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A visibilidade indigena nas fontes paroquiais de Va Vicosa Real — (1840-1887).
Maico Oliveira Xavier*

RESUMO Relatos administrativos da provincia do Ceara aporgue, a partir da década de

1830, as autoridades passaram a difundir um ds@esjue os indios estavam confundidos
na massa geral da populacéo e, no inicio da démd860, foram considerados como seres
plenamente extintos do cenario politico-socialeEstbalho analisa a visibilidade dos nativos
de Vila Vicosa Real através de registros paroquiiisos de batismos e casamentos)

localizados no Arquivo da Curia Diocesana de Ti@n@e, percebendo com que frequéncia, e
como, eles aparecem nestas fontes diante da wedéexisténcia indigena no século XIX.

RESUME Des rapports administratifs de la province du &qagésentent qu’ a partir de la

décennie de 1830, les autorités ont commence adépan discours dont les indiens étaient
mélangés dans la masse générale de la populafiotaret le début de la décennie de 1860,
eux, ils ont été consideres comme des étres totatedteints du décor politique-social. Ce

travail analyse la visibilité des natifs de Villdgdsa Real a travers de registres paroissial
(livres de baptémes et mariages) placés dans lebivds de la Curie Diocésainne de

Tiangua-Ce, se rendant compte avec quelle fréquebhammment, ils apparaissent chez ces
sources devant de la version de l'inexistence gtigau XIX siede.

Em 1840, de acordo com o presidente Sousa Maftilssdo para os deputados, a Provincia
do Ceard: “era huma das mais ricas em aldeiasditgnas [ndigena§ mas estes vao pouco a
pouco dezaparecendo”. Em seguida, admitia: “Talpezmm Srs. que 0s erros da nossa
legislacéo v&o contribuindo para este funestissiesoltado®. Naquele ensejo, os referidos
governantes refletiam, sobretudo, em relacdo asmodarias acdes desde que, através do Ato
Adicional de 1834, passaram a legislar em confaadedcom a Assembléia Geral. E
consensual entre alguns autores(as) a idéia de glite cearense foi a primeira do Brasil a
negar a presenca indigena (NETO: 2006; p.120, CUNE®9®2; p.13). De fato, logo em
1835, ndo completado nove meses que a Assembléian€iel havia sido incumbida de
legislar sobre a “catequese, e civilizacdo dosgemis®: as vilas de indios existentes no
territério passaram a ser extintas pelos podelosass.

O discurso de que os indios eram poucos se intamsifle tal forma que no inicio da década
de 1860 sédo extintos de vez na fala dos governdamesd 861, o presidente do Ceard recebeu
da Corte uma correspondéncia do Ministério dos kegdlo Império exigindo noticias sobre

os indios na referida provincia, sendo explicadwesa urgéncia em “methodisar o servi¢co da
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cathechese e civilizacdo dos indib€€m resposta, Duarte de Azevedo disse que “nenhuma
tribu existe no estado de selvagem”, estavam ttmwgundidos na massa geral da populacao
civilizada™. No ano de 1863, outro presidente, Figueiredoodjidiscursando & Assembléia
Provincial ratificou: “J& ndo existem aqui indidgemdos ou bravios”

Na verdade, a inexisténcia nativa era algo queuseajcomo real, ndo o real. Opondo-se a
versao oficial, continuaram a existir e resistiteaas estratégias elitistas para expropriar suas
terras. Concordo com lIsabelle Silva (2003: p. 20@)sentido de que um “cotejamento dos
documentos revela quéo infundada € a afirmacaaidens indios no Ceara foram extintos”
(2003: p.217), e acrescento que, para além dasseddministrativos do Arquivo Publico do
Estado do Ceara (APEC), os registros paroquiaiefdoido Estado possibilitam a produgéo
de estudos para “desconstruir as imagens e opEtes que se tornaram lugar-comum nas
representacdes do passado” (MONTEIRO: 1999; p. 2&0)histéria indigena no solo
cearense.

