de Jesus Crucificado fue fundada en
1928, en la ciudad de Campinas (Sao Paulo), y sus precursores fueron la joven
Maria Villac y el obispo Francisco Campos Barreto. En 1919, Maria Villac co-
menzo a reunir a un grupo de mujeres de distintas edades para desarrollar prac-
ticas de meditacién, animar a la oracién en familia ante la cruz y ayudar a las
personas mas necesitadas. Estos grupos, formados predominantemente por
mujeres, recibieron el nombre de Asociacién de Misioneros Externos/Externas
(AME), y mas tarde darian origen a la Congregacion de las Misioneras de Jesus
Crucificado, cuya mision era evangelizar y asistir a los pobres de la periferia de
Campinas (Silva, 2016). Maria Villac también se dedicé al apostolado con las
mujeres negras, y probablemente fue por este contacto que surgio la idea de in-
cluir a niflas negras en la nueva congregacion, pero en la clase de las hermanas
oblatas (Azzi, 2008: 88).

Este articulo aborda la historia de las religiosas negras de la Congregacion
de las Hermanas Misioneras de Jesus Crucificado (CIMJC), la 21.2 congrega-
cién femenina de vida activa creada en Brasil y la primera en promover una po-
litica vocacional de reclutamiento de nifias negras para la vida religiosa (Beozzo,
1983; Beozzo et al., 2009). El objetivo del estudio es analizar la narrativa histé-
rica de las hermanas negras de la Congregacién, centrandose en la cuestion de
la carrera religiosa que recorrieron a lo largo del siglo xx, marcada por muchas
luchas por el derecho a la igualdad racial y religiosa dentro de la propia congre-
gacion. El tema cobra relevancia por el hecho de tratarse de la Unica congrega-
cién femenina brasilefia que adopté una politica vocacional que permitié el in-
greso de mujeres negras, indigenas, mulatas y pardas, practica que seria ejemplar
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si no hubiera reproducido una especie de casa de esclavos —senzala— en su
seno.!

Para comprender mejor lo que significé para las mujeres negras vivir como
hermanas oblatas, dentro de la congregacion de Jesus Crucificado, hasta la dé-
cadade 1960, y en qué sentido las reformas del Concilio Vaticano Il (1962-1965)
impactaron en sus vidas, hacemos una reinterpretacion de historia escrita por
religiosas negras y publicada en una obra colectiva. Se trata de la narrativa his-
torica de José O. Beozzo, M. Raimunda Costa, Maria F. do Espirito Santo y Ge-
ralda F. Silva, publicada en 2009 y poco explorada en estudios académicos
(Custédio, 2011), asi como del tema de la vida religiosa negra en Brasil (Fonse-
ca, 2000).

La hipétesis es que la relectura de este trabajo permite plantear algunas
cuestiones que se mantuvieron en la clandestinidad en la historia de la vida re-
ligiosa brasilefia, las cuales pueden ser encontradas en los testimonios escritos,
entrevistas, cartas, informes, estadisticas de la congregacion y comentarios re-
levantes, en este caso de las autoras étnicamente negras, que fueron publica-
dos en dicho libro colectivo. Asi, la relectura permite explorar evidencias pre-
sentes especialmente en los testimonios escritos y entrevistas que revelan
procesos discriminatorios y, al mismo tiempo, emancipatorios vividos por las re-
ligiosas negras.

Para abordar esta cuestion se adopta un enfoque tedrico-metodoldgico que
relee analiticamente la narrativa histérica desde la perspectiva del paradigma
propuesto por Carlo Ginzburg (1989).2 De hecho, intentamos hacer uso de algu-
nas de las tesis del autor, como la observacion de posibles pistas dejadas entre
lineas de esa narrativa histérica, resaltando evidencias (aparentemente margi-
nales) presentes en cartas, informes y estadisticas de la congregacién que po-
drian pasar desapercibidas porque estos documentos fueron publicados en los
anexos del libro.

Si se lee bien entre lineas, esa narrativa es un hito en la revelacién de los en-
tresijos de la vida religiosa femenina negra en Brasil. Por ello, se pretende traer
aqui las voces y hablar con estas mujeres que, si bien fueron ubicadas al mar-
gen de la sociedad de su tiempo, dejaron muchos rastros de resiliencia en su
historia, la cual solo se insertd en la historia oficial de la Congregacion de las
Hermanas Misioneras de Jesus Crucificado pasados ochenta y un afios de exis-
tencia de la institucion.

Este trabajo es un esfuerzo realizado por las propias misioneras ex-oblatas [negras] para resca-
tar su propia historia, su contribucion a la trayectoria de la Congregacién y su compromiso en
la formacién del Movimiento de las Hermanas Negras [...]. Este grupo también se siente parte

1. En Brasil, el sistema de clasificacion racial utilizado por el Instituto Brasilefio de Geografia y
Estadistica (IBGE) es el de «color o raza». El término «pardo» designa a la poblaciéon mestiza con
mezclas de colores en la piel.

2. Ginzburg sugiere leer entre las lineas de la documentacion de archivo. Propone buscar fuentes
novedosas con la perspectiva de desentrafiar pistas y signos, valorar hallazgos aparentemente
marginales pero provocadores y desencadenantes de una curiosidad que propicia el desarrollo de
la investigacion.
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de un movimiento mas general de grupos afrobrasilefios dentro y fuera de las Iglesias, en co-
nexiéon con movimientos similares en otros paises de América Latina y el Caribe y en articula-
cién con sus raices y culturas presentes en los paises de la Madre Africa (Beozzo et al., 2009:
69-70).

Esta obra pasé por un arduo proceso de produccioén. El proyecto de resca-
tar la historia de las hermanas negras se inici6 a finales de la década de 1980y
se reforzé en 2001 cuando las hermanas solicitaron el asesoramiento del sacer-
dote-historiador José Oscar Beozzo; sin embargo, no finalizé hasta 2008-2009.
La demanda surgié como resultado de la constatacion de que toda la documen-
tacion escrita de la congregacion habia sido producida por hermanas no negras,
que silenciaron la historia de las hermanas negras. Es decir, hasta 2009, los que
estaban autorizados para narrar la historia de la Congregacion de las Hermanas
Misioneras de Jesus Crucificado eran sujetos blancos.

