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RESUMO

O presente artigo examina o processo historico de criminalizagdo das religides de matriz
africana no Brasil, desde o periodo colonial até o século XXI, com foco na atuacdo do
Estado, das instituicbes religiosas e dos movimentos negros na construgcdo de politicas
publicas voltadas a promocao da liberdade religiosa. A analise parte da intersecdo entre
intoleréncia religiosa e racismo, sustentada por marcos legais, documentos historicos e
relatérios institucionais, para compreender o 6dio religioso como uma expresséo especifica
da violéncia racial - simultaneamente simbdlica, material e estrutural - dirigida aos povos e
comunidades de terreiro. Tal perspectiva evidencia que os ataques as comunidades
tradicionais e as religides de matriz africana como um todo transcendem o campo simbdlico
da fé, configurando-se como praticas sistematicas de genocidio contra o povo negro. A
analise privilegia o contexto baiano, destacando o protagonismo dos movimentos negros,
das liderancas religiosas e das intelectuais negras na preservagdo das tradigbes afro-
brasileiras e na formulagao de politicas publicas voltadas a garantia da liberdade religiosa e
ao enfrentamento do racismo religioso.
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1. CONSIDERAGOES INICIAIS

A perseguicdo as religides de matriz africana no Brasil € um fenémeno

historico que remonta ao periodo colonial e persiste até os dias atuais. Embora

1 Historiadora, Mestra em Estudos Etnicos e Africanos pela Universidade Federal da Bahia
(UFBA).
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frequentemente enquadrada como ‘“intolerancia religiosa”, essa violéncia possui
caracteristicas que a aproximam do conceito de odio religioso, entendido como uma
forma de racismo religioso.

A distingdo entre intolerancia e &dio religioso néo é apenas semantica, mas
politica e juridica, com implicagdes diretas na responsabilizacdo penal e na
formulacéo de politicas publicas. Portanto, para além de um debate tedrico, ha uma
disputa politica de narrativas.

Nos interessa pensar aqui criminalizagao das religides de matriz africana no
Brasil como um fendmeno histérico que transcende o campo da intolerancia
religiosa, configurando uma forma especifica de racismo.

A distincdo entre intolerdncia e o&dio religioso € fundamental para
compreender as implicagdes juridicas e politicas dessa violéncia, especialmente no
contexto baiano, onde os terreiros desempenham papel central na preservagao da
ancestralidade africana.

Essa violéncia ndo se limita ao desrespeito a fé alheia, mas atinge
diretamente os saberes ancestrais, os territérios sagrados e a dignidade dos povos
de terreiro. Neste sentido, a presente analise consiste na elaboragdo de uma critica
do racismo religioso a partir de dados historiograficos e referéncias tedricas
contemporaneas que va além de um debate e analise tedrica.

Desde o periodo colonial, as praticas religiosas africanas tém sido
perseguidas e associadas a nogdes como “feitigaria”, “desordem” e “subversao” que
estimulavam a discriminagao racial. Por exemplo, o Cdédigo Penal de 1890 era
interpretado enquadrando os cultos afro-brasileiros como “praticas supersticiosas”, o
que legitimava a repressao policial e o estigma social (Silva Juanior, 2025). Essa
perseguicao persistiu ao longo do século XX, com ag¢des sistematicas de censura,
violéncia institucional e marginalizagao simbdlica.

Makota Valdina (2013) compreende os terreiros como espagos de afirmagao
cultural, espiritual e politica, e denuncia que os ataques a esses territorios
representam uma tentativa de apagar saberes ancestrais e impor uma hegemonia
cristd eurocentrada. Nesse sentido, para além de um conceito ou ideia elaborada, o

racismo religioso € uma violéncia contra a ancestralidade africana, que se manifesta
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desde a negacdo epistemicida da legitimidade dos saberes tradicionais, até
expressoes de violéncia racial, seja material e/ou simbdlica.

A distincdo entre intolerdncia e o&dio religioso € fundamental para
compreender as implicagdes juridicas dessa violéncia. José Gomes Sobrinho Junior
(2025) diferencia intolerancia religiosa - caracterizada por incbmodo ou desrespeito
a crencga alheia - de odio religioso, que envolve agdes sistematicas de perseguicéo,
incitacao a violéncia e discriminag¢ao publica.

Segundo o autor, o ddio religioso pode configurar crime de racismo, conforme
previsto na Lei federal n°® 7.716/1989, especialmente quando dirigido a religides
associadas a grupos étnico-raciais especificos. Hédio Silva Junior (2025) reforga
essa perspectiva ao propor o conceito de racismo religioso como uma forma de
discriminagdo que articula intolerdncia a fé com preconceito racial. Para ele, essa
violéncia é sustentada por estruturas institucionais e juridicas que historicamente
marginalizam as religides afro-brasileiras, tornando necessario o reconhecimento
juridico do odio religioso como racismo.

Na Bahia, e especialmente em Salvador, os terreiros ocupam um lugar central
na vida cultural e espiritual das comunidades negras. A capital baiana abriga uma
das maiores concentragdes de terreiros do pais, sendo reconhecida como territério
de reexisténcia e producdo de saberes afro-brasileiros. No entanto, os dados do
Ministério da Igualdade Racial indicam que a maioria das denuncias de intolerancia
religiosa no Brasil tem como alvo religidbes de matrizes africana, com destaque para
os casos registrados na Bahia (BRASIL, 2025).

Politicamente, reconhecer o édio religioso como racismo exige a formulagao
de politicas publicas especificas. O Ministério da Igualdade Racial (2025) recomenda
a criacao de protocolos intersetoriais para o enfrentamento do racismo religioso,
incluindo delegacias especializadas, protecdo aos terreiros, formagdo de agentes
publicos e inclusdo da tematica nos curriculos escolares.

Na Bahia, iniciativas como o mapeamento dos terreiros e a atuagdo da
Secretaria de Promogao da Igualdade Racial (SEPROMI) tém sido fundamentais
para garantir a protecdo dos territdrios sagrados e a valorizagdo dos saberes afro-

brasileiros.
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Portanto, entende-se que o &dio religioso contra religides de matriz africana
no Brasil como uma forma de racismo que se manifesta historica, juridica e
simbolicamente. Superar essa violéncia exige reconhecer sua especificidade,
responsabilizar os agressores e valorizar os saberes ancestrais como parte legitima
da diversidade brasileira. A distingao entre intolerancia e odio religioso €, portanto,
um passo fundamental para a construcdo de uma agenda de enfrentamento ao

racismo estruturado no proprio projeto politico de Estado brasileiro.

2. ODIO RELIGIOSO COMO BASE DO PROJETO POLITICO DE ESTADO NO BRASIL

Desde a colonizagdo portuguesa, as praticas religiosas africanas foram
associadas a feiticaria, a subversdao e a marginalidade. Durante o Império e a
Republica, leis como o Codigo Penal de 1890 criminalizaram explicitamente os
cultos afro-brasileiros, enquadrando-os como “praticas supersticiosas”. A repressao
policial aos terreiros, a censura cultural e a estigmatizagdo midiatica contribuiram
para consolidar um imaginario racista que ainda persiste.