Em relacé@o aos indios de Vila Vigosa Real, no Argua Curia Diocesana de Tiangua-Ce
(ACDT) encontra-se uma vasta gama documental indwajue, enquanto as autoridades
cearenses legitimavam a “morte indigena” em togeoaincia, 0s mesmos estavam ativos na
sociedade se relacionando com seus pares e copapesoutros grupos étnicos através dos

rituais de batismos e casamentos sacramentadokgypeimCatolici

Os indios nos registros de batismo

Embora os registros de batismos de Vila Vigosarseja uma reconstrucdo de fatos passados
através da otica sacerdotal, trazem a tona relevantormacdes sobre os indios. Apesar da
importancia de todos os assentos onde ha a predeagaativos, desperta particular atencéo
agueles em que os mesmos aparecem como filhos de gdiieiras, pela riqgueza de
informagOes sobre essas e suas proles. Muitas gaksaram por momentos delicados,

chegando as vezes a tomar decisfes drasticas.

No ano de 1844, o vigario José Bevilaqua relatbaptisei solenemente com os sanctos oleos

a Francisca india, que foi achada no campo emd#iakaneiro do mesmo anno sem bilhete

Arquivo Publico do Ceara — APEC. Fundo: Ministéri@orrespondéncia do Ministério dos Negécios do
Império ao presidente do Ceard, de 28 de AgosfiB6é. Livro N° 24 (1860-1862).

“APEC. Fundo: Secretaria do Governo. Oficio do Besgk da Provincia ao Ministério da Agricultura2dede
Dezembro de 1861. Livro N° 144 (1861 — 1872)
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Vigosa do Ceard, localizam-se os registros derhati® casamentos realizados pelos padres da eeféled



" Essa descricéo reflete o desespero da mée quez fvante a rejeicdo paterna; ndo

algum
tendo como criar a filha; ou pelo fato de ser hbadla por familiares; dela se desfez de
modos que sua identidade ndo fosse revelada. aocoerum, pelos relatos dos padres, as
indias deixarem os recém-nascidos em quaisquesloomo fez a mée de Francisca. Noutras
situacdes, as pessoas que assumiam a funcdo delgmibastardos, movidas por seus
particulares interesses (a priori quica a vontagexplorar o suor deles num futuro néo téo
distante), parecem ter feito prévios “acordos” casngenitoras. Inclusive, em certos casos,
quando um casal ia batizar a crian¢a adotada dipiai ao padre que reconhecia o filho por
legitimo, e aquele, por sua vez, indicava issoewistro. Foi o que fez Antonio Fernandes

(cuja etnia é ignorada) ao adotar um indio, a quepds seu préprio nome:

...nesta Matris de Nossa Senhora d’ Assumpcdao lie Vicosa, baptisei solenemente com o0s Sanctos
Oleos a Antonioindio, filho natural de Antonio Fernandes e de Senhorinha Maria deslespadrinhos
Francisco Manoel da Costa Cardoso e sua mulher Aferaeira de Sant-Anna: e contopai da crianca

a adoptasse por seu legitimo filhpor assim o reconhecer mandei, que juntamentégmoassignasse do
que para em todo o tempo constar fis este termmndmFrdf. O Vigre José Bevilaqu(grifo meu)

Obstante os exemplos ora citados, a maior parteéas solteiras indias preferiam encarar os
desafios mais ndo se desfaziam dos filhos. Em,gartatos foram as criangas (indios, pardos

e outros), bastardas ou nédo, batizadas a beiraoda,mmomo no caso de Manoel:

Aos vinte e oito d’ Abril de mil oitocentos e quaee e quatro nesta Matris de Nossa Senhora d’
Assumpgédo pus os sanctos oledglanoel, filho natural de Lucia Mariapaptisado em perigo de vida
por Bernardo Pessqagque tambem assistio na occasiad de por os salitos, nasceo a trinta e um de
janeiro do mesmandio; e para claresa fis este termo e o assignei. gi*\losé Bevilaqua(grifo meu)

Numa época em que era reduzido o numero de saesrpata dar conta de atender a tantos
paroquianos, a Igreja consentia a certos sujeifpsder de batizarem em nome do “Pai, Filho

e Espirito Santo”, em circunstancias extremas carmsituacado descrita acima. Destarte, como
o indio Manoel estava “em perigo de vida”, BernaPdssoa a ele impds o rito de entrada a
salvacdo da alma, segundo a ldgica cristad. Erazareomum entre os eclesiasticos e leigos
cristdos como Bernardo, que as criangas morrergio & batismo estariam impossibilitadas

para sempre da visdo de Deus”, pois ficariam “gedag ao Limbo, lugar sem martirio, nem

possibilidade de purificagéo” (FRANCO; e CAMPOS020p.30).