La pregunta que surge para quienes recorren la documentacion es la siguiente: ¢por qué, tan-
to Dom Barreto [obispo fundador] como Maria Villac [fundadora], al describir los inicios de la
Congregacion, pusieron en su origen la Asociacién de las Misioneras de Jesus Crucificado, pero
nada se dice sobre ese otro grupo de «mozas de color» [hermanas negras] [...]. {Por qué, asi-
mismo, se recuerda siempre como fundadores del Instituto a los ocho que ingresaron el primer
dia, pero no a la novena [jnegral], que se unié justo el mismo dia para iniciar, como oblata, la
Congregacion de las Misioneras de Jesus Crucificado? (Ibidem: 56-57).

A partir de estos cuestionamientos, construidos y ampliados en los encuen-
tros de articulacion del grupo de hermanas negras de la congregacién, que co-
menzaron en 1983, se cred una comisién para producir documentos orales y es-
critos (entrevistas, mesas redondas, cartas, relatos y informes) y sistematizar los
datos del archivo histérico de la congregacion. Los trabajos fueron tan prome-
tedores que en el V Encontro de Irmas Negras da Congregacéao das Irmas Mis-
sionarias de Jesus Crucificado, celebrado en 1996, estas mujeres lograron res-
catar e insertar a tres fundadoras negras en la historia del instituto: Maria do
Espirito Santo Ferreira (1890-1950), Lydia Maria da Conceicao Pompeu (1895-
1996) y Anésia Maria Miquelina de Andrade (1905-1967), que no aparecian en la
version oficial. De esta manera, conquistaron su lugar de habla, refutando la his-
toriografia institucional y los saberes histoéricos provenientes de la jerarquia re-
ligiosa.

Esa historiografia negra contiene memorias reconstruidas de un pasado no
muy lejano, permeado por imagenes e ideas de un presente consciente de la
negritud. Los recuerdos son narrados a partir de experiencias personales, que
también estan estructuradas por las percepciones de sus pares. Aunque las
ideas de Hallbwachs (2017: 33) no se evocan en la narrativa histérica de las her-
manas negras de Jesus Crucificado, las premisas de este autor pueden llevar a
entender que la memoria individual de las hermanas negras es una memoria so-
cial y colectiva.

Parafraseando a Hallbwachs, la reconstruccién de la memoria de las herma-
nas negras se opero a partir de datos o nociones comunes que se encuentran
tanto en su propio espiritu como en el de sus otras companeras, lo cual solo es
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posible porque formaron parte de la misma sociedad (o grupo de hermanas ne-
gras de la congregacion). Y, parafraseando a las feministas negras, se afirma
que las hermanas negras, al haber ocupado el mismo espacio social en la Con-
gregaciéon de las Misioneras de Jesus Crucificado, compartieron experiencias
comunes en las relaciones de poder religioso (Ribeiro, 2019a: 64).

Al reinterpretar la narrativa histérica de las hermanas negras de Jesus Cruci-
ficado, este articulo discute evidencias captadas en testimonios escritos y en-
trevistas con religiosas que enfrentaron discriminacién de color y fueron coloca-
das en la vida religiosa como e/ otro del otro. Este articulo también destaca las
evidencias que muestran la lucha de las religiosas negras por la igualdad racial
en la congregacion de Jesus Crucificado y la conquista de su lugar de habla en
el contexto del movimiento de renovacién de la vida religiosa desatado por el
Concilio Vaticano Il. Todas estas conjeturas se analizan a la luz de algunos con-
ceptos de género y raza articulados en relacién con las cuestiones planteadas
por el feminismo negro (Carneiro, 1995; Gonzalez, 1984; 2011).

2. Mujer negra en la vida religiosa: el otro del otro

En Brasil, el feminismo negro ha encontrado una forma muy didactica de socia-
lizar la investigacion cientifica para un gran publico de lectores y lectoras: fue
elegido como el primer tema de la coleccién de Feminismos Plurales, lanzada
en 2017, bajo la coordinacién de Djamila Ribeiro, filosofa, profesora, escritora y
activista social. Se trata de «una serie de libros imprescindibles cuando pensa-
mos en producciones intelectuales de grupos histéricamente marginados», lo
que significa también difundir estudios de autoras y autores negros (Ribeiro,
2019a: 13). El debate se extiende a las redes sociales a través de una platafor-
ma digital y un canal de YouTube, ambos titulados Feminismos Plurais.

La expresion «el otro del otro» se toma prestada del feminismo negro, un mo-
vimiento que resalta la invisibilidad de las mujeres negras y que afirma que la
mujer negra es el otro del otro. Esta declaracion es una relectura del concepto
clasico de Simone de Beauvoir (2009) —Ila mujer como el otro, mero objeto que
no tiene la reciprocidad de la mirada del hombre— hecha por Grada Kilomba
(2012) en la perspectiva de que la mujer negra es el otro del otro, es decir, que
se halla en una posicién de dificil reciprocidad.

Asi las mujeres negras fueron puestas en varios discursos que tergiversan nuestra propia reali-
dad: un debate sobre el racismo donde el sujeto es un hombre negro; un discurso de género
donde el sujeto es la mujer blanca; y un discurso sobre la clase donde la «raza» no tiene cabi-
da. Ocupamos un lugar muy critico, en teoria. Es por esta carencia ideolégica, sostiene Heidi
Safia Mirza (1997), que las mujeres habitan un espacio vacio, un espacio que se superpone a
los méargenes de «raza» y de género, el llamado «tercer espacio» (Ibidem: 56).

Segun este pensamiento, la hegemonia masculina blanca prevalece sobre la
hegemonia femenina blanca y ambas sobre la hegemonia masculina negra, aun-
que el estatus de las mujeres blancas y de los hombres negros sea oscilante. El
ultimo lugar lo ocupan las mujeres negras. Esta piramide socio-racial es muy vi-
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sible especialmente en el ambito laboral. Segun una investigacion realizada en
2016 por el Instituto de Investigaciones Econdmicas Aplicadas, las mujeres
blancas ganaban alrededor del 30% menos que los hombres blancos; los hom-
bres negros ganaban menos que aquellas; y las mujeres negras, menos que to-
dos los grupos citados (Ribeiro, 2019a: 39-40).

Esta situacion analizada por Djamila Ribeiro era un poco mas grave en la
Congregacién de las Misioneras de Jesus Crucificado en la primera mitad del
siglo xx: en primer lugar, prevalecia la hegemonia masculina blanca eclesiastica;
en segundo lugar, la hegemonia femenina blanca en la direccién del instituto; en
tercer lugar, la hegemonia femenina blanca en las casas religiosas; y, por ultimo,
estaban las religiosas negras, que eran las Ultimas de las Ultimas. Légicamente,
ese cuadro cambid en el proceso de unificacién de las clases de hermanas, a
partir de 1965; sin embargo, debido a las posiciones de género ocupadas por
hombres y mujeres en el catolicismo, aun podemos observar la hegemonia mas-
culina en la cuspide de la piramide eclesial: en definitiva, los obispos y sacerdo-
tes contindan dirigiendo a las hermanas y sus instituciones.