No século XXI, embora haja avangos legais como a Constituigdo Federal de
1988 e a Lei federal 10.639/2003, que reconhecem a diversidade religiosa e a
histéria afro-brasileira, os ataques fisicos e simbdlicos aos terreiros continuam.
Desde o século XVI, praticas religiosas africanas foram associadas a feiticaria e
perseguidas por autoridades coloniais e eclesiasticas.

No Império, a repressdo se intensificou com o uso da forca policial e da
medicina legal para patologizar os rituais de candomblé. No inicio da Republica, o
Codigo Penal de 1890 criminalizou explicitamente “praticas supersticiosas”,
enquadrando os terreiros como espacgos de desordem publica.

Durante o século XX, a perseguicdo se manteve por meio de ag¢des policiais,
censura cultural e estigmatizacdo midiatica. A partir da Constituicdo Federal de
1988, a liberdade religiosa passou a ser garantida formalmente, mas os ataques
fisicos e simbdlicos aos terreiros continuaram. Segundo o Relatério Social e Juridico
sobre a Situagdo do Racismo Religioso no Brasil (2025), mais de 70% das
denuncias de intolerancia religiosa registradas no Disque 100 envolvem religides

afro-brasileiras.
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Makota Valdina, destacada lideranga religiosa e intelectual baiana, oferece
uma leitura interseccional da intoleréncia religiosa, compreendendo-a como uma
manifestacdo do racismo estrutural que atravessa a sociedade brasileira. Em Meu
Caminhar, Meu Viver, a autora enfatiza que “ndo se trata apenas de respeitar a
religido do outro, mas de reconhecer que ha um saber ancestral que foi
historicamente silenciado” (Valdina, 2013, p. 45).

A partir dessa perspectiva, os terreiros sdo concebidos ndo apenas como
espacos de culto, mas como territérios de resisténcia, afirmacao identitaria,
transmissao de saberes e preservagao da memoria africana no Brasil.

Valdina (2013) defende que a prote¢cdo desses espagos deve ser incorporada
as politicas publicas como estratégia fundamental no enfrentamento ao racismo. Sua
proposta de uma epistemologia da ancestralidade reivindica o reconhecimento dos
saberes africanos como pilares legitimos para a construgdo de uma sociedade plural
e democratica. Ao denunciar o édio religioso dirigido ao candomblé e a outras
religides de matriz africana, a autora evidencia que tais praticas configuram formas
de violéncia simbdlica que buscam deslegitimar a presenga negra nos espagos
publicos e espirituais, reafirmando, assim, a centralidade do combate ao racismo
religioso na agenda de justica social.

Na Bahia, os movimentos negros, as liderangas religiosas e os intelectuais
tém desempenhado papel central no enfrentamento a criminalizagdo das
comunidades religiosas de matriz africana. A articulagcdo entre os terreiros, as
universidades e os orgaos publicos tém gerado politicas de protecdo, como o
mapeamento dos terreiros, a criagdo de delegacia especializada e a inclusdo da
tematica nos curriculos escolares.

Makota Valdina destacou que a luta pela liberdade religiosa € também uma
luta pela dignidade dos ancestrais, pela memoria n&do apenas dos que foram
escravizados, mas pela valorizagdo das cosmologias africanas. Nesse sentido, os
povos de terreiro ndo apenas “resistem”, mas reexistem, recriando suas praticas e
saberes em dialogo com a contemporaneidade.

Desde o periodo colonial, praticas religiosas de matriz africana foram
sistematicamente enquadradas como feiticaria, curandeirismo ou espiritismo, sendo

condenadas tanto pela Igreja quanto pelas autoridades civis. Na “modernidade” essa

Revista Direitos Fundamentais e Alteridade | Salvador, v. 9, n. 1-2, p. 1-24, 2025 | ISSN: 2595-0614



Revista Direitos
Fundamentais e
Alteridade

ISSN 2595-0614

perseguicao foi institucionalizada com o Codigo Penal de 1890, que tipificou como
crimes o exercicio ilegal da medicina (art. 156), a pratica de magia e espiritismo (art.
157) e o curandeirismo (art. 158), prevendo penas de prisdo e multa. Essas normas
visavam deslegitimar os saberes tradicionais afro-brasileiros, associando-os a
charlatanice e a manipulagao da credulidade publica.

No inicio do século XX, a repressdao se intensificou com a atuacdo das
Delegacias de Jogos e Costumes, que passaram a exigir registros, alvaras e
licengas para o funcionamento dos terreiros. Na década de 1940, novas exigéncias
burocraticas foram impostas, incluindo a necessidade de antecedentes criminais e
politico. 0 que ampliava o controle estatal sobre os espacos religiosos de matriz
africana.

O Cddigo Penal de 1940 manteve a criminalizagao indireta dessas praticas
por meio dos artigos 282, 283 e 284, que tratavam de crimes contra a saude publica,
charlatanismo e curandeirismo. Embora a nova legislagdo ndo houve a previsao de
punicao direta a todos os praticantes de “espiritualidade” ou “magia”, ela continuava
a legitimar a repressao aquelas praticas consideradas “nocivas”, mantendo o viés
racial e cultural da legislagao anterior.

Como analisa Silva Jr. (2025), o direito penal brasileiro foi historicamente
mobilizado como instrumento de controle dos corpos e das consciéncias negras,
especialmente por meio da criminalizagao de praticas religiosas afro-brasileiras.

Em sua obra Racismo religioso: historico e aparato juridico, o autor demonstra
que o crime de curandeirismo, por exemplo, possui um “indisfargcavel enderecamento
religioso”, revelando como o ordenamento juridico nacional perpétua a supremacia
racial e religiosa mesmo apos a Constituicdo de 1988. Para Silva Jr., o racismo
religioso € uma forma de violéncia institucional que se manifesta tanto na letra da lei
quanto na pratica judicial e policial cotidiana (Silva Jr., 2025).

Autores como Renato Ortiz (2005) e Sobreira, Machado e Vilani (2017)
reforcam que essa repressao legal foi acompanhada por um processo simbdlico de
deslegitimacao das religibes de matriz africana no Brasil, que eram vistas como
obstaculos a modernidade e a racionalidade ocidental.

Ortiz destaca que a Umbanda, por exemplo, sé ganhou certa aceitagéo social

ao se distanciar de elementos africanos e se aproximar de valores cristdos e
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espiritas, num processo que ele chama de “embranquecimento simbdlico” da
religiosidade popular.

Ja o texto de Sobreira, Machado e Vilani (2017) argumenta que os resquicios
dessa criminalizagdo ainda persistem no Codigo Penal atual, revelando a
permanéncia de um aparato juridico que, mesmo sob a égide da liberdade religiosa,
continua a marginalizar praticas afro-brasileiras.