'ACDT. Livro de Batismo n° 68 (1844-1848). fl. 2v
8dem. fl. 8v
®Idem. fl.5v



O batismo de Manoel néo foi o Unico realizado Eseecristdo leigo e ao que tudo indica, o
mesmo era autorizado pelo vigario José Bevilagua pasim proceder em momentos de
urgéncias:

Aos cinco de janeiro de mil oitocentos e quarentaneo nesta Matris de Nossa Senhora d” Assumpgéao
de Villa Vigosa baptisei e dei os sanctos oleddaaia, filha legitima de Ant® da Silva Beserra, e de
Joanna Maria Fernandes, nasceo a trinta de Novend®womil oitocentos e quarenta e quatro, e foi
baptisado em artigo de morte por Bernardo Pesseaassistio aos sanctos oleos didgi somente 0s
sanctos oleqxdesta freguezia, fis este assento, que assi@naigr® José Bevilaqu¥. (grifo meu)

Quem batizasse em casa uma crianga na iminéncimaite deveria depois, junto aos
genitores, dizer ao padre para que ela recebesseefde 0s sanctos oleos”, como a india
Maria. Para a Igreja, isso ndo era a repeticadatdal,rmas a ratificagdo em carater oficial
desse sacramento. Contudo, ndo era qualquer pessg&rsdo que convencia os sacerdotes
da legitimidade de certos batizados realizadostgraeiros, havendo casos ndo aceitos por
eles. O dito José Bevilagua, para citar s6 um el@®rbptizou novamente um indio chamado
Manoel, “baptisado em casa por Joad Martins”, aldgan&o ter “conhecimento algum”
daquele leigo cristdo e nem podia se “certificafallana como o baptisara”. Assim, enquanto
gue considerou os dois batismos realizados poraB@onPessoa, ora citados, em relagéo a
Martins procedeu de forma oposta. Nao convictoesebse possivel episédio, ndo apenas deu
0s santos 6leos ao recém-nascido, como o batizmolaamente™. Convém ressaltar que
esse sacramento, por se tratar de um rito de gdicigue “assinala o nascimento social,
espiritual e religioso do individuo” (NEVES: 1978;73), pela légica da Igreja ndo poderia,
nem pode, ser aplicado mais de uma vez ao mesmiboslf, em casos como esse descrito:

nao estariam os padres batizando duas vezes a rmpess@a, € assim caindo em contradicao?

Mas, enfim, o fato é que esses religiosos estawatinando indios tidos por extintos na fala
dos governantes, e a visibilidade destes é tamtaparecem até como escravos nos assentos,
diga-se a propésito, nas vésperas da publicacéeidio Ventre Livre de 1871, contrariando

toda a legislagéo que proibia a escravidao deagenti

Aos 10 de 10br° de 1870 em desobriga na Capel. dened° filial desta Matris de N S d’ Assumpgdo d
Vva \fa g R Coadjutor Jodo Chrisostomo baptisou e deu os savitass aPedro, indig nascido a 27 de
Jun® deste annd? natural de Graciana escrava de Paulo Mardj Assumpcagadrinhos Congalo Marqg
de Carv® e sua irméa Luzia Marde Carvalho, solff desta freg?... O Vigre J Bevilagla(grifo meu)

dem. f1.43
1 dem. .5
2ACDT. Livro de Batismo n° 71 (1869-1870) fl. 15v.



Mesmo que muitas reflexdes sejam possiveis a mhtritacdo acima, ndo farei aqui uma
andlise prolixa sobre a escraviddo indigena no &darsegunda metade do século XIX.
Todavia, ndo poderia deixar de dizer ao menos quistro de batismo apontando a india
Graciana como escrava ndo foi uma excecao. Peddisempreliminares das fontes, obstante
nao ser possivel ainda precisar o total, ndo sdmsns nativos indicados nos batismos como
escravos, mas: aparecem. O fato de apareceremawsiado nos obriga a (re)pensar sobre
os significados dessa escraviddo indigena nosebmigrritoriais de Vila Vigosa e, por

conseguinte, no Ceara, nos anos oitocentistass,Adigse assunto relativo ao cativeiro de
nativos no processo de colonizacdo do Brasil éadeanha importancia que para John
Monteiro, por exemplo, “a estrutura e dinamica daraviddo indigena” aparece como

questéo central de andlise em seu livro intituldiEgros da Terra: indios e bandeirantes nas
origens de S&o Paulo” (1994). Por fim, defendo mtgpde vista de que o tema é um universo
a ser investigado e pouco conhecido, apesar dosicidivos trabalhos ja realizados sobre a

questéo ao longo dos ultimos anos.