La Congregacién de las Hermanas Misioneras de Jesus Crucificado surgio
en una época en la que los negros eran discriminados por los institutos religio-
sos y excluidos de sus cuadros. Y no fueron solo los catolicos los que excluye-
ron a los negros: también habia restricciones entre los mormones para el acce-
so de los negros al sacerdocio y descalificacidon simbdlica de su raza entre los
espiritistas. El historiador Riolando Azzi hace la siguiente declaracion:

[...] como analiza Délcio Monteiro de Lima, el trabajo de «seduccion para las filas del mormo-
nismo» encontrd por delante «la barrera del prejuicio racial en relacién con los negros», debido
a la prohibicién de acceso al sacerdocio [...].

Es interesante observar que también los espiritistas brasilefios incorporaron en su doctrina
la misma concepcidn catélica de que el color negro era un signo de castigo y maldicion [...].

Dentro de la perspectiva de la reencarnacion, los negros estarian pagando ahora por los pe-
cados cometidos en vidas anteriores, y el color negro era exactamente la expresion visible de
ese mal anterior.

Se adopta, por lo tanto, una simbologia similar a la de la Iglesia Catolica, siendo el blanco
el simbolo de la gracia y el negro la expresién del pecado. Como teldn de fondo, el prejuicio ra-
cial (Azzi, 2008: 90-91).

En general, se vivia un racismo estructural en la sociedad brasilefia que afec-
taba a todas las instituciones sociales. Las instituciones no adoptaban practicas
antirracistas; por el contrario, muchas veces silenciaban, reproducian o nega-
ban el racismo en su organizacién (Almeida, 2019). Las congregaciones religio-
sas femeninas, en la primera mitad del siglo xx, solo recibian a jévenes negras
si eran objeto de ayudas caritativas, empleadas de los conventos o preferente-
mente hermanas oblatas (también llamadas hermanas conversas o legas), una
especie de segunda clase; en la primera clase, estaban las hermanas de coro.
La clase de las hermanas oblatas estaba constituida por mujeres que querian
seguir la vida religiosa, pero no eran consideradas «capaces de ejercer todos
los oficios» dentro de una congregacion, por presentar alguna deficiencia fisica,
dificultad intelectual o impedimento de cualquier otra indole, como era conside-
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rada la cuestion del color, en el caso de las mujeres negras. Por esta razén, solo
les estaba permitido «ayudar a las Hermanas [de coro] en el trabajo mas duro».?

En 1953, una investigacion monografica realizada por una misionera de Je-
sus Crucificado, sor Sylvia Maria do Calvario Villac, a través de un cuestionario
enviado a las superioras generales y superioras provinciales de las congrega-
ciones en Brasil, aporta claras evidencias del lugar de las mujeres negras en la
vida religiosa, a pesar de que las congregaciones estaban experimentando una
serie de transformaciones en la década de 1950 (Villac, 1953). Esta investiga-
cién fue mencionada en la narrativa histérica bajo andlisis y presenta el siguien-
te resultado: el 88,88% de las congregaciones dijeron que recibieron a mujeres
negras para formar la clase de hermanas oblatas. Sin embargo, solo el 22,20%
de las congregaciones dijeron que recibieron a mujeres negras para ser parte de
la clase de hermanas de coro. El 43,75% de las congregaciones dijeron que
no tenian la intencion de recibir a candidatas negras en el futuro y el 37,50% no
respondié a la pregunta. Aun asi, el 50% de las congregaciones manifestd que
no existia prejuicio racial entre las hermanas, lo cual resulta, cuanto menos, ex-
trafio, en vista de los datos obtenidos.

Muchas congregaciones no abolieron la clase de hermanas legas hasta des-
pués de la actualizacion de la vida religiosa tratada por el Concilio Vaticano |l
(1962-1965), aunque hubo llamamientos papales para que esta practica se ex-
tinguiera —Benedicto XV (1919), Pio XI (1926) y Pio XII (1951)—, en un intento
por resolver los problemas derivados de la division por clases que afectaba a
religiosos europeos y nativos en China, Asia y Africa.

Como ya se dijo, a pesar de este contexto sociocultural, la Congregacién de
las Hermanas Misioneras de Jesus Crucificado aposté por una politica vocacio-
nal que promovié el reclutamiento de cientos de mujeres negras desde 1928.
Fue una iniciativa cuyos origenes se remontan al periodo anterior a la fundacién
de la Congregacién y se debe a la accion de Maria Villac, laica cristiana que se
convirtié en fundadora y primera superiora general de la congregacion.

La contradiccién se establecié en ese momento, ya que el apostolado coor-
dinado por Maria Villac era una asociacion religiosa que reunia a mujeres blan-
cas y negras dedicadas al catecismo de nifios y adultos, las visitas domiciliarias
y otras practicas comunitarias. Sin embargo, cuando se las invitaba a unirse a
la categoria de oblatas, pasaban a dedicarse exclusivamente a las tareas inter-
nas, domésticas y mas pesadas de la congregacién, dejando el apostolado.
Con el tiempo, las candidatas negras se darian cuenta de que el ardor misione-
ro que las habia llevado a incorporarse a la nueva congregacion les traeria un
sabor amargo de vida confinada y marcada por la discriminacién racial, mitiga-
da por una salmodia que es recurrente en los testimonios: «Esto tiene que ter-
minar, eso va a terminar. (Seamos pacientes! Esto terminara» (Beozzo et al.,
2009: 163, 265).

3. Datos histéricos del Archivo de Historia de la Congregacién de las Hermanitas de la Inmaculada
Concepcion (Sao Paulo), publicados en 1990: Coletanea Historica da Congregacao das Irmazinhas
da Imaculada Conceigdo, pags. 401-404.
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Por otro lado, la accion de recibir candidatas negras fue bien recibida por la
poblacion negra, pues atendia una demanda reprimida en la Iglesia catdlica y
este hecho no parece ser una casualidad en la historia. Campinas, donde la
congregacion nacié y se consolidd, fue un reducto de esclavos en el siglo xix.
Desde la década de 1870, Campinas era un importante productor de café y em-
pleaba mano de obra esclava (Maciel, 1985).