Neste ponto da histéria, comeca haver uma diferenciacdo das praticas
espirituais e o legislador comeca a aceitar alguns tipos de espiritismo, os de matrizes
africana, contudo, continuavam criminalizados e associados ao mal, como podemos
observar a partir do exame de processos criminais no século XX: “No caso aqui
estudado ha os que conseguem fazer ouvir melhor suas acusagdes. Aparentemente,
0s negros pobres sdo, de um modo geral, os condenados. Os espiritas das
federagdes, por outro lado, conseguem, aos poucos, se defender das acusagdes”
(Maggie, 1992, p. 120-121).

No transcorrer de todo século XIX, praticas religiosas de matriz africana foram
sistematicamente criminalizadas e associadas a feiticaria, charlatanismo e atraso. A
africanidade dos rituais era justamente o elemento que os deslegitimava perante o
Estado e a sociedade, sendo alvo de distingdes hierarquizantes como “magia
branca” e “magia negra”, que reforcavam o imaginario da inferioridade racial
(Maggie, 1992, p. 128; Ortiz, 2005, p. 45).

A repressao institucional se intensificou com a atuacdo das Delegacias de
Jogos e Costumes, cuja exigéncia de registro sé foi revogada em 1976, mas as
persegui¢cdes continuaram durante a ditadura militar e mesmo apds a promulgacao
da Constituicao de 1988 (Maggie, 1992, p. 46; Silva Jr., 2025).

O episddio da carta aberta de Mae Judith, publicada em 1917, evidencia a
resisténcia das liderangas religiosas negras frente a violagdo de seus direitos e a
tentativa de silenciamento publico, ao mesmo tempo em que revela as tensdes entre
a laicidade do Estado e a intolerancia institucionalizada (Santos, 2009, p. 141;
Sacramento apud Santos, 2009).

Atualmente, os conflitos se manifestam na intersecc¢ao entre racismo religioso

e intolerdncia, como apontam estudos recentes e reportagens que registram o
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crescimento das denuncias e agressfes contra terreiros e seus praticantes
(Nogueira, 2020; Rosario, 2019).

No ambito da ciéncia politica a nogdo de “folerancia religiosa” tal como
conhecemos hoje é resultado de uma discussao proposta originalmente por John
Locke, em sua obra “Cartas Sobre a Tolerancia” em qual faz uma veemente defesa
da toleréncia religiosa, relacionando-a a nog¢do de fins do Estado (Locke, 1632-
1704).

O estado deve zelar pela tolerancia como pratica da verdadeira religido que
deveria se voltar ndo a dominacao eclesiastica e ao uso da forga, mas, ao contrario,
a regulamentagdo da vida dos homens baseada na virtude e da piedade (Locke,
1632-1704).

A relacdo parece, mas nao é de simples entendimento: quanto mais
tolerancia, mais préximo estara o Estado de sua finalidade tendo como caracteristica
a laicidade. Obviamente neste trabalho n&do se rejeita essa discussdo politica
classica porque nao se “abre mao” aqui de defender que o Estado seja laico.

Por outro lado, entende-se que a laicidade positivada na Constituicao federal
nao deu conta de frear a criminalizagado e persegui¢cao histérica por qual passa as
religides de matizes africanas.

Cobra-se do Estado a laicidade e a tolerancia que esse mesmo consagrou em
seus marcos constitucionais, mas o que os movimentos negros, assim como as
entidades politicas e religiosas de matrizes africanas manifestam
inequivocadamente que ndo querem apenas ser “tolerados” — mas que, aqui
endossa a autora deste texto: “devemos ser respeitados” como defendeu Makota
Valdina? em pleno enfrentamento ao que se chama aqui de “ddio religioso”.

A criminalizagao das religidbes de matriz africana no Brasil € um fenbmeno que
revela a persisténcia do racismo religioso e da violéncia simbdlica. A partir da obra
de Makota Valdina, é possivel compreender que a intolerancia religiosa contra os
terreiros ndo é apenas uma questdo de fé, mas de reconhecimento epistemolégico,
politico e historico. A valorizacdo da ancestralidade africana e a defesa dos
territorios sagrados s&o fundamentais para a construgdo de politicas publicas que

enfrentem o racismo em suas multiplas dimensdes.

2 Vide trecho do filme “Jardim das folhas sagradas”, produzido em 2006 e langado em 2010, sob
dire¢ao do cineasta baiano Pola Ribeiro. Disponivel em Makota Valdina - YouTube.
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2.1. CRIMINALIZAGCAO E POLITICAS DE REPARACAO PARA COMUNIDADES DE
TERREIRO:

A criminalizacdo das praticas religiosas de matriz africana no Brasil foi
resultado de um processo sistematico e articulado por dispositivos juridicos, médicos
e religiosos que visavam controlar e silenciar os saberes e expressdes culturais dos
povos africanos. Desde o periodo colonial, essas praticas foram enquadradas como
“feiticaria”, “curandeirismo” ou “espiritismo”, sendo condenadas tanto pelo codigo
candnico quanto pelas autoridades civis. Essa legislagdo ndo apenas criminalizava
os cultos afro-brasileiros, mas também legitimava a represséo estatal aos terreiros,
associando-os a desordem publica e a supersti¢ao.

Na analise de fontes juridicas e médicas da virada do século XIX para o XX,
ganha destaque o papel de intelectuais como Nina Rodrigues, que, sob a o6tica da
medicina legal, patologizava os cultos afro-brasileiros como manifestagcées de
degeneracéo racial.

Em Os Africanos no Brasil, Rodrigues afirma que “o fetichismo africano é a
mais rudimentar e primitiva das religides” (Rodrigues, 1935, p. 123), evidenciando o
viés racista e cientificista que permeava sua abordagem.

As representacgdes racialistas construidas ao longo da histéria brasileira foram
fundamentais para justificar a repressao institucional as religides de matriz africana.
Discursos médicos, juridicos e literarios contribuiram para associar os terreiros a
irracionalidade, ao atraso e a desordem, consolidando um imaginario que sustentava
politicas de controle e silenciamento (Almeida, 2004).

Essa logica foi reforgada por intelectuais como Jodo do Rio, cujas crbénicas
urbanas retratavam os rituais afro-brasileiros como praticas obscuras e perigosas, e
por autores como Nina Rodrigues, que patologizavam essas expressodes religiosas
sob a o6tica da medicina legal (Rio, 1904; Serafim, 2014).

Renato Ortiz (2005) analisa como a Umbanda foi institucionalizada por meio
de um processo de embranquecimento simbdlico, que buscava apagar os tragos
africanos para torna-la socialmente aceitavel, revelando uma tentativa de domesticar

o chamado “perigo negro”.
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Tal construgdo historica permanece viva nas estruturas institucionais
contemporaneas, evidenciada pelos persistentes casos de intolerancia religiosa e
pela dificuldade de reconhecimento pleno dos terreiros como espacos legitimos de
cultura e espiritualidade (Almeida, 2004; Ortiz, 2005).

