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Resumo: Este relato discute as identidades indigenas em contextos urbanos,
com foco nos processos de retomada de ancestralidade e na disputa por
reconhecimento. Argumenta-se que a presenga indigena na cidade ndo
representa a auséncia de territério ou a perda de continuidade cultural, mas
uma forma de existéncia atravessada por deslocamentos histéricos, violéncias
e estratégias de reexisténcia. A partir de uma abordagem critica, o texto
analisa como o imagindrio social frequentemente submete indigenas urbanos
a regimes de suspeigdo, exigindo “provas” de autenticidade baseadas em
esteredtipos de aparéncia, idioma, praticas culturais e localizagdo, o que
produz silenciamentos e apagamentos. Em contraponto, sustenta-se que a
retomada de ancestralidade nédo se reduz a um gesto individual ou simbélico:
ela envolve meméria coletiva, redes de pertencimento, vinculos comunitarios,
praticas culturais e responsabilidades compartilhadas. O artigo propode
compreender a cidade como espago de produgdo de territérios do
pertencimento, nos quais identidades sdo afirmadas, cosmologias sdo
atualizadas e formas de resisténcia cultural séo articuladas. Ao dialogar com
a perspectiva dos “territérios do bem viver”, a reflexdo evidencia que a
ancestralidade opera como pratica viva e como fundamento de pertenca,
permitindo enfrentar narrativas que restringem a indigeneidade a um modelo
anico e fixo e afirmando sua pluralidade na contemporaneidade.

Palavras-chave: (1) Indigenas urbanos; (2) Retomada; (8) Ancestralidade; (4)
Pertenca; (5) Reconhecimento.

Abstract: This report examines Indigenous identities in urban contexts,
focusing on processes of ancestral reclamation and the struggle for
recognition. It argues that Indigenous presence in the city does not signal an
absence of territory or a loss of cultural continuity, but rather a mode of
existence shaped by historical displacement, violence, and strategies of re-
existence. From a critical perspective, the text analyzes how dominant social
imaginaries often subject urban Indigenous people to regimes of suspicion,
demanding “proof” of authenticity based on stereotypes of appearance,
language, cultural practices, and location, which produces silencing and


https://orcid.org/0009-0005-9370-8597
https://doi.org/10.5281/zenodo.20171847

Letramento SocioAmbiental, Atibaia, 4 (1): 386-398, 2026

erasure. In contrast, it contends that ancestral reclamation cannot be
reduced to an individual or merely symbolic gesture: it involves collective
memory, networks of belonging, community ties, cultural practices, and shared
responsibilities. The article proposes understanding the city as a space where
territories of belonging are produced, in which identities are affirmed,
cosmologies are renewed, and forms of cultural resistance are articulated. In
dialogue with the perspective of the “territories of Buen Vivir,” the reflection
highlights that ancestry operates as a living practice and as a foundation of
belonging, enabling the contestation of narratives that confine Indigeneity to
a single, fixed model and affirming its plurality in contemporary life.

Keywords: (1) Urban Indigenous peoples; (2) Reclamation; (8) Ancestry; (4)
Belonging; (5) Recognition.
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Introdugdo

Hd& uma pergunta que acompanha, com insisténcia, muitas experiéncias
indigenas em contextos urbanos:

— “Vocé é indigena mesmo?”

As vezes ela aparece como curiosidade, ds vezes como ironia, ds vezes
como acusag¢do. Em qualquer caso, seu efeito tende a ser o mesmo. Ela
desloca a identidade para o lugar da prova e transforma o pertencimento
em teste. Quem pergunta assume, mesmo sem dizer, a posigdo de quem pode
autorizar. Quem responde é empurrado para o papel de justificativa
permanente.

Essa légica nasce de uma imagem estreita do que seria “ser indigena”.
Uma imagem que associa indigeneidade a um cendrio dnico, frequentemente
idealizado:

e territorio distante;

e vida sem circulacéo;

e cultura entendida como tradigdo fixa, e

e sinais visiveis que correspondam ao retrato esperado.

Quando a vida real ndo coincide com essa fotografia, a identidade é
tratada como suspeita. E quando a suspeita vira regra social, ela produz
apagamento. Apaga histérias, apaga vinculos, apaga existéncias que ndo
cabem no molde.