En el censo de 1872 se constaté que la poblacion negra constituia la mayoria de los habitan-
tes del municipio de Campinas, SP [...]. Mientras que en todo el pais era claro el declive de la
poblacién esclava, luego de la interrupcion del comercio de esclavos, Campinas seguia au-
mentando su plantel, importando esclavos de otras regiones a causa de la expansién y rique-
za de su agricultura del café. En 1874, el municipio de Campinas concentraba el mayor nu-
mero de esclavos de toda la provincia de Sédo Paulo: 13.685 [...]. En 1882, el nimero de
esclavos en Campinas habia aumentado de 13.000 a 15.665, un aumento de casi 2.000 nue-
vos esclavos. En el momento de la abolicion, a pesar de la creciente afluencia de inmigran-
tes europeos, el nimero de esclavos se mantenia en esos mismos altos niveles (Beozzo et al.,
2009: 409-410).

Esta especificidad de Campinas tuvo un gran impacto en la forma en que se
tratd a la poblacién negra en el periodo posterior a la abolicion y en la forma en
que reacciond: se tienen noticias de la prensa negra en Campinas con circula-
cién de varios periddicos desde 1903 segun el estudio de Tiede (2018). Se tie-
nen noticias también de la creacion de sociedades culturales de negros (como
el Centro Civico Palmares) y de la participacion de mujeres negras en asocia-
ciones religiosas, el apostolado de las Hijas de Maria y otros grupos comunita-
rios.

En este contexto, la propuesta de la nueva congregacién, con seguridad, fa-
voreceria principalmente a mujeres negras de la region de Campinas y de otros
lugares del pais donde habia explotaciéon de mano de obra esclavizada y forma-
cion de numerosas familias afro-descendientes. Prueba de ello son los datos
presentados en la narrativa histérica (Beozzo et al., 2009: 551, 554), que mues-
tran el elevado nimero de mujeres negras en la congregacién. Entre los afos
1928 y 1965, 554 hermanas negras hicieron la profesion de votos. En el mismo
periodo, 402 hermanas pardas o mulatas tomaron los votos. Pero solo 260 her-
manas blancas hicieron los votos. Todas estas hermanas estaban destinadas a
la clase de las hermanas oblatas. Agrupando negras y pardas se verifica la ma-
yoria abrumadora de mano de obra afrodescendiente en esa congregacion. Asi,
sumando negras, pardas y blancas, estas ultimas en menor proporcién (eran hi-
jas de colonos de la regién sur del Brasil, con pocos afios de estudio), se cons-
tata que un numero significativo de mujeres estuvieron en la vanguardia de los
trabajos duros. Siempre segun lo recogido en Beozzo et al, (2009) el trabajo de
las religiosas negras era la base de sustentacion de la congregacion en varios
frentes: trabajo doméstico (que incluia el suministro de lefia para los fogones),
costura, bordado y zapateria para uso interno; cultivos y cria de aves y cerdos;
trabajo grafico para la elaboracién de boletines y otros materiales de la congre-
gaciodn; produccidn culinaria y artesanal para consumo interno y venta externa;
venta de productos alimentarios y artesanales en las calles, escuelas, oficinas
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publicas y comerciales, realizado en forma ambulante; venta de la revista de la
congregacion, puerta a puerta; y pedidos de limosna en canteras y depésitos
de material de construccion.

Sin embargo, la narrativa de la historia hizo una reinterpretacion critica de es-
tos trabajos serviles.

Esos trabajos eran vistos como una «pérdida de tiempo» [dijeron las hermanas de coro] que per-
judicaria la dedicacion del Instituto a su objetivo principal: el apostolado. Asi, las hermanas le-
gas, asumiéndolos, liberarian el tiempo de las hermanas de coro para esta tarea superior y que,
por eso mismo, las ennoblecia. Lo contrario también era cierto, ya que las tareas de las obla-
tas o legas, lejos de ennoblecerlas, las devaluaban y disminuian, afectando directamente su au-
toestima, cuanto mas porque todos sus esfuerzos y sacrificios eran, en general, poco valora-
dos y reconocidos (Ibidem: 256).

No es posible olvidar el hecho de que este tipo de trabajo estaba entrelazado
con el lugar social subordinado que ocupaban en la congregacion y en la socie-
dad. Tanto es asi que ellas llamaban la atencién de la comunidad catdlica cuan-
do participaban en ritos publicos: en las procesiones de Corpus Christi eran no-
tadas por las damas de la élite de Campinas, que comentaban que se sentian
perjudicadas en la supuesta disputa de mano de obra negra con las sefioras de
la congregacion.

Cuando pasaban las hermanas oblatas, en una larga fila, porque entre postulantes y novicias
eran las mas numerosas, a veces escuchaban comentarios rencorosos de las sefioras de la so-
ciedad: —jMiren eso! Por eso ya no conseguimos mas empleadas domésticas. jMaria Villac se
las esta robando todas! (Ibidem: 268).

Estos comentarios provocaron la indignacion de don Francisco de Campos
Barreto, obispo fundador de la Congregacién, quien proclamaba: «Las herma-
nas oblatas, o hermanas conversas, del Instituto no son lo que se piensa erro-
neamente por ahi. Simples amas de casa, sirvientas de misioneras de habito
azul. jNo! jNo!» (Ibidem: 233). Para el obispo, la cuestidén podria resolverse en
términos de manipulaciéon teolégico-simbdlica. Asi, las hermanas negras eran
concebidas como verdaderas religiosas, pero constituian una seccion separa-
da, segun las reglas instituidas por él. Este tipo de precepto prevalecié hasta
1956, como decia el articulo 9 de las Constituciones de la Congregacion: «To-
das las hermanas, sin embargo, forman una sola familia religiosa, disfrutan de
las mismas indulgencias, privilegios y gracias espirituales y, al morir, tienen de-
recho a los mismos sufragios. Todas estan igualmente obligadas a observar las
Constituciones y la disciplina religiosa comun» (Ibidem: 282). Probablemente se
esperaba que las oblatas formaran un cuerpo décil y homogéneo, como se mues-
tra en las figuras 1y 2.
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Figura 1. Grupo de hermanas y postulantes legas con los fundadores de la
congregacion - s.d., c. mediados del siglo xx.

oo

Fuente: Beozzo et al. (2009: 66).

Figura 2. Hermanas oblatas con habitos (sentadas)
y en ropa de calle (de pie) — s.d., c. mediados del siglo xx.