Diante dos fatos mencionados até aqui, de alguatsee analises apresentadas, nota-se a
importancia de se pensar a realidade indigenaipetatigacdo das fontes paroquiais e, se 0s
registros batismais tém sua relevancia, ndo meeossgearios e importantes sdo os assentos

matrimoniais.
Os indios nos registros de casamentos

Assim como para o batismo, o Concilio de Trentandlefcertos dogmas para o matriménio
que haveriam de ser respeitados pelos que recebessacramento, sendo que os indios, que
na oOtica da Igreja levavam uma vida “desregradafhbem foram alvos das exigéncias

religiosas impostas as uniées conjugais nas tbresslicas.

Quanto ao casamento nos moldes indigenas, “nédacampla constituicdo de um novo grupo
familiar independente”, mas a ampliacdo de grarfdesilias “pela aquisicdo de novos
membros” que, inclusos, tinham de obedecer aoeshifstes nucleos (FERNANDES: 1989.
p.183-184). A poligamia praticada por inUmeros geug as vivencias coletivas, fugiam
totalmente da légica de vida conjugal defendidagpehacerdotes. Todavia, com a chegada dos
lusitanos no Brasil, num longo processo de corsflieo colaboragfes, varios indios iam
apropriando-se de valores europeus e mudando ssusTEs para garantir sobrevivéncia
ante a violéncia. Dentre estes valores, estd amt@tio cristdo que, obstante repudiado em

certas ocasides por eles, foi também aceito enomoibmentos.



Os indios de Vila Vicosa, além de passarem pelas patismais, contrairam muitos
matriménios “Segundo a Doutrina Cristad”. Investid@aros registros paroquiais da referida
vila, produzidos entre 1840 e 1887, periodo indicedmo recorte temporal no titulo deste

trabalho, nota-se que é significativa a quantidiglendios que neles aparecem.

Foram somados até o momento 2.465 casamentos dlespardios, brancos, pretos e outros,
sendo pouquissimo o nimero de aliangas interétric@® apenas 21 casos, isto €, menos de
1% dos registros. Nessas unifes mistas, em 11 estéwdios: 4 casamentos deles com 0s
brancos; 3 entre eles e pardos; e 4 enlaces cqmremsé?’. Convém dizer que nao foi visto
nenhum caso de preto casando com branco. Destartgeral, os dados confirmam que o0s
paroquianos de Vila Vigosa optaram pela vida caadjeggm pessoas do mesmo grupo étnico.
Ora, esses numeros sao reflexos de uma realidatke lmvia claras delimitacdes entre os
brancos e “pessoas de cor” (indios e negros). Apbsalialogarem numa mesma realidade
social, existia um tipo de “divisdo bipolar” entestes sujeitos. Nesse sentido, as dubias
propostas da Coroa de acabar com o fim das dissnig@entivando os casamentos mistos
malograram. As medidas politicas determinadas péktorio pombalino e Carta Régia de
1798, no tocante a essa questdo, nunca foram aaspdie fato, pois os lusos em nenhum

momento viam os indios como “iguais”.

Nos relatos, a preferéncia nativa pelos matrimémbsétnicos; a quase falta de branco
casando com india; e a alta quantidade delas co&®s reolteiras; sdo questdes que se
interligadas levantam a hip6tese de que os lusteseendentes podem de fato ser a maioria
dos “pais incognitos” dos indios filhos bastardds fontes eclesiasticas de Vila Vigosa (1840
a 1887), ndo dao a entender que as “indigenas @raiadas para o mundo branco europeu
pelo casamento” (MORAES: 2001; p. 66), mas ficaesutido que elas ndo eram vistas com

bons olhos para serem esposas dos néo indios.

Era crenga comum entre intelectuais e politicosielaggpoca que o indio era inferior, e isso é
explicito em muitos discursos dos presidentes d&ipeia do Ceara. Francisco de Sousa
Martins, por exemplo, em 1840, dizia: a “raga dudigenas tem intelligencia muito menos
desenvolida, que a noss&”Um ano depois, seu substituto José Joaquim Cdelimbém em

discurso a Assembléia Provincial, ratificava quérasos eram: “filhos da natureza privados

3NUmeros extraidos do Banco de Dados preparado setmegistros de casamentos do ACDT. N&o indicam o
total de relatos sobre o periodo pesquisado, p@iagora s6 foram computados assentos de dois:liviaro n°

133 (1824-1850) e n° 134 (1850-1864). Faltam ddeéasutros livros que serdo analisados.