Uma forma persistente de alimentar essa suspeita é o bindrio “aldeia
versus cidade”. De um lado, a aldeia aparece como espago exclusivo da
autenticidade. De outro, a cidade aparece como prova de perda. Esse
binario ndo descreve trajetérias reais e reduz a indigeneidade a uma
imagem congelada (HALL 1996; CUNHA 2009).

A experiéncia indigena contempordanea inclui migragées por:

e trabalho;

e salde e educagdo;

e conflitos e pressdes territoriais;

e mobilidade entre cidade e aldeias, e

e permanéncias em dreas que se urbanizaram ao redor de
territorios origindrios (SOUZA 2025; PEREIRA 2023).

Em estudos sobre grupos especificos, aparecem processos de
subjetivacdo atravessados pela cidade (BORGES & ZOPPI-FONTANA 2013;
OLIVEIRA 2014) e tensdes ligadas a afirmagdo étnica em contextos urbanos
(VIEIRA & NAGLIS 2023).
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Souza (2025) formula de modo direto: reduzir povos indigenas a
comunidades “necessariamente” isoladas, rurais ou florestais ignora a
presenca de sujeitos que interagem com o urbano e vivem em dreas de
fronteira, e isso ndo implica “deixar de ser indigena”, mas ressignificar
modos de ser e conviver no espago (SOUZA 2025).

Duas chaves conceituais ajudam a sustentar esse ponto sem cair em
relativismo. Primeiro, identidade como processo: identidades séo
construidas historicamente e se reorganizam em disputas de representagdo
e poder (HALL 1996). Segundo, etnicidade como fronteira relacional: grupos
étnicos se sustentam por fronteiras e critérios de pertencimento que se
atualizam no contato, e ndo por um pacote fixo de “tracos culturais puros”
(BARTH 1969). Com isso, a pergunta muda de lugar. N&o é a cidade que apaga
por definicdo. O apagamento é produzido por mecanismos sociais e
institucionais que tentam impor um modelo Unico de indigeneidade.

Se o par binario aldeia versus cidade nédo da conta da realidade, por
que a suspeita persiste? Porque ela é sustentada por “provas” que
organizam quem é reconhecido e quem é mantido sob verificagao.

Apagamento e “provas” de autenticidade: como a suspeita funciona

Se indigenas urbanos existem, por que ainda precisam provar que
existem? Porque o reconhecimento, em sociedades atravessadas por
colonialidade, ndo é distribuido de forma neutra. Ele é condicionado por
esteredtipos. O apagamento urbano opera, muitas vezes, como um tribunal
informal da autenticidade. Ndo se trata apenas de desconhecimento. Trata-
se de uma desigualdade cotidiana: alguns grupos s@o reconhecidos como
legitimos sem esforgo; outros precisam demonstrar, repetir, convencer.

Souza (2025) observa que padrdes de representacdo na sociedade
hegeménica e também em ambientes institucionalizados sdo atravessados
por preconceitos, esterettipos e desinformagdo. Ele registra, inclusive,
falas tipicas do senso comum que condensam essa violéncia simbdlica: “quer
ser indio, vai morar na Amazénia”, “é facil usar um cocar e dizer que é indio”.
Essas frases ndo sdo neutras. Elas delimitam o que conta como indigena “de
verdade” e empurram para fora quem néo se encaixa.

Nancy Fraser (2000) ajuda a nomear esse mecanismo ao propor que
injusticas de reconhecimento sdo injusticas de status: padrdes sociais
institucionalizados desvalorizam certos sujeitos e limitam sua participagdo
paritdaria. Em outras palavras, a suspeita ndo é sé incémoda. Ela organiza
hierarquias. A literatura descreve essa logica como invisibilidade e
questionamento sistemdatico, especialmente quando a pessoa nédo
corresponde ao esteredtipo do “indigena esperado” (VIEIRA & NAGLIS 2023;
NASCIUTTI 2022). Nesse tribunal, quatro “provas” aparecem com frequéncia.

A primeira prova é corporal. Espera-se que o corpo confirme um
esteredtipo. Tragos fenotipicos, cabelo, roupa, modo de falar e gestos viram
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sinais de autenticidade. Se ndo confirmam, vem a suspeita. Esse mecanismo
converte pessoas em evidéncias e reduz a indigeneidade a uma estética.
Humilhagoes e desqualificagdes com base em aparéncia fisica e marcadores
corporais aparecem como experiéncia recorrente em trajetodrias urbanas,
associadas a vergonha e ao sentimento de inferiorizagdo (NASCIUTTI 2022;
VIEIRA & NAGLIS 2023).