Fuente: Beozzo et al. (2009: 72).
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La trayectoria seguida por las mujeres negras que se postulaban para la in-
corporacién a la congregacion seguia rutas diferenciadas respecto de la de las
mujeres blancas. La diferencia se encontraba ya desde el inicio, pues habia dos
libros de registros, uno para las mujeres negras y otro para las mujeres blancas
cultas, lo que recuerda los antiguos libros de bautismo que separaban a escla-
vos y hombres libres. Las postulantes negras hacian el noviciado separadas de
las demas, con un curriculo y maestras diferentes; no tenian voz ni voto en las
instancias de toma de decisiones de su congregacion; a menudo dormian en el
sétano de las casas; hasta 1953, recibian un anillo de plata en el rito de consa-
gracion perpetua (después comenzaron a recibir un anillo de oro, como las her-
manas de coro); vestian un habito mas modesto (el habito elegante era el de las
misioneras de primera clase). No podian estudiar, ni trabajar en el apostolado,
ni hacer muchas otras cosas, durante la primera mitad del siglo xx.

Algunos pasajes de la narrativa, referida al periodo 1928-1965, sobre los te-
mas de vocacion religiosa, itinerario, clase, color y raza en la congregacion, im-
pactan a cualquier lector con relatos de vivencias inimaginables en conventos
del siglo xx. En otras palabras, los testimonios indican que la congregacion re-
ligiosa reprodujo la discriminacién racial vigente en la sociedad brasilefia. Estos
testimonios, producidos y editados por las hermanas negras y su asesor histé-
rico, terminaron generando un andlisis que brinda ain mas informacién sobre la
dureza de ser mujer negra en la vida religiosa de la primera mitad del siglo xx.

Las oblatas, si llegaban analfabetas, analfabetas continuarian, ya que no habia ninguna preocu-
pacion en alfabetizarlas o enviarlas a la escuela, para que completasen sus estudios, mientras
que se hacia un esfuerzo constante a favor de las candidatas de coro para que continuaran sus
estudios y estuvieran preparadas para asumir muy pronto responsabilidades de docencia, for-
macion y gestién. Esta situacion comenzé a cambiar solo después de la unificacién de las cla-
ses (Ibidem: 238).

En el mejor de los casos, las oblatas podrian ser promovidas de auxiliar de cocina a coci-
nera; de auxiliar de costura a costurera; de auxiliar de zapatera a «oficial de zapateria».

Ciertos trabajos eran considerados no solo despreciables sino incluso repulsivos. Las obla-
tas que debian, por ejemplo, encargarse del lavado de la ropa y del chiquero. Maria Lina da
Costa, mas conocida como Sor Maria das Dores, cuidé de los cerdos durante treinta y cinco
afos. En un principio, Sor Maria das Dores iba al chiquero, cuidaba a los cerdos, pero volvia
para hacer las comidas en comunidad y participar de la vida del grupo. Mas tarde, cuando se
agudizé el conflicto interno dentro de la Congregacién, que eventualmente desembocaria en su
divisién, con el surgimiento de la provincia autbnoma, la religiosa comenzé a alejarse de la co-
munidad y a pasar cada vez mas horas entre los cerdos [...]. Solo volvia por la noche a dormir
(Ibidem: 259-260, 264).

Cabe aclarar que el conflicto interno mencionado en la historia de sor Maria
das Dores llevé a la divisién de la congregacion y a la creacion de una provincia
auténoma, problematica que surgié en el contexto de la renovacion de la vida
religiosa que trajo el Concilio Vaticano Il. El grupo mas alineado con el Concilio
permanecié en la Congregacion de las Hermanas Misioneras de Jesus Crucifi-
cado —objeto de este articulo— y el grupo mas ligado al tradicionalismo y al
conservadurismo fundo el instituto de las Misioneras de Jesus Crucificado, re-
conocido oficialmente por la Santa Sede en 1994.
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Un analisis psicoldgico del significado de la discriminacion, la segregacion y
el estatus religioso en la vida de las hermanas negras de Jesus Crucificado es-
capa al alcance de este ensayo, en términos de abordaje y recorte tematico,
pero las evidencias son manifiestas en las declaraciones que se generaron en
las rondas de conversacion, y en las entrevistas individuales o escritas por las
propias hermanas. Por ahora, es posible inferir que, durante muchas décadas,
las hermanas negras constituyeron el otro del otro en la Congregacién de las Mi-
sioneras de Jesus Crucificado, lo que probablemente no fue diferente en otras
instituciones catodlicas de la época.

3. El lugar de habla de la religiosa negra

El «lugar de habla» es otra expresiéon tomada del feminismo negro, un concepto
entretejido con consideraciones tedricas, en particular, de Patricia Collins (2019)
y Grada Kilomba (2012). Este concepto lo retoma Djamila Ribeiro:

[...] no existe una epistemologia definida sobre el término «lugar de habla» especificamente, o
mejor dicho, el origen del término es impreciso. Creemos que la expresion surge a partir de la
tradicion de discusién sobre el feminist standpoint —en una traduccion literal «punto de vista
feminista»— diversidad, teoria racial critica y pensamiento descolonial. Las reflexiones y el tra-
bajo generado en estas perspectivas, en consecuencia, se fueron configurando en el seno de
los movimientos sociales, muy marcadamente en el debate virtual, como herramienta politica y
con la intencién de oponerse a una autorizacion discursiva (Ribeiro, 2019a: 57).

Esa autorizacién discursiva se refiere a una narrativa autorizada que presen-
ta una vision universal de la mujer, sin considerar las distinciones de cada mujer
a partir del lugar que ocupa en la sociedad. Por el contrario, es necesario con-
siderar que cada persona es un lugar de habla y que cada una habla desde un
lugar social y desde las condiciones sociales que se les dan para acceder o no
a la ciudadania.

El concepto de lugar de habla discute precisamente el locus social, es decir, de qué punto las
personas parten para comenzar a pensar y a existir en el mundo, de acuerdo con sus experien-
cias comunes. Esto es lo que nos permite valorar en qué medida un grupo determinado —de-
pendiendo de su lugar en la sociedad — sufre obstaculos o esta autorizado y favorecido (Ribei-
ro, 2019b: 35).4

A partir de este pensamiento podemos analizar el caso de las religiosas ne-
gras de Jesus Crucificado: una hermana negra tiene experiencias diferentes de
las de una hermana blanca por su ubicacion en el espacio social y porque vive
el género de otra manera. Por tanto, decimos que tiene una vision diferente de
la vida religiosa y de la propia congregacion a partir del lugar que ocupa 'y de su
ubicacidn en las relaciones jerarquicas de poder. En este sentido, las hermanas

4. La cursiva en el original.
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negras de Jesus Crucificado comparten una experiencia comun: no pudieron
participar de manera justa en la congregacion en la primera mitad del siglo xx y
tuvieron que luchar por el derecho a la igualdad racial y religiosa en la segunda
mitad del mismo siglo.