“Relatério do Presidente da Provincia do Ceara,cigem de Sousa Martins, & Assembléia Provinciaar&e
Typ. Constitucional. 1840. p. 12.



da intelligencia vigorosa...do espirito previdergae tanto distinguem aos homens de raga
Européa™. Tais pontos de vista expressam, portanto, unepiretacdo etnocéntrica que

impde uma diferenciagdo brusca entre brancos esndlido era distinto o pensamento que
um morador branco residente no solo vigcosense tiohaativo, e é por isso, dentre outras

questdes, que pouco se casaram uns com 0S outros.

Dos 2.465 registros, se por um lado sdo 21 casasénterétnicos, por outro, as unides
intraétnicas contam: 1.106 pardos; 674 de indi@4; dos brancos; apenas 12 pretos; e 6
mamelucos. Em 122 casos as identificacdes étnioas ndivos ndo foram apontadas,
impossibilitando-nos de dizer se sdo aliancas aisrinistas ou nad Sao miltiplas as
possibilidades de reflexdes ante esses dados, amBor sejam aqui analisados de maneira

aprofundada — o que néo deixarei de fazer noutresj@s.

N&o obstante, compreender as escolhas dos nulmargesonstituicdo familiar no tempo e

espaco aqui estudados requer, sobretudo, umaaeflex sentido de entender quais papéis
ocupavam na sociedade quando se divulgava a ‘$aiserioridade dos brancos em relacdo
aos negros e indios” (NOGUEIRA: 2001; p.9). Ademaigjuestdo étnica ndo era o Unico
fator definidor, e as relacdes econbmicas tambéanfdatores determinantes na hora dos
noivos(as) escolherem suas parceiras(os). Porétaneée uma reflexdo unilateral, as unides
intraétnicas indigenas podem traduzir também aadentdeles de ndo deixarem que se
apagasse uma histéria que os luso-brasileirosmnatiai@ eliminar. Enquanto a Assembléia

Provincial passou a desconsiderar veemente a geesatigena a partir da década de 1830,

0S mesmos casavam com frequéncia entre eles:

Jacob Jozé de Freitas filho legitimo de Jozé Fraceide Freitas ja falecido e de Maria dos Samhasos
naturais e moradores nesta freg? se recebeo emivtatio P palavras de presente perante mim Parocho
nesta Igreja de nossa Senhora da Assumpc¢ad deWigtza aos sinco de Novembro de mil e oitocentos e
trinta e seis com Maria Pereira da Silva filha Tégle Jo&o Pereira da Silva ja falecido e de Terezaidla

de Jezus tambeitmdios desta mesma freg? depois de corridos os Banhosude naturalidades sem
empedimento algum achandoce comfessados e examidadDoutrina Cristd como requer e manda o
Sagrado Concilio de Trento e logb mim lhe forad comferidos as Bengoens Nupsiais i#kgo Rito e
serimonias da Santa Igreja presentes as testemuAh&mio de Araujo e Francisco Antonio tam bem
Indios a que para contar mandei fazer este acento qugnasiAssigna pelo falecido Vigre Felipe Benicio
Mariz O Vigre Joad Chrizostomo d’ Olvr2 Ft*'(grifo meu)

Filhos legitimos de pais indios, Jacob José e MBBeeira, assim como VAarios casais

indigenas, representavam a época a continuaca@mdéiaf nativa em Vila Vigcosa que

*Relatério do presidente da provincia do Ceara, Joaquim Coelho, & Assembléia Legislativa Provincia
ano de 1841. Pernambuco: Typografhia de Santosr&p@ahia, 1842. p.18.

®Nlimeros parciais extraidos do Banco de Dados smbregistros de casamentos do ACDT: Livros: n° 133
(1824-1850) e n° 134 (1850-1864).