A segunda prova ¢ territorial, mas em sentido estreito: “se mora na
cidade, entdo nédo é indigena”. O territério é reduzido a enderego. Com isso,
apaga-se a dimensdo relacional do territério, que envolve memoria,
circulagdo, parentesco e responsabilidade. O discurso “indigena de verdade
estd no mato” opera como expulsdo simbdlica do indigena do espago urbano
e como negagdo de uma indigeneidade urbana legitima (SOUZA 2025; VIEIRA
& NAGLIS 2023).

A terceira prova é linguistica: se ndo fala, ndo é. Essa exigéncia
desconsidera  histérias de  violéncia  linguistica,  escolarizagdo
assimilacionista e proibi¢gdes que marcaram trajetérias indigenas. Em muitos
casos, a escola aparece como espago de reproducgdo de esteredtipos e de
pressdo para ocultar a identidade, sobretudo na infancia (VIANA DE
ALMEIDA 2022).

A quarta prova recai sobre a cultura, exigida como performance
publica. Rituais, grafismos, objetos, cantos e modos de vestir sdo cobrados
como sinais imediatos, fora de contexto. A vida vira espetdculo sob
demanda. Isso reforca o que Cunha (2009) critica: tratar “cultura” como
objeto congelado e administravel, em vez de reconhecer processos e
transformacgdes.

Essas provas produzem um efeito pratico: a supressdo cultural como
autoprotecdo. A pessoa aprende que afirmar pode custar caro, e o siléncio
vira uma tatica de sobrevivéncia (NASCIUTTI 2022; VIANA DE ALMEIDA 2022).
O apagamento, entdo, ndo é auséncia de visibilidade. E visibilidade sob
condigdo. Quando a suspeita se repete no cotidiano, ela ndo s6 nega o
reconhecimento. Ela ensina vergonha e produz estratégias de sobrevivéncia.

Preconceito, vergonha e identidades impostas:
estratégia de sobrevivéncia

O preconceito contra indigenas na cidade ndo aparece apenas como
insulto direto. Ele costuma atuar como um sistema de pequenas violéncias
repetidas: piadas, olhares, davidas, apelidos, comentarios sobre “lugar de
indigena”, e um roteiro de suspeita que transforma a presenga indigena em
algo “fora do lugar” (VIEIRA & NAGLIS 2023; NASCIUTTI 2022). Quando isso
se repete desde cedo, a cidade vai ensinando um tipo de autoprotegdo:
esconder, desviar, minimizar. Em contextos educacionais, ha registros de
criangas indigenas que negam sua identidade como mecanismo de defesa
diante de tratamento hostil e esteredtipos reforgados na escola (VIANA DE
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ALMEIDA 2022). Esse movimento ndo revela auséncia de pertenga. Revela a
pressdo para sobreviver em ambientes onde a identidade & motivo de
chacota.

Uma face concreta desse processo é a atribuicdo de identidades
“alternativas” por parte do olhar urbano. Em muitos relatos, pessoas
indigenas com certos tragos corporais passam a ser lidas como “japa”,
“japonés” ou “koreano”, recebendo uma identidade “amarela” como forma
de deslocar o estigma associado ao termo “indigena”. Isso pode funcionar
como insulto, brincadeira ou classificagdo automdatica, mas frequentemente
carrega o mesmo efeito: apagar a indigeneidade e substitui-la por uma
categoria percebida como mais “aceitavel” ao imaginario urbano.

Em trabalhos académicos sobre escola e relagdes étnico-raciais,
aparece o relato de um aluno apelidado de “Japa” por causa do formato dos
olhos, e a autora observa como esse tipo de apelido circula no cotidiano
escolar e pode ser naturalizado, inclusive quando o estudante
“aparentemente ndo se incomodava com o apelido”, o que evidencia como o
siléncio pode operar como estratégia em ambiente hostil (SILVEIRA 2016).
Outro trabalho registra a situagdo de um aluno que aceita o apelido “Japa”
sem contestar sua origem, reforgcando que a negociagdo identitaria em
contextos de preconceito pode incluir acomodagdo e invisibilidade como
formas de sobrevivéncia (GOMES 2018).