Makota Valdina argumenta que os ataques aos terreiros ndo se limitam a
intolerancia religiosa, mas constituem formas de violéncia racial que visam apagar a
ancestralidade africana e impor uma hegemonia cristd eurocentrada. Os terreiros,
nesse sentido, sao territérios de reexisténcia que desafiam a légica colonial do
Estado brasileiro (Valdina, 2013).

Com base nessa perspectiva, autores como Silva Junior e Sobrinho Junior
propdem a distingdo entre intolerancia religiosa e édio religioso como essencial para
o enfrentamento juridico e politico do racismo religioso. Enquanto a intolerancia se
refere ao desrespeito a fé alheia, o ddio religioso envolve perseguicao sistematica e
incitagdo a violéncia, podendo ser tipificado como crime de racismo, conforme a Lei
n°® 7.716/1989. Essa distingdo € especialmente relevante na Bahia, onde os terreiros
ocupam papel central na vida espiritual, cultural e politica das comunidades negras
(Silva Junior, 2025; Sobrinho Junior, 2025).

Reconhecer o odio religioso como forma de racismo implica a formulagdo de
politicas publicas especificas, como a protecdo juridica dos terreiros, a
responsabilizacdo dos agressores, a capacitacdo de agentes publicos e a
valorizacdo dos saberes afro-brasileiros nos curriculos escolares. No estado da
Bahia, agdes como o mapeamento dos terreiros, a atuagcdo da Secretaria de
Promocgao da Igualdade Racial (SEPROMI) e os programas de educagdo para as
relagdes étnico-raciais tém sido fundamentais nesse processo (Aguiar, 2025).

A analise da finalidade do Estado moderno, enquanto expressao histérica de
poder, permite compreender suas posturas contraditorias frente as religides de
matriz africana. Santos (2021) destaca que estratégias de resisténcia como as
protagonizadas por Mae Judith, ao confrontar publicamente o racismo religioso,
revelam o papel das liderangas de terreiro na interlocugdo com as instituigdes
estatais e na construcdo das pautas da “negritude estatal” e do processo de

institucionalizagdo dos movimentos negros.
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No inicio do século XX, a vigilancia sobre os espacos religiosos afro-
brasileiros intensificou-se com a atuagao das Delegacias de Jogos e Costumes, que
passaram a exigir registro, alvara e licenga para o funcionamento legal dos terreiros.
Na década de 1940, essa burocratizacdo foi ampliada: além do registro nas
delegacias distritais e especializadas, tornou-se obrigatoria a apresentacdo de
antecedentes politicos, sociais e criminais dos integrantes dos terreiros junto a
Delegacia Especial de Seguranga Publica e a Delegacia Geral de Informagdes
(Maggie, 1992, p. 46).

Embora o Cédigo Penal de 1940 tenha reformulado os dispositivos anteriores,
os artigos 282, 283 e 284 mantiveram a criminalizagdo sob a justificativa de
combater o charlatanismo e o curandeirismo, restringindo as praticas religiosas afro-
brasileiras aquelas consideradas “n&o prejudiciais”.

Na Bahia, esse processo de criminalizagdo assumiu contornos especificos.
Salvador, centro histérico e cultural das religides afro-brasileiras, foi palco de
intensas acgdes repressivas. Os terreiros eram frequentemente alvo de batidas
policiais, denuncias e exigéncias burocraticas que dificultavam sua existéncia legal.

A atuacao das Delegacias de Costumes e da Policia Civil, aliada ao discurso
higienista e racista da época, contribuiu para marginalizar os saberes e praticas
religiosas afrodescendentes. Documentos como a Cartilha da Defensoria Publica da
Bahia de 2016 e o Estatuto da Igualdade Racial da Bahia (Lei n° 13.182/2014)
evidenciam a persisténcia dessa violéncia institucional e a mobilizacdo dos
movimentos negros e das liderangas religiosas na luta pelo reconhecimento dos
terreiros como espacgos de cultura, resisténcia e educagéo (Aguiar, 2025).

A criminalizacdo das religides de matriz africana no Brasil ndo se limita ao
campo juridico, mas se inscreve em uma logica mais ampla de apagamento cultural
e racial que estrutura a formagao histérica do pais. Como aponta Beatriz
Nascimento, a historia oficial brasileira foi escrita por maos brancas, a partir de uma
epistemologia que silencia os saberes, as praticas e as experiéncias negras,
relegando-as a marginalidade ou a criminalizagao (Nascimento, 2018, p. 45).

Nesse sentido, os povos de terreiro, especialmente na Bahia, tém
protagonizado uma resisténcia que ndo apenas preserva tradicbes ancestrais, mas

também reivindica o direito a memodria, a espiritualidade e a presenga negra nos
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espagos publicos. Coube portanto ao movimento negro tensionar os marcos da
historia oficial e impulsionar a construcao de politicas publicas voltadas a promocéao
da liberdade religiosa e ao enfrentamento do racismo religioso, reposicionando os
terreiros como territorios de saber, cultura e cidadania.

A atuacdo dos povos de terreiro, particularmente no contexto baiano, tem
desempenhado papel central na formulagéo de politicas publicas voltadas a garantia
da liberdade religiosa e ao enfrentamento do racismo religioso.

Essa resisténcia historica, articulada por liderangas religiosas, movimentos
negros e intelectuais negros, tem contribuido para o reconhecimento dos terreiros
como espacos de produgdo de saber, memoria e identidade, bem como para a
institucionalizacdo de mecanismos de protecdo contra a intolerancia religiosa
(Aguiar, 2025).

Conforme se verifica em Jocélio Teles dos Santos (2005), notadamente com a
abertura politica no final da década de 1980 o Estado é tomado como mediador das
divergéncias ideoldgicas internas aos movimentos negros, seja culturalista, ou
politico. Isto se mostrou latente com a criagdo dos Conselhos de Desenvolvimento
da Comunidade Negra (CDCN) na década posterior materializando uma atuagao
politica em defesa das religibes de matrizes africanas a partir do interior dos
espacos institucionais.

O CDCN passa a destacar nas pautas de suas sessdes entre 1992 e 1998 a
religiosidade afro-brasileira. “A estrutura simbdlica religiosa afro-baiana, portanto,
atravessa as discussdes e agdes politicas e fornece mais substrato a postura de
defesa da cultura baiana” (Santos, 2005, p. 209), adotando uma “defesa veemente
do candomblé”, elaborando projetos que impedissem a profanagdo de simbolos
desta religido em espacgos nas ruas da cidade do Salvador.