YACDT. Livro de Batismo n° 133 (1824-1850). fl.26



adentraria o século XX. Casando nos moldes daalgrejiitos tiveram por testemunhas no
rito matrimonial os proprios nativos, outros acaarpor particulares motivos ou obrigagdes,
a presenca de brancos para testemunhé-los. Toéawemar a visibilidade indigena no solo
vigosense através das fontes eclesiasticas do A€M Trelacdo aos anos que ultrapassam o
periodo oitocentista, € algo impossivel, pois infeénte, na década de 1880, os indios sao

retirados de vez dos registros produzidos peloseepad

Esse total obscurecer da identificacdo dos indmsparoquia de Vigosa dos fins dos
oitocentos em diante, sustenta o ponto de vistdutle A. Cavignac de que o “exterminio
sistematico e remodelagem das culturas locaisegheago ao longo dos séculos do periodo
colonial, teve como éapice e consequéncia logicafimal do século XIX, a negagdo da

identidade genérica de indio e seu apagamenteedasros oficiais” (2003, 12).

O obscurecimento desses indios dos relatos edlesgidhem como de documentos estatais,
representou um duro golpe para eles. Descendensegrdpos aldeados que outrora haviam
solicitado e conseguido da Coroa “toda a terracg ém sima da serrd'da Ibiapaba (que

depois foi sendo esbulhada pelos brancos no decdorgorocesso de colonizagdo), estes
nativos que chegaram ao final do século XIX, setmlinteresse estatal, privado, e da Igreja,
precisavam ter suas identidades ocultadas. Asidafeinstituicdes buscavam consolidar e
assegurar um poder sobre as terras indigenas dasrptazendo com que eles fossem

esquecidos de vez, como se fosse possivel apagsibaa destes povos.

Consideracdes Finais

O presente trabalho é fruto de uma pesquisa enmaama, o que implica dizer que novos

nameros serdo acrescidos ao Banco de Dados paranalhar andlise da presenca indigena
no Ceara e, em particular na Serra da IbiapabaaQuiestdo que convém ressaltar € que,
obstante ter restringido essa reflexdo sobre asdatlesidsticas no ambito da relacéo entre
indios e brancos, ndo desconsidero a importan@adddos referentes as outras etnias, de

modos que serdo envolvidos em discussdes futuras.

Portanto, este artigo, longe de ser uma analiselda sobre a presenca dos indios de Vila
Vicosa Real nos livros de batismos e casamentosAdDT, revela apenas algumas

possibilidades de discussdes sobre eles huma @pocpie ja4 eram dados por extintos. No

®Requerimento dos indios da Aldeia Ibiapaba ao reidgo V, 12 de Outubro de 1720. In: Documentodsasu
do Arquivo Histérico Ultramarino, relativos ao Cé&aboc. n° 65, referente a Caixa 1. Estes regigimdem ser
localizados em Anais do Arquivo Plblico do EstaddC@ara.



entanto, a intencdo foi, sobretudo, a de contripaima o surgimento de novas reflexdes no
sentido de procurar superar estereotipos ratifeatm século XIX sobre estes povos, sem
perder de vista que na atualidade os indios nodgeapetuam uma luta secular pela terra, e

também por reconhecimento étnico.

Na maior parte do periodo oitocentista, as area#iortnis da regido da Ibiapaba que
atualmente compreendem as cidades de Tiangua, rdp#tigapina, Sdo Benedito e locais
vizinhos, ficaram sob jurisdicdo administrativa w@ligiosa de Vila Vicosa Real. Hoje, é
comum nesses espacos o0s indios serem retratadompiria da populacdo como sujeitos
que um dia existiram — num passado bem distant@ntanilhares, de fato, as familias
indigenas dizimadas no processo de colonizacaq,totsia, seria precipitagdo subestimar e
negar a presenga nativa enquanto que, a0 mesma,temwfstem pessoas exigindo o
reconhecimento da FUNAI: “NOs indigenas Tapuya mior@s do sitio Carnauba, no
municipio S&o Benedito—CE, solicitamos Vossa vig#anica ao nosso povoado pois
desejamos nosso reconhecimento de organizagéo powaoindigena e nossa regularizacao

territorial”®,

Em suma, mesmo que estes sujeitos estejam s@riapdp e se auto-

identificando através da categoria genérica tajpaga assim se engajarem no movimento
indigena organizado no Ceard, esse discurso ndie gen relevancia e nos leva a refletir
bastante antes de fazer afirmacdes de que os idaiantiga Vila Vigosa desapareceram nos

anos oitocentistas ou mesmo no século XX.
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