A dissertacdo de Souza (2025) reforca esse ponto ao observar que,
nas grandes cidades, mesmo em contextos de revitalizagdo da etnicidade
entre migrantes que se encontram em atividades culturais e festivas, muitos
negam sua identidade como estratégia para sofrer menos preconceitos e
tendem a esconder caracteristicas associadas a “indianidade” para reduzir
exposicdo A violéncia racista (SOUZA 2025). Esse esconder tem custo
emocional. Estudos sobre trajetéorias urbanas descrevem vergonha,
humilhagdo e ndo pertencimento como efeitos recorrentes do apagamento
cotidiano (NASCIUTTI 2022; VIEIRA & NAGLIS 2023).

Como autor, reconheco essa dindmica como parte da minha prépria
trajetoéria. Quando crianga, fui chamado muitas vezes de “japa” na escola.
Eu aceitei esse rotulo porque eu sentia vergonha de ser chamado de
indigena, ja que “indigena” era usado como motivo de piadas e chacotas.
Essa escolha néo era liberdade. Era defesa.

Anos depois, ja& adulto, eu estava em um restaurante considerado
requintado quando um gargom me chamou de “japa”. Eu perguntei por que
ele me chamava assim e completei: “eu sou indigena”. O gargom ficou
desconcertado e disse algo que revela a estrutura do preconceito: que néo
se espera que indigenas frequentem certos lugares. A frase expde o que
estd em disputa no urbano. Néo é apenas nome ou aparéncia. E o direito de
existir e circular sem que a presencga indigena seja tratada como erro,
excegdo ou invasdo.
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Por isso, falar de indigenas urbanos exige nomear o preconceito como
parte do mecanismo de apagamento. A vergonha e a invisibilidade néo sdo
“escolhas individuais”, mas respostas sociais a ambientes que punem a
afirmagdo identitaria. Quando alguém assume o rétulo de “japa” ou
“koreano” para evitar violéncia, o que aparece é a eficdcia do racismo: ele
reorganiza o modo como a pessoa se apresenta para caber, mesmo que isso
custe siléncio e apagamento. Se a vergonha é ensinada, ela também pode
ser desfeita. E nesse ponto que entra a retomada de ancestralidade como
reconstrucdo do vinculo e ruptura do siléncio.

Retomada de ancestralidade:
da vergonha aprendida ao vinculo reconstruido

As consideragbes anteriores mostraram como o preconceito urbano
cria um aprendizado de vergonha e invisibilidade. Esse aprendizado nédo é
“decisdo individual”. Ele nasce de um ambiente que pune a afirmacgédo
indigena com piadas, suspeitas, insultos e expectativas de autenticidade. Em
muitos casos, a resposta imediata é sobreviver com siléncio. O custo, porém,
é alto: é viver com a sensacdo de que o proprio pertencimento precisa ser
escondido para néo virar alvo (NASCIUTTI 2022; VIANA DE ALMEIDA 2022;
VIEIRA & NAGLIS 2023).

E nesse cendrio que a retomada de ancestralidade precisa ser
entendida como mais do que uma palavea bonita. Retomada, aqui, é
reconstrugdo do vinculo. £ a passagem do “ndo aparegca” para o “posso
existir com o meu nome”. Ela ndo € um gesto puramente intimo, nem se reduz
a simbolos. Ela se sustenta em trés movimentos que se reforgcam mutuamente.

Primeiro, reativar meméria e nomear o que foi silenciado. Retomar néo
¢ apenas lembrar. E reorganizar narrativas interrompidas ou
desautorizadas. Isso inclui reconhecer que o silenciamento tem histéria,
racismo, tutela, violéncia, e que parte do apagamento também acontece
“por dentro”, quando a vergonha foi ensinada e internalizada. A retomada,
entdo, é também um ato de autoria: voltar a narrar, com palavras préprias,
O que se € e o que se vive (HALL 1996; CUNHA 20009).

Segundo, refazer redes de pertencimento. A suspeita urbana tenta
reduzir identidade a um sinal individual que pode ser auditado. A retomada
vai na diregdo oposta: pertencimento é relagdo. £ parentesco, aliangas,
coletivos, encontros, reconhecimento mituo. Em termos antropolégicos, isso
ajuda a evitar a armadilha do “pacote cultural puro™: o que sustenta grupos
ndo é imobilidade, mas fronteiras e critérios de pertencimento que se
atualizam no contato (BARTH 19609).