Em 2006, o Centro de Estudos Afro Orientais, da Universidade Federal da
Bahia, executou o Projeto de Regularizagdo Fundiaria dos Terreiros de Candomblé.
Com este projeto, o municipio de Salvador, por meio das Secretarias de Reparacgéo
e da Habitacdo “reconhecia as religibes de matrizes africanas como parte do
patrimdénio cultural-religioso de significativa influéncia na cidade do Salvador”. A

partir desta parceria, promoveu-se um “mapeamento detalhado dos terreiros para a
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elaboracao de politicas de preservacao e revitalizagdo ambiental, cultural e religiosa”
(Santos, 2008, p. 14).

Como resultado foram identificados 1.410 Terreiros. O relatério final indicou
também um crescimento do numero de terreiros a partir da segunda metade dos
anos 1970 com a extingao da obrigatoriedade de licengas pela Delegacia de Jogos e
Costumes para se realizar as celebragoes (Brasil, 1976)°.

O Mapeamento relatou a existéncia de conflitos de intoleréncia religiosa. Além
dos casos envolvendo moradores vizinhos aos terreiros (8,6%), 0s mais nhumerosos
se referiam aos atos de violéncia praticados pelos adeptos das igrejas evangélicas
Testemunhas de Jeova, Assembleia de Deus e, mais destacadamente a Igreja
Universal do Reino de Deus, do Bispo Edir Macedo (Santos, 2008).

Reproduz-se, a seguir, algumas das queixas dos integrantes dos terreiros,
transcritas no Mapeamento, que dao origem a compreensao das diversas formas de
violagdes de que sao vitimas, desde lesdes corporais, tentativas de homicidio, dano
ao patriménio, proselitismo, injurias, ameagas e invasoes:

“O terreiro foi apedrejado e algumas pessoas foram ofendidas verbalmente
ofendidas por este grupo religioso”. (l1é Axé lya Mass6 Oka — Terreiro Casa
Branca, Av. Vasco da Gama).

“Eles [os evangélicos foram para o terreiro tentar evangelizar as pessoas”
(l1é Axé la Midé — Federagéo).

“O vizinho tentou atropelar a mae de santo por conta das festas que
estavam sendo realizadas no terreiro” (11é Axé Omiji — Cajazeiras).

“Um gruo de evangélicos da Igreja Universal do Reino de Deus jogou sal,
enxofre e uma agua na porta do terreiro” (11& Axé Omin Eua — Praia Grande)
“Uma filha de santo da casa levou uma pedrada atingida por uma crianga
que era filha de um fiel de outra religiao” (Il&é Axé Oba Oy6 — Rio Vermelho)
(Santos, 2008, p. 20.)

Em 2012, a Secretaria de Promogéao da Igualdade Racial do Estado da Bahia
— SEPROMI, sob a gestdo do entdo secretario estadual Elias de Oliveira Sampaio,
deu continuidade ao Projeto de Mapeamento dos Terreiros no Territério do
Recdncavo e Baixo Sul, projeto este iniciado pela entdo secretaria estadual Luiza

Bairros (2011-2012), por meio do qual foram cadastrados 420 terreiros*.

3 Decreto estadual n® 25.095, de 15 de janeiro de 1976, no governo Roberto Santos. “Art. 1° Nao se
incluem, na previsao do item 27 da Tabela anexa a Lei 3.097, de 29 de dezembro de 1972 as
sociedades que pratiquem o culto afro-brasileiro como forma exterior da religido que professam, que
assim podem exercitar o seu culto independentemente de registro, pagamento de taxa ou obtencéo
de licenga junto a autoridades policiais”.

4 SECRETARIA DE PROMOGCAO DA IGUALDADE RACIAL — SEPROMI. Mapeamento dos Espagos
de Religides de Matrizes Africanas do Recéncavo. Salvador. 2012. Mapeamento realizado no
Territério do Baixo Sul, 2012.
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Neste territorio foram notificados casos de intolerancia religiosa contra as
religides de matrizes africanas, em sua maioria por evangélicos neopentecostais, em
que o modus operandi € semelhante. De acordo com o relatorio: “a pesquisa revelou
a existéncia de conflitos religiosos com a maior representagdo de agdes oriundas de
grupos neopentecostais, indicando que esse tipo de conflito presente em grandes
centros urbanos manifesta-se também nas pequenas cidades do interior baiano”
(SEPROMI, 2012, p. 23).

No municipio de Castro Alves, um integrante do Centro do Caboclo Tupi
declarou que “a Igreja Universal sai por ai desfazendo os ebds e isso € muito
complicado para a gente, pois vemos que ela € um Candomblé disfargado”. Em Cruz
das Almas, adepto do /lé Axé Uniré Femin, informou que “uma mulher foi para a
porta e ele teve que chamar a policia, devido a intolerancia religiosa”. Em Muritiba,
no /llé Axé Oya Ogum Nita, “alguns membros da igreja jogaram sal e 6leo no
babalorixa e no terreiro”, e, em Santo Amaro da Purificagdo, “uma mulher da Igreja
Universal retirou uma agua verde da bolsa e jogou em George, para, segundo ela,
retirar o deménio” segundo informante do /lé Axé Omi Arami Oxum (Aguiar, 2025).

Importa destacar que a perseguicao as religides de matrizes africanas nao é
exclusividade do segmento evangeélico neopentecostal, conforme vimos com o caso
de mae Judith, citado no inicio deste artigo. Tal se origina ja no periodo colonial
portugués, quando, nos trés primeiros séculos, manteve-se “0 modelo politico-
religioso em que o Trono de Portugal constituia uma verdadeira criagao divina, com
uma finalidade analoga de difusdo da fé catdlica” (Santos, 2019, p. 48).

Assim, restava a Igreja o seu papel de conversdo dos africanos ao
cristianismo e o controle social de sua inser¢ao na sociedade colonial. A subjugagao
dos corpos requeria o0 aniquilamento da alma pela aceitagdo da escravizagao, o que
implicava no abandono dos cultos considerados pagdos. A perambulagao
notadamente das mulheres negras nas ruas com seus COMErcios, a capoeira e,
principalmente, as manifestagdes afrorreligiosas materializavam o “atraso” e o
“primitivismo” (Santos, 2009).

No Recbncavo baiano, Edmar Ferreira dos Santos refere-se a “campanha
contra as praticas culturais e religiosas de matriz africana, em Cachoeira e

adjacéncias, organizada e liderada” pelos articulistas do jornal A Ordem, periédico
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de maior circulagdo no interior do Estado: “Destaca-se a oposi¢cdo candomblé e
feitico de um lado, e de outro, o progresso e a civilizagéo” (Santos, 2009, p. 29).
Entretanto, além de intelectuais, médicos e urbanistas e a imprensa, a policia
tera papel destacado na estigmatizagdo dos candomblés como simbolos de
primitivos e impediam a celebragao dos cultos, profanavam os espacos sagrados e

expunham os adeptos a situagdes vexatorias.

Sabemos que eram policiais aqueles que interrompiam as festas e
apreendiam os objetos de culto — sobretudo atabaques e adjas. Eram estes
que submetiam filhos e filhas de santo as procissdes de galhofa e a torturas
inominaveis em nome da ordem, da civilizagdo e dos bons costumes
(Rosério, 2019, p. 29).