Una cuestion ineludible es preguntarse por qué permanecieron en una con-
gregacion religiosa si eran tratadas como el otro del otro. ;; Como resistieron ese
racismo religioso? Segun se desprende de la narrativa histérica, ellas se apro-
piaron de las orientaciones eclesiales emanadas del Concilio Vaticano Il en fa-
vor de sus propios procesos de emancipacion. Sin duda, el contexto occidental
de la segunda posguerra fue favorable porque hubo un cambio de paradigma
en relacion con la necesidad de formar un ser humano y ciudadano menos pre-
juicioso y no autoritario, mas respetuoso con las etnias y mas consciente del ra-
cismo. La descripcidn de estos procesos se remite al trabajo en analisis.

Ademas —o debido a eso—, desde las décadas de 1940-1950, a la vida re-
ligiosa femenina tradicional se fue sobreponiendo una vida religiosa mas abier-
ta, en sintonia con el movimiento de renovacién de la Iglesia Catdlica que cul-
mind en el Concilio Vaticano Il. Una microevidencia en la Congregacién de las
Hermanas Misioneras de Jesus Crucificado es el caso ejemplar de la bahiana
Marina Luiza Camandaroba. Por ser negra fue recibida como postulante oblata
en 1942 e hizo sus primeros votos religiosos en 1945. Educada en un colegio
catdlico y con diploma de Magisterio (curso normal), Marina encontré muy ex-
trafa la vida de oblata y, en 1955, reivindicé un cambio de clase. La version ofi-
cial dice que ella «fue trasladada a la clase de las misioneras [hermanas de
coro], por la desconformidad de la familia con la condicion de la hermana men-
cionada, quien ademas tiene suficiente preparacion y diploma de normalista»
(Beozzo et al., 2009: 201). Aun asi, Marina tuvo que rehacer el noviciado y la pro-
fesion religiosa, y la profesion perpetua solo se produjo en 1962. jFueron nece-
sarios exactamente veinte afios para ser reconocida como una verdadera misio-
nera!

En términos institucionales, en la Congregacion de las Misioneras de Jesus
Crucificado estos nuevos contextos se reflejaron en la decisiéon de unificar las
clases de hermanas en 1965, proceso que se extendié hasta 1970. En el perio-
do de implementacion de la igualacion de religiosas negras (hermanas oblatas)
y religiosas blancas (hermanas de coro), el gran desafio fue reparar los efectos
de la segregacion sufrida por las hermanas negras, su falta de poder y su invi-
sibilidad en torno a cuatro ejes de accion:

[...] la calificacion de las antiguas oblatas por el estudio; la posibilidad de realizar actividades
apostodlicas externas; la participacion en las instancias deliberativas de la Congregacién con voz
y voto, con la posibilidad de asumir cargos de coordinacién y direccion; y, quizas el mas crucial
y dificil de todos, la ruptura de la antigua divisiéon del trabajo (Ibidem: 271).

Pero la puerta a la ciudadania religiosa fue algo traumatica, ya que, ademas
de no poder participar en la discusién sobre su futuro, las exoblatas tendrian
que rehacer el noviciado y la profesion religiosa, como sucedié con Marina,
mencionada anteriormente. Como era de esperar, hubo extrafieza entre las exo-
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blatas y una intervencion de la Sagrada Congregacién de Religiosos e Institutos
Seculares desde la Santa Sede que desestimé la exigencia de un nuevo novi-
ciado y de nuevos votos en rescripto de mayo de 1966. El plan B de la congre-
gacion fue exigir un curso de actualizacién de cuatro meses de duraciéon, que
también estaria dirigido a revitalizar el clima del Vaticano Il. Esta solicitud fue
bien aceptada; sin embargo, las oblatas que por algun motivo no pudieron par-
ticipar solo lograron integrarse oficialmente en 1970, lo que a juicio de las her-
manas negras hirié el espiritu de equidad del rescripto de la Santa Sede.

Como en el plano de las mentalidades las marcas y practicas histéricas se
mueven en la temporalidad de larga duracion, el periodo posterior a la abolicién
de la clase oblata estuvo permeado por numerosos conflictos raciales que im-
pactaron en las relaciones sociales, causando «malestar a algunas misioneras
[coristas] con la unificacidn de las clases, como puede haber habido disconfor-
midad por parte de las oblatas obligadas a recomenzar el noviciado, como si
dejaran de ser religiosas para poder transitar hacia el nuevo régimen de clase
Unica» (Ibidem: 294).

Prueba de este conflicto es el caso de la joven negra Berenice dos Santos
Borges, también formada en Magisterio. Ingresé en la congregacion en 1964 e
hizo su primera profesién en 1966. Dado que la extincién de la clase de herma-
nas oblatas ocurrié en 1965, seria de esperar que Berenice no sufriera discrimi-
nacion racial.

Como postulante y novicia, fue un tiempo doloroso. Siempre de lado, sin tareas...no salia de
misién y, cuando salia, era solo como acompafante de alguna profesa que necesitaba ir
de compras, ir al médico o comprar medicinas. Y eso porque yo conocia Rio [Rio de Janeiro]
muy bien.

Me sentia discriminada, acallada en mis dones (Ibidem: 210).

Segun el relato histérico, la congregacién puso fin a la division que separa-
ba a las candidatas con pocos estudios de las graduadas, a las domésticas de
las intelectuales, a las subordinadas de las mandantes, a las negras de las blan-
cas.

El segundo camino tomado para lograr la unificaciéon de las clases fue abrir posibilidades para
que las antiguas oblatas superaran la brecha que existia en cuanto a estudios formales entre
oblatas y misioneras. Si bien muchas de las misioneras continuaban sus estudios después de
ingresar a la Congregacion, la mayoria de las oblatas quedo6 estancada en el punto al que ha-
bian llegado en el momento de su ingreso. La situacién empezé a cambiar tras la unificacion de
las clases (Ibidem: 331).

Sin embargo, los testimonios presentan mas obstaculos que posibilidades
para que las mujeres negras continuaran sus estudios. Aunque no aportan da-
tos estadisticos sobre el grupo de las exoblatas, los relatos indican que todavia
habia una brecha que separaba a blancas y negras, cultas e incultas, cuestion
que pasaria por el tamiz de la autoridad eclesiastica, el visitador apostdlico de
la Santa Sede. En 1971, él determinaria:
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Las superioras locales deberan promover los estudios de las hermanas hasta la finalizacion del
ginasio® —esta es obviamente de una medida dirigida a las ex oblatas—. A partir del cuarto afo,
la continuidad de los estudios de las religiosas quedara a criterio del Consejo Provincial, que
estudiara cada caso segun la planificacion o las necesidades de la provincia, habiendo escu-
chado previamente a la coordinadora local (Ibidem: 336).