Terceiro, voltar a prdatica, ndo como espetdculo, mas como cotidiano.
No tribunal da autenticidade, cultura vira performance sob demanda. Na
retomada, cultura volta a ser prdatica vivida: modos de cuidado, educacgéo,
celebragao, espiritualidade, alimentagdo, linguagem, estética, criagdo. Em
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contextos urbanos, isso implica adaptagcdo sem que adaptagdo seja lida
como perda. A literatura sobre indigenas urbanos mostra exatamente essa
dindmica: rituais em espagos urbanos, instituicées de transmissdo cultural,
redes de apoio e invengdes contempordneas como uso de midias e linguagens
urbanas para afirmar pertenca (BRANQUINHO & OLIVEIRA JR 2020; CORREA
et al. 2021; VIEIRA & NAGLIS 2023).

Nesse ponto, a contribuigdo de autores indigenas da estrutura ao
argumento. Krenak (2019) recoloca o vinculo com a Terra e com a vida como
questdo existencial, ndo como ornamento. Kopenawa & Albert (2015) lembram
que cosmologias ndo sdo “folclore”, mas uma forma de orientar a relagdo
com o mundo. Essas vozes ajudam a deslocar a pergunta que o urbano impée
("“prova que é7) para uma pergunta mais justa (“que vinculos e
responsabilidades sustentam essa pertenca?”). Retomada, porém, néo
termina no intimo. Em algum momento ela encontra o mundo de fora. E ¢ ai
que a afirmagédo publica se torna um passo decisivo.

Assumir-se indigena na cidade:
da retomada interna a afirmagdo piblica

H4 um momento em que a retomada deixa de ser apenas vinculo
reconstruido por dentro e passa a ser presenca do lado de fora. Ndo como
andncio, nem como performance, mas como um gesto simples que muda a
relagdo com o espago: dizer “eu sou indigena” sem pedir licenga para existir.
A cidade, porém, ndo recebe esse gesto de maneira neutra. Ela responde
com o que ja estava armado: a suspeita, a piada, o apelido, a pergunta que
exige prova. E é ai que a afirmagdo identitaria revela sua dimensédo
concreta. Ela ndo acontece em um plano ideal. Ela acontece em ambientes
onde o preconceito jd ensinou a ocultagdo como defesa e onde, muitas vezes,
o siléncio foi aprendido como modo de sobreviver (MASCIUTTI 2022; VIANA
DE ALMEIDA 2022).

Assumir-se indigena no urbano, portanto, ndo é um “ato de coragem”
abstrato. £ uma negociagdo continua com o risco. Em certos espagos,
afirmar pode significar disputar o préprio direito de circular. O episddio do
restaurante, em que a surpresa do gargom expde a expectativa de que
indigenas ndo frequentem “certos lugares”, mostra como a cidade distribui
pertencimento de forma desigual. Ndo é apenas uma questdo de identidade
pessoal. £ uma regra social sobre quem pode ocupar determinados
ambientes sem ser tratado como excegdo.

Por isso, a afirmagdo publica ndo é sobre convencer o outro. £ sobre
recusar o tribunal da autenticidade. £ sobre ndo aceitar que o
reconhecimento dependa de caber no esteredtipo, ou de entregar uma
explicagdo completa de si. O reconhecimento, afinal, néo deveria ser favor
nem concessdo. Quando ele é condicionado por suspeita, vira hierarquia de
status, e ndo convivéncia (FRASER 2000; TAYLOR 1994). A pergunta “vocé é
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indigena mesmo?” pode até parecer pequena, mas ela organiza lugares:
quem pergunta se coloca como arbitro; quem responde é empurrado para a
prova.

Esse ponto fica ainda mais sensivel quando a afirmagdo acontece em
espacgos profissionais. Porque, no trabalho, a identidade pode ser acolhida
como imagem e recusada como poder. E ali que a afirmagdo corre o risco
de ser transformada em vitrine e em uma armadilha da “diversidade” quando
ela vira ferramenta institucional, e ndo reconhecimento real.

Identidade, orgulho, limites:
a armadilha da “diversidade vitrine”

A afirmagdo indigena em ambientes profissionais abre possibilidades,
mas também riscos. Um deles é a armadilha da diversidade vitrine, quando
a identidade vira selo institucional: a organizagdo quer “ter um indigena”
para se apresentar como plural, mas evita encarar as mudangas reais que o
reconhecimento exige. Nessa armadilha, a pessoa é convidada a aparecer,
mas ndo a decidir. £ chamada para foto, ndo para poder. £ celebrada como
simbolo, mas limitada como sujeito.