O Estado, as religides cristds e os intelectuais corroboraram, ao longo dos
séculos, “o imaginario social desqualificador do negro e das suas religides e
ressignificagdes religiosas no Brasil’, tidas, em certo contexto como “primitivas,
arcaicas e destinadas ao desaparecimento” (Santos, 2019, p. 67) e, em um contexto
seguinte, a partir dos anos 1950 nas manifestagdes religiosas afro-brasileiras,
elemento de identificacido cultural com o ideario de nagao mestica.

Mas, longe de ter sido uma reviravolta unilateral, os adeptos das religides de
matrizes africanas foram interlocutores resistentes. Valeram-se dos instrumentos de
que dispunham, como vimos com mae Judith. Valeram-se do sistema de leis e de
Justica, “ora questionando o descumprimento constitucional, no que tange a
liberdade religiosa, ora cultivando aliangas politicas em prol de promulgacdes de leis
que se beneficiassem, como o projeto de lei contra a Lei do Siléncio” (Santos, 2019,
p. 38).

Alguns marcos legais, fruto das denuncias e mobilizagdes de intelectuais e
ativistas dos segmentos religiosos afro-brasileiro e da “negritude estatal”’, emergiram
para estruturar a acdo do Estado por meio da implementacdo de politicas publicas
voltadas para a protecao dos seus locais de culto e de seus rituais. Neste sentido, o
Estatuto da Igualdade Racial e de Combate a Intolerancia Religiosa do Estado da
Bahia, instituido pela Lei 13.182, de 6 de junho de 2014 normatizara o conceito de

intolerancia religiosa (artigo 22, inciso VII) como:

Toda distingdo, exclusdo, restricido ou preferéncia, incluindo-se qualquer
manifestacao individual, coletiva ou institucional, de contetdo depreciativo,
baseada em religido, concepgao religiosa, credo, profissdo de fé, culto,
praticas ou peculiaridades rituais ou liturgicas, e que provoque danos
morais, materiais ou imateriais, atente contra os simbolos e valores das
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religides afro-brasileiras, ou seja, capaz de fomentar &dio religioso ou
menosprezo as religides e seus adeptos (Bahia, 2014, s.p.).

Vale destacar o titulo dado ao Estatuto, no qual sobressai o sintagma
‘combate a intolerancia religiosa” e o final do dispositivo legal, que remete aos
atentados “contra os simbolos e valores das religides afro-brasileiras, ou seja, capaz
de fomentar édio religioso ou menosprezo as religides e seus adeptos” (Brasil, 2010,
s.p.).

Ademais, o Estatuto traz em como medida necessaria para o combate a tais
praticas: “coibir a utilizagdo dos meios de comunicagao social para a difusao de
proposi¢des, imagens ou abordagens que exponham pessoa ou grupo ao odio ou ao
desprezo por motivos fundados na religiosidade de matrizes africana” (Brasil, 2010,
S.p).

Esta normatizacdo direcionada reflete o fenbmeno de ascensdo do
movimento evangeélico neopentecostal no ultimo quartel do século XX e nas duas
primeiras décadas do XXI, em que muitas denominacgdes cristas cresceram fazendo
sistematica oposicao as religides de matrizes africanas. Santos (2019) traz em sua
obra exemplos das investidas iniciais do movimento neopentecostal, capitaneado, na
década de 1980, pela Igreja Universal do Reino de Deus - IURD — do bispo Edir
Macedo. Macedo escrevia artigos em jornais com o titulo de “Criangas sacrificadas
em terreiros”. Segundo o religioso, uso de “falcatruas e conchavos, para arruinar o
povo, sendo 0s mesmos responsaveis pela miséria e pela morte das criangas”. Num
outro artigo, denominado “Sé Cristo pode salvar os jovens”, os terreiros de macumba
seriam responsaveis pelos caminhos da marginalidade, da desgraga, da violéncia e
do crime (Santos, 2019, p. 122).

Vale destacar também a participagcdo dos lideres evangélicos na arena
politica nacional nas ultimas décadas, a ponto de constituirem, no Congresso
Nacional e nas Assembleias legislativas, sem prejuizo das Cémaras Municipais, de
uma frente parlamentar evangélica e suas implicagbes nesse processo proselitista e

demonizador das expressdes religiosas de matrizes africanas.

5 A Lei Federal n°® 12.288, de 20 de julho de 2010, instituiu o Estatuto da Igualdade Racial em ambito
nacional. No Titulo Il, Dos Direitos Fundamentais, o capitulo lll é dedicado ao direito a liberdade de
consciéncia e de crenga e ao livre exercicio dos cultos religiosos, focado nas religides de matrizes
africanas. Contudo, este diploma legal ndo traz uma definicdo do que seja intolerancia religiosa.
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As violéncias, material e simbodlica, em especial as lesbes corporais,
caracterizariam o comportamento extremista. Projeto de Lei, como o que determina
0 ensino obrigatorio do criacionismo cristdo no sistema de ensino; as estratégias
montadas para inviabilizar a aplicagdo da Lei 10.639/2003, que estabelece as
diretrizes e bases da educacao nacional, para incluirmos no curriculo oficial da Rede
de Ensino a obrigatoriedade da tematica Histéria e Cultura Afro-Brasileira; os
apedrejamentos de pessoas com indumentarias de religides de matrizes africanas e
os “pastores midiaticos, que desfrutam de grande espago em programas de radio e
TV e fazem de sua intolerancia religiosa meio de promogao prépria e de suas
igrejas” (Cunha; Lopes; Lui, 2017, p. 115), induzindo seus seguidores ao o&dio
religioso seriam exemplos de comportamentos extremistas.

A relagao entre religido e politica se volta mais uma vez contra as religides
afro-brasileiras em um contexto, paradoxalmente, de conquistas de direitos, dadas
as vinculagdes de seus adeptos ao movimento negro estatal. Segundo Nogueira
(2020, p. 41):

A demonizacdo das (Comunidades de Tradicionais de Terreiro) - CTTro, um
projeto de poder fortaleceu-se e a intolerancia religiosa tornou-se
igualmente esse lugar de pseudo herdis salvadores do Brasil contra vildes
responsaveis por todos os males da sociedade e da alma humana. O
proselitismo religioso e eleitoral misturou-se de modo que nao se sabe mais
0 que é religido e o que é politica.

