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RESUME

En 1986, un ters de la population inuit du villuge de Kuujjuarapik (Nunavik}
déménageait pour aller tonder le aouvesn village d'Umivjag. Dans cette these nous
cherchons 4 comprendre comment une dgrégation d'individu peat s¢ transformer en
une commnunaué intégree. Pour répondre & cette question nous nous iNTEressons pius
particuiierement au role jouc par les solicarités dans Uintégration communautaire.
L hypothése i ia base de la these est qu’au lleu ¢ étre aniinomigues les deux formes
de solidariiés, telles que définies par la sociologie classique, réziprocité d une parn et
solidadie associative d autre part se complétent. Llanalyse développée dans cette
thése suzpére que 'existence de deux sources distinctes de solidanté permet 1
|"acteur sociul d exercer un acces réflexif aux différentes sources de selidanté. e qui
fuvorise son intégration en tant qu'individu autonome au sein de la communaute. Par
cantre. Je dvsionctionnement de ['une cu 'autre des solidarités ou I'incapacite du
sujet d avour un aceds reflexif awx solidarités a pour conséquence d’empécher celui-ci

de ¢'inscrire comme individu autonome dans la communauie.

Thibault Martin

Gérard Dukaime
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RESUME

L arctique canadien a connu aux cours du dernier siécle des changements
socio-économiques importants qui ont fragilisé les modes traditionnels de cohésion,
d'intégration ¢t de solidarité des communautés inuit. La sédentarisation des
populations nomades. les mouvements de populations forcés. la transformation des
pratiques de subsistance. |'implantation d’institutions modemnes. école. christianisme,
argent ont atfecté les réscaux de solidarité et d’entraide tondés sur la réciprocité.
Parallé¢lement ['Etat moderne a implanté dans le Nord des programmes d'aide qui
procurent une forme de solidarité qui n’est plus tondée sur la réciprocité mais sur la

redistribution associative de la richesse coliective.

En 1986. durant ['avant-projet hydroélectique Grande-Baleine. le village inuit
de Kuujjuarapik se scindait en deux entités distinctes (Kuujjuarapik et Umiujaq). A
partir de cette étude de cas nous nous intéressons au processus de construction
communautaire. notamment a travers !'étude du rdle joué par les solidarites dans
I'intégration communautaire. L hypothése a la base de la thésc est que les deux
tormes de solidarité. réciprocité d’une part et solidarité associative d'autrc part ne
sont pas antinomiques mais se completent. [l est aussi avance que cette

complémentarité contribue a |'intégration des individus dans la communaute.

L analyse se développe autour de la comparaison des formes d'intégration
dans la communauté issue du relogement et dans le groupe non relogé. Elle fait
apparaitre que 1'existence de deux sources distinctes de solidarité permet a ’acteur

social de définir et de controler lui-méme la maniere dont il accede a la solidarite.
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Cette capacité le conduit 4 exercer un acces réflexif aux differentes sources de

solidarité, ve qui lui permet de s'inenire on tant qu'individu autonome au sein de la
cominunauté. Par contre. le dvsfonctionnement de 'une ou 'autre des tarmes de