En otras palabras, si las mujeres negras querian estudiar podrian hacerlo
hasta el gimnasio. Este tipo de discriminacion provoco el abandono de algunas
hermanas negras, como Francisca Miguel de Jesus, que dejé la Congregacion
en 1969 porque queria tomar el curso de primaria. Las hermanas negras sefia-
lan las causas del abandono de sus compaferas negras o no negras, que alcan-
z6 al 36,1% de la plantilla de la congregacion en el periodo posterior al Concilio
Vaticano Il: el capitulo general de 1965 promovi6 solo la unificacion de las cla-
ses de hermanas, y frustrd las expectativas de reformas mas profundas y mas
rapidas.

En cuanto a la justa division del trabajo que permitiera a todas sin distincién
estudiar, hacer apostolado (pastoral) y cuidar de la vida y del hogar:

Muchas ex oblatas cuentan que este periodo de transicion representé una sobrecarga de tra-
bajo, ya que agregaron al trabajo doméstico, que ya hacian, el tiempo para el estudio y para la
pastoral, sin ser relevadas en horarios o tareas rutinarias. Otras se quejaban de que en las ca-
sas mas grandes era dificil que las misioneras de coro se hicieran cargo, de manera eficiente,
de las tareas de la casa, compartiendo con las antiguas oblatas la pesada carga de limpiar, co-
cinar, lavar la ropa, atender la porteria, etc. (Ibidem: 348).

Las relaciones raciales en la Congregacion de las Hermanas Misioneras de
Jesus Crucificado comenzaron a cambiar a partir de la implementacion de las
directrices del Concilio Vaticano Il en América Latina, mediadas por dos confe-
rencias episcopales latinoamericanas.

La primera directriz, deliberada por la conferencia de Medellin (1968), animé
a la congregacién a desarrollar proyectos de «comunidades insertas» y a enviar a
hermanas negras, que comenzaron a experimentar una vida religiosa mas abier-
tay socialmente comprometida en las pequefias comunidades instaladas en ba-
rrios populares. Esta directriz estaba en linea con la opcién preferencial por los
pobres que fue colocada en el centro del plan pastoral de América Latina, lo que
requeria que las congregaciones religiosas se trasladaran a las periferias de las
ciudades y trabajaran en las comunidades de base, participando en la vida co-
tidiana del pueblo (Beozzo, 1998). Asi, hermanas negras y no negras cambiaron
los caserones y las instituciones mas estructuradas por viviendas mas modes-
tas y mas parecidas a las casas de las familias del pueblo —de las que muchas
de ellas procedian—, ubicadas en lugares de dificil acceso y de notable preca-
riedad social.

5. En Brasil, el gimnasio —ginasio— era la etapa educativa que seguia a la educacion primaria.
El gimnasio duraba cuatro afos, después de los cuales el estudiante podia ingresar al curso de
secundaria. Este sistema cambi6 en 1971.
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La segunda directriz, que emana de la conferencia de Puebla (1979), posibi-
lité a las hermanas negras el compromiso con el movimiento negro en la Iglesia
catdlica. Este movimiento surgié a partir de la revision de la evangelizacion de
los pueblos negros e indigenas realizada por la Iglesia de Brasil en ocasién de la
preparacion de la conferencia de Puebla. En cuanto a los negros, la discusién
llevo a la mesa a representantes del clero negro, hermanas negras y laicos y lai-
cas negros, y reafirmé la opcion preferencial por los pobres proclamada en Pue-
bla, quienes pasaron a ser observados en sus diferentes culturas y realidades.

Conscientes y atentas a estos signos de cambio en la Iglesia, varias herma-
nas negras de Jesus Crucificado participaron en este proceso y contribuyeron a
la formacion del autodenominado Grupo de Unido e Consciéncia Negra, que lue-
go fue rebautizado como Pastoral dos Negros por la Conferencia Nacional de
Obispos del Brasil (CNBB) y que hoy se llama Pastoral Afro-brasilefia. Liderando
el movimiento desde la primera hora de su existencia, sor Maria Raimunda R.
Costa asumié la coordinacion de la Pastoral dos Negros de 1998 a 2002. El tras-
fondo de este proceso, revelado por Maria Raimunda, muestra la lucha de los
catolicos negros por su autonomia y agenciamiento en el seno de la Iglesia.

Dijimos que no queriamos que nos controlaran. Queriamos caminar con nuestros propios pies.
De la Iglesia queriamos espacios y ecumenismo de base, no de cupula [...]. Dijimos que no es-
tdbamos haciendo un trabajo de credo religioso o partido politico. Queriamos ser un grupo ecu-
ménico. No queriamos mucha asesoria, ni de blancos ni de negros. Compartimos los asesores
entre nosotros [...]. Queriamos ser respetados, ser considerados. Queriamos que nuestro caminar
fuera reconocido como digno. Queriamos dialogar con la CNBB y usar los espacios de la Igle-
sia libremente y que continuemos este canje e intercambio. Queriamos la presencia de la CNBB
en nuestras reuniones y nuestra presencia en las suyas (Beozzo et al., 2009: 367-368, 369, 370).

El movimiento negro en la Iglesia catolica en Brasil fue simultaneo al movi-
miento negro en la sociedad, que retomé sus luchas histéricas en los afios se-
tenta y ochenta en el contexto de la articulacion de movimientos sociales a fa-
vor de la redemocratizacion del pais. Comprometidas con este movimiento, las
hermanas negras de Jesus Crucificado comenzaron a afirmar su negritud y a fo-
mentar el compromiso de otras companeras. Asi surgieron los Encontros de Ir-
mas Negras da Congregacéo das Missionarias de Jesus Crucificado, una ins-
tancia de discusion sobre la negritud y los derechos de las mujeres negras y de
todo el pueblo negro brasilefio, latinoamericano y caribefio.