Entre tais direitos, podemos citar o reconhecimento do status juridico das
comunidades de adeptos das religibes de matrizes africanas denominados, a partir
de entdo, como povos e comunidades de terreiro/povos e comunidades de matriz
africana, nos termos do Decreto n° 6.040, de 7 de fevereiro de 2007, que instituiu a
Politica Nacional de Desenvolvimento Sustentavel dos Povos e Comunidades
Tradicionais. Disposto no artigo 3°, inciso |, Povos e Comunidades Tradicionais sao

definidos como:

Grupos culturalmente diferenciados e que se reconhecem como tais, que
possuem formas proprias de organizagdo social, que ocupam e usam
territérios e recursos naturais como condigao para sua reprodugao cultural,
social, religiosa, ancestral e econdmica, utilizando conhecimentos,
inovagdes e praticas gerados e transmitidos pela tradigado (Brasil, 2007).
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Na Nota Técnica n° 06/2018°, expedida pela 62 Camara de Coordenacgéo e
Revisdo para Populagdes Indigenas e Comunidades Tradicionais, o Ministério
Publico Federal opinou pela constitucionalidade do Decreto, fundamentando-se nos
dispositivos constitucionais dos artigos 215 e 216 relativos as garantias a todos os
brasileiros do pleno exercicio dos direitos culturais e acesso as fontes da cultura
nacional, bem como do apoio, incentivo, valorizagao, difusdo das manifestacoes
culturais do pais, com especial protecdo aquelas dos indigenas e afro-brasileiras, e
das de outros grupos participantes do processo civilizatério nacional. Ademais, a
Carta de Direitos constituiu os bens de natureza material e imaterial como patriménio
cultural brasileiro.

Ainda segundo a Nota Técnica - MPF 06/2018-6, a constitucionalidade do
decreto 6.040/2007 se assentaria na incorporagdo pelo ordenamento juridico
brasileiro’, por meio do Decreto n° 5.051, de 19 de abril de 2004 da Convencao 169
da Organizacgéao Internacional do Trabalho (Conveng¢do 169-OIT), funcionando como
dispositivo regulamentador das obriga¢des internacionalmente assumidas pelo
Estado Brasileiro.

O que importa destacar aqui € o tratamento dispensado pelo Estado brasileiro
as violagdes que sofrem os povos de terreiros. Mas, vale adiantar que, embora a
legislacdo do pais dispense tratamento individualizado aos casos de violagdes, ou
quando estas ocorrem no territério da comunidade de matrizes africanas, sua
abordagem juridica manuseia mecanismos proprios do direito civil, do direito a
propriedade, carece o ordenamento juridico nacional de legislagdo especial para
povos e comunidades tradicionais quando da violagao de seus direitos territoriais e

simbdlicos.

6 A constitucionalidade foi questionada por meio de Oficio n°® 239/2018-CNA, dirigido a Presidéncia
da Republica pelo Presidente da Confederagdo Nacional da Agricultura e Pecuaria do Brasil — CNA,
Jodo Martins da Silva Junior e pela presidente da Frente Parlamentar da Agropecuaria — FPA, a
Deputada Federal Tereza Cristina (DEM-MS), sob a alegagdo de que o referido instrumento
normativo “contém vicios de inconstitucionalidade formal, que comprometem sua validade e
desautorizam sua permanéncia no ordenamento juridico brasileiro”, e de que o decreto deixa
“‘margem a varias interpretagbes que estimulam e culminam em atos que afrontam a ordem e a
seguranga, além de violarem a garantia constitucional de prote¢do a propriedade privada e a
dignidade humana, imputando aos proprietarios rurais a perda de suas terras, de suas produgdes e
de seu sustento familiar.” NOTA TECNICA n° 06/2018-6CCR. Disponivel em
https://www.mpf.mp.br/pgr/documentos/nota-tecnica-decreto-6040.

7 O Decreto 6.040/2007 foi incorporado ao ordenamento patrio por meio da edicdo do Decreto
Legislativo n° 143, de 20 de junho de 2002, posteriormente, pelo Decreto n° 5.051, de 19 de abril de
2004, de lavra do Executivo, hoje regulado pelo Decreto 10.088, de 5 de novembro de 2019, que
consolidou todas as Convengdes da OIT ratificadas pelo pais.
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A Constituicao de 1988 garante expressamente em seu artigo 5°, inciso VI, a
liberdade de crenca elevada a categoria de direito fundamental. Tal significa ndo
apenas como direito de acreditar no que lhe convier e de ndo possuir crenga
alguma, mas também numa perspectiva de que cada individuo pode professar a sua
fé e de té-la protegida, dentro dos parametros legais, por meio de protegcdo aos
templos e cultos que dela emanarem. O texto constitucional afirma que “é inviolavel
a liberdade de consciéncia e de crenga, sendo assegurado o livre exercicio dos
cultos religiosos e garantida, na forma da lei, a prote¢gao aos locais de culto e as
suas liturgias” (Brasil, 1988, s.p.).

A discriminacdo costuma envolver uma institucionalizagdo da intolerancia,
levada a cabo pelo Estado ou por seus representantes em diferentes niveis, com
maus-tratos enraizados em ambito legal e de costumes a grupos individuais,
incluindo comunidades religiosas. Nos casos das violéncias praticadas contra as
religibes de origens africanas no Brasil, o componente nuclear desse tipo de
violéncia contra as comunidades tradicionais de terreiros é o racismo. Sobretudo, a
especificidade da experiéncia de uma violéncia perpetrada contra as religides de
matrizes africanas, que tem no racismo seu sustentaculo de legitimacao e de acao
destruidora. E no racismo que estd o componente nuclear das diversas formas de
violéncia contra as CTTs (Nogueira, 2020).

Na perspectiva da politica publica de combate ao racismo, o termo
intolerancia religiosa que é utilizado, dando a impressdo de certa laicidade, no
entanto, é fundamental entender que se trata de racismo, racismo religioso, pois a
violéncia racial € praticada por conta da negacao a forma simbdlica e semantica de
existir, de ser e de estar no mundo, e neste caso o racismo atinge explicita ou
implicitamente a dimensao mais importante de uma pessoa e de uma coletividade

sua propria humanidade.

2.2. A INFLUENCIA DOS POVOS DE TERREIRO NA FORMULAGAO DE
POLITICAS PUBLICAS DE ENFRENTAMENTO AO RACISMO RELIGIOSO:

A represséo historica as religides de matriz africana no Brasil foi sustentada

por dispositivos legais e discursos institucionalizados que associavam os cultos afro-
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brasileiros a supersticao, charlatanismo e desordem social. Desde o Cdédigo Penal
de 1890 até as exigéncias burocraticas do século XX, os terreiros foram alvo de
criminalizacao e vigilancia, evidenciando a permanéncia do racismo religioso mesmo
apos a promulgagao da Constituicao de 1988 (Maggie, 1992; Silva Junior, 2025).

Nesse cenario, os povos de terreiro tém desempenhado papel central na
resisténcia e na construgcdo de politicas publicas voltadas a protecéo da liberdade
religiosa. A XXl Caminhada pela paz, pela vida e contra o Racismo Religioso,
realizada em 2025 no Engenho Velho da Federagdo, € um exemplo emblematico
dessa mobilizagdo. Organizada por terreiros tradicionais como Bogum, Casa Branca,
Gantois, Casa de Oxumaré, a caminhada articula espiritualidade e acao politica,
denunciando a violéncia religiosa e reivindicando o reconhecimento institucional das
religides afro-brasileiras.

Essas mobilizagbdes dialogam com avangos legislativos como o Estatuto da
Igualdade Racial (Lei n°® 12.288/2010), que reconhece os terreiros como espagos de
referéncia cultural e prevé acgbes afirmativas para combater o racismo religioso.
Outro marco é o Dia Nacional de Combate a Intolerancia Religiosa, celebrado em 21
de janeiro, instituido em memadria de Mae Gilda de Ogum, vitima de intolerancia em
1999. A data tornou-se simbolo da luta por justica e liberdade de culto, sendo
incorporada ao calendario oficial em diversos estados e municipios (Nogueira, 2020;
SEPROMI, 2012).

Durante as celebragdes do Dia Nacional de Combate a Intolerancia Religiosa
em 21 de janeiro de 2025, Mae Jaciara concedeu um depoimento marcante a
imprensa, reforcando o legado de sua méae, Mae Gilda, e a importancia da luta dos
povos de terreiro: “Falar de racismo e de intolerdncia religiosa é a mesma pauta.
Né&o da para dissociar uma coisa da outra. O que atinge o0s terreiros € 0 mesmo que
atinge 0s corpos negros na rua, nas escolas, nos hospitais” (Jaciara Ribeiro, 2025).

Como yalorixa do 1lé Axé Abassa de Ogum, Mé&e Jaciara tem sido uma das
principais vozes na articulagdo de politicas publicas voltadas a protecdo das
religides afro-brasileiras. Seu depoimento reforga que o enfrentamento a intolerancia
religiosa ndo pode ser tratado como um fendmeno isolado, mas como parte do

racismo estrutural que atravessa a sociedade brasileira.
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Ela também destacou que a oficializagao do 21 de janeiro como Dia Nacional
de Combate a Intoleréncia Religiosa, em memoria de sua mée, foi uma conquista
dos movimentos de terreiro e representa um marco na luta por reconhecimento e
reparagao. A data, segundo Jaciara, deve ser usada para fortalecer agdes
educativas, juridicas e culturais que garantam o respeito a diversidade religiosa e a
liberdade de culto.

Além da caminhada, iniciativas como a Frente Makota Valdina e o Egbé Ebo
Coletivo tém ampliado o debate sobre racismo religioso em espacgos institucionais e
legislativos. A Frente atua na articulagcdo politica e na defesa dos direitos das
comunidades tradicionais, enquanto o Egbé Ebo promove formagao politica e
cultural entre jovens de religibes de matrizes africana, fortalecendo redes de
resisténcia e ocupagao de espagos de decisao.

O protagonismo das casas de terreiro também se expressa na construcao de
aliancas interconfessionais. A presenga de representantes de outras tradicbes
religiosas, como igrejas cristds progressistas e movimentos inter-religiosos, nas
caminhadas e féruns, demonstra que o enfrentamento ao édio religioso € uma causa
transversal, que exige pactos amplos em defesa da democracia e dos direitos
humanos.

Essas articulacbes tém contribuido para a formulacdo de politicas publicas
como o mapeamento e tombamento de espagos sagrados, a criacédo de delegacia
especializada em crimes de intolerancia religiosa e a inclusdo do tema nos curriculos
escolares. Ao transformar dor em mobilizagdo e a espiritualidade em acéao politica,
os povos de terreiro reafirmam seu papel como agentes histéricos na luta contra o

racismo religioso e pela construgdo de uma sociedade plural e justa.

3. CONSIDERAGOES FINAIS

Ao refletir sobre os mecanismos de producéo e enfrentamento das violéncias
motivadas por crenga, € imprescindivel distinguir entre intoleréncia religiosa e
racismo religioso, conceitos frequentemente utilizados de forma indistinta no debate
publico. A intolerancia religiosa, de carater mais genérico, refere-se a hostilidade ou
desrespeito diante da fé alheia, podendo atingir qualquer tradicdo espiritual. Ja o

racismo religioso, por sua vez, expressa uma dimensdo estrutural do racismo,
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enraizada no processo histérico de escravizagdo e na negacado das cosmologias
africanas no Brasil. Esse fenbmeno atinge, de modo sistematico, as religides de
matrizes africana, evidenciando que o odio religioso no pais ndo € neutro: ele é
racializado.

O uso indiscriminado do termo “intolerancia religiosa” tende a suavizar o
carater histérico e politico dessas violéncias, transformando crimes racistas em
simples divergéncias de fé. Nesse sentido, reconhecer o racismo religioso como
uma categoria analitica e juridica prépria € um passo fundamental para compreender
a intersecgao entre racga, religiao e poder no territorio brasileiro - especialmente na
Bahia, estado que carrega em sua composigdo social a presenga negra mais
expressiva do pais e um patrimbnio civilizatorio profundamente vinculado as
tradicoes afro-brasileiras.

Um marco emblematico dessa discussao é o caso de Mae Gilda do Terreiro
llé Axé Abassa de Ogum, ialorixa de Salvador que, em 2000, foi vitima de um ato de
violéncia simbdlica e institucional praticado pela Igreja Universal do Reino de Deus
(IURD). A publicagdo de uma matéria difamatéria que associava o candomblé a
pratica de charlatanismo desencadeou uma sequéncia de ataques que culminaram
na morte de Mae Gilda, vitima de um infarto provocado pelo abalo emocional. Sua
trajetéria e sua morte tornaram-se simbolos de resisténcia, inspirando a criagdo do
Dia Nacional de Combate a Intolerancia Religiosa (Lei n® 11.635/2007), sancionada
durante o governo do presidente Luiz Inacio Lula da Silva.

Mais de duas décadas apOs esse episodio, a criagcdo da Delegacia
Especializada no Combate ao Racismo e a Intolerancia Religiosa (DECRIN) no
estado da Bahia representa um avanco histérico e institucional no campo das
politicas publicas.

A DECRIN nasce como resposta concreta as lutas empreendidas por
movimentos negros e religiosos, reafirmando o compromisso do Estado com o
enfrentamento das desigualdades raciais e das violéncias religiosas. Sua criagao
nao apenas amplia o acesso a justica para vitimas de discriminagao, mas também
consolida outro paradigma de seguranga como politica publica, voltada a protecéo

das expressdes culturais afro-brasileiras.
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Portanto, ao reconhecer o racismo religioso como fenbmeno estruturante das
violéncias no Brasil contemporaneo, reafirma-se que o combate a essas praticas
exige mais do que tolerancia: exige reparagao, reconhecimento e politicas publicas
comprometidas com a transformagao das estruturas que perpetuam a excluséo.

A Bahia, ao institucionalizar a DECRIN e assumir protagonismo nesse debate,
inscreve-se como territdério de resisténcia e reconstrugdo da dignidade negra,
reafirmando o legado de Méae Gilda e de tantas outras liderangas religiosas que

fizeram de sua fé um ato politico de existéncia e liberdade.
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