Esse tipo de dindmica amplia o tribunal da autenticidade com um
verniz elegante. O indigena é aceito desde que ndo confronte, desde que
edugue todo mundo, desde que transforme a prépria histéria em palestra
permanente, desde que seja “representativo” sem ser incébmodo. E, muitas
vezes, desde que aceite carregar sozinho o peso de explicar o que a
instituicdo nunca estudou.

Para ndo cair nessa vitrine, a retomada precisa se traduzir em
cuidados prdaticos que funcionem como critérios de autonomia:

1. Identidade nédo é prestagdo de servigo. Ser indigena ndo obriga
ninguém a fazer consultoria cultural gratuita. Afirmagdo ndo precisa
virar pedagogia permanente para os outros;

2. Orgulho com limites. E legitimo escolher quando e como declarar-se,
sem que isso seja lido como fraqueza. Quem ja viveu preconceito sabe
que a afirmagdo publica tem custo. O objetivo ndo é provar coragem.
E sustentar presenga com seguranga, e

8. Recusar o lugar de “personagem da diversidade”. Quando a identidade
é usada como selo, a pessoa tende a ser isolada. Por isso, pertenca no
trabalho ndo se sustenta sé com orgulho individual. Ela se sustenta com
rede, com aliangas, com critérios claros e com a recusa de papéis que
reduzem a indigeneidade a decoragéo.

Isso se conecta ao relato do restaurante: a surpresa do outro revela

o limite social do “lugar do indigena”. Em ambientes profissionais, a légica
pode ser parecida: espera-se que indigenas estejam em “lugares temdticos”,

394 - Correa — entre apagamento e pertencga



Letramento SocioAmbiental, Atibaia, 4 (1): 386-398, 2026

e ndo em lugares de autoridade. A afirmagdo nesses espagos confronta esse
limite e, por isso, incomoda. Ao final, o percurso do artigo forma uma linha.
Do tribunal da autenticidade e da vergonha aprendida, passa-se pela
retomada e pela afirmagédo publica, até chegar a disputa por presenca real
nos espagos de circulagdo e trabalho. E esse encadeamento que as
consideracdes finais retomam.

Consideragées finais

Este artigo partiu de uma cena recorrente na vida urbana: a pergunta
“vocé é indigena mesmo?” como dispositivo que desloca a identidade para o
lugar da prova e transforma o pertencimento em teste. Argumentou-se que
essa dindmica opera como tribunal informal da autenticidade, sustentado
por esterebtipos sobre corpo, territério, lingua e cultura, e produz uma
forma especifica de apagamento: a visibilidade sob condigdo, em que a
pessoa sé é reconhecida se couber no molde imposto. Assim, o preconceito
urbano ndo é apenas agressdo direta, mas uma pedagogia cotidiana que
ensina siléncio, desvio e ocultagdo como estratégias de sobrevivéncia.

A discussdo sobre apelidos como “japa” e a adogdo de identidades
“alternativas” mostrou como o racismo reorganiza a apresentagdo de si e
desloca a indigeneidade para categorias percebidas como menos
estigmatizadas. Mais do que um detalhe, esse mecanismo revela a
profundidade do dano: ele afeta autoestima, seguranga e circulagdo na
cidade. O relato autoral inserido no texto buscou tornar visivel essa
dimensdo experiencial como expressdo de um padrédo social mais amplo.

Em contraponto ao apagamento, sustentou-se que a retomada de
ancestralidade ndo deve ser tratada como moda ou gesto simbdlico, mas
como processo de reconstrugdo de vinculo, meméria e pratica, capaz de
romper o aprendizado de vergonha e devolver autoria. Esse movimento se
desdobra na afirmagdo pablica, quando o pertencimento enfrenta suspeitas
em espagos urbanos, inclusive espagos de prestigio. Ao abordar a
diversidade vitrine no trabalho, o texto apontou um risco contemporaneo: a
identidade ser aceita como imagem e recusada como poder, o que desloca
a disputa para o cotidiano, para os limites e para a autonomia.

Como contribuigdo, o artigo propée um encadeamento analitico que
parte do tribunal da autenticidade e chega & afirmagdo: as provas que
produzem suspeita, a vergonha como sobrevivéncia, a retomada como
reconstrucdo do vinculo, a declaragéo publica como presenca, e a recusa
de armadilhas institucionais que transformam indigeneidade em ornamento.
Esse encadeamento permite ler a presenca indigena urbana ndo como
excegdo ou perda, mas como campo de disputa por reconhecimento,
dignidade e circulagao, no qual a pertenga se faz e se defende.
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