Es de destacar que los encuentros de las hermanas negras, como ya se
menciond en la introduccién de este articulo, constituyeron un espacio de re-
flexion sobre la historia de la congregacion y de reposicionamiento con relacién
a la participacion de las exoblatas en la fundacion del instituto, un logro del mo-
vimiento en 1996. A medida que se avanzaba en la reconstruccién historica,
también se avanzaba en el reconocimiento del pasado de las hermanas negras
en esta congregacion (negado por muchas religiosas). En el informe de la reu-
nién de 2004, por ejemplo, las hermanas comentan: «La asesoria de Beozzo
desmitificé lo que todavia se dice de nosotras, que estamos inventando cosas,
que eso no existid, que es cosa de nuestra cabeza. La realidad vino a mostrar
lo contrario. Lo peor es que en algunas comunidades todavia existe una reali-
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dad semejante» (Ibidem: 480). Por ello, reafirmaron que se deberia invertir per-
manentemente en practicas y actitudes antirracistas.

El movimiento de las hermanas negras, que ya ha cumplido mas de tres dé-
cadas, cruzé sus experiencias con las de las comunidades insertas, de manera
que se dio una identificacion reciproca entre religiosas negras y pueblo negro
de la pastoral y de los movimientos populares. En este sentido, algunas relatan
que el proceso personal de afirmacioén de la negritud ocurrié en contacto con
comunidades negras. Otras mencionan que la afirmacién de la negritud se in-
tensificd en el proceso de llevar al pueblo negro hacia el compromiso social. En
cualquier caso, los encuentros de las hermanas negras tejieron la construccioén
de pautas emancipadoras y la valoracion de lo histéricamente negado: «<Somos
descendientes de un pueblo esclavizado, pero también somos descendientes
de reyes y reinas, tenemos que asumir nuestra historia», fue uno de los objeti-
vos esbozados en la reunion de 1988 (Ibidem: 397).

Ciertamente, no fue nada facil seguir ese proyecto de vida. Como concluyé
Saidiya Hartman (2007: 18), investigadora afroamericana que viajé a Ghana
(Africa Occidental) en busca de las cenizas de su pasado esclavizado, el inten-
to de comprender como se inicié el suplicio de la esclavitud puede llevar a la si-
guiente conclusion: «Soy el recuerdo de 12 millones que cruzaron el Atlantico y
el pasado aun no terminé. Soy descendiente de cautivos. Soy un vestigio de los
muertos. Y la historia es como el mundo secular presta atencion a los muertos».
Cabe mencionar que la investigacién de Hartman indica que si una persona
afro-descendiente viaja a Africa con la esperanza de rescatar alguna identidad
original se sentira decepcionada porque las identidades cambian con el tiempo,
es decir, se rehacen constantemente, ya que son producto de la historia y de las
relaciones sociales. En la misma linea, las hermanas negras de Jesus Crucifica-
do saben mejor que nadie lo que fue rehacer su identidad y, por ello, luchar por
su ciudadania religiosa. Una lucha que parece no tener fin... La pedagogay an-
tropdloga Maria de Lourdes Siqueira y el sacerdote Antonio Aparecido da Silva,
que asistieron al Il Encuentro de las Hermanas Negras de Jesus Crucificado,
realizado en 1988, afirman que:

Tenemos que recuperar, como mujeres negras y como hombres negros, la ciudadania. Es difi-
cil para el blanco establecer relaciones de igualdad con el pueblo negro: se alcanzan arreglos,
pero no se mezclan. La accion de la Iglesia siempre reforzé el sistema colonizador [...]. Ser ne-
gra o negro en Brasil es una de las cosas mas crueles, a causa del racismo, que es muchas ve-
ces camuflado [...].

Nuestra lucha no es contra nadie. Es, si, contra el racismo, la discriminacién, la falta de res-
peto a la dignidad humana [...]. La presencia de mas de cien Hermanas Negras reunidas signi-
fica que somos mas fuertes que el sufrimiento (Beozzo et al., 2009: 402-403).

4. Observaciones finales

En términos mas amplios, el andlisis de la narrativa histérica de las hermanas
negras de la Congregacién de las Hermanas Misioneras de Jesus Crucificado
revela un racismo religioso que puede contextualizarse en el ambito de la cons-
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truccidn sociocultural que tuvo lugar en Brasil: se trata de un pais de una gran
diversidad cultural, pero con una histérica desigualdad de clase, raza y género
que impregno la construccién de una identidad nacional supuestamente homo-
génea y eurocéntrica, que afect6 a todas las instituciones sociales, incluidos los
grupos religiosos.

En el ambito de la vida religiosa femenina, a pesar de las innovaciones apor-
tadas por el Concilio Vaticano Il y las conferencias episcopales latinoamerica-
nas, y a pesar del avance del movimiento negro en la Iglesia catélica y en la so-
ciedad brasilefa, que condujo a una serie de politicas afirmativas y de acciones
antirracistas, aun se observan practicas que fortalecen los privilegios de la blan-
quitud. Por ejemplo, en la Congregacao das Irmazinhas da Imaculada Conceicao
(fundacién brasilefia), la primera joven negra profesé recién en 1971 (hermana
Lucilia da Silva, numero 1161 del instituto). Evidentemente, antes que ella hubo
alguna que otra joven afrodescendiente que hizo sus votos siempre y cuando
no tuviese rasgos muy acentuados de negritud. Sin embargo, hasta la fecha,
ninguna hermana negra, indigena o parda ha sido elegida superiora general de
la congregacion desde la constitucion del primer gobierno general, en 1903. Por
lo tanto, durante ciento diecisiete afios el cargo ha estado ocupado por inmi-
grantes italianas y descendientes de inmigrantes europeos establecidos en el
sur y sudeste del Brasil (de las doce hermanas elegidas, solo una era de Sao
Paulo — Sudeste).®

Para romper con este tipo de practicas, es necesario sefialar que el lugar de
habla de las hermanas negras de Jesus Crucificado «no se limita al acto de emi-
tir palabras» —como lo hicieron valientemente en su Historia das Irmas Negras
e Indigenas Missiondrias de Jesus Crucificado, la obra analizada en este en-
sayo— sino «para poder existir» (Ribeiro, 2019a: 64). Lo minimo que se deberia
hacer —y esta no es una actitud facil, especialmente para las personas blan-
cas— es escuchar y comprender que «las narrativas de aquellos que fueron for-
zados a ocupar el lugar del Otro [...] apuntan a generar conflictos necesarios
para el cambio» (Ibidem: 78).”

Hermoso trabajo para la historia habitual. Rompe el silencio y evita que el ra-
cismo sea olvidado y borrado de la memoria congregacional al mismo tiempo
que estimula la vigilancia de las conquistas.

6. Datos historicos del Archivo de Historia de la Congregacion de las Hermanitas de la Inmaculada
Concepcion (Sao Paulo), publicados en 1990: Coletanea Historica da Congregacao das Irmézinhas
da Imaculada Conceigédo, pags. 31-65, 235.

7. Lacursiva en el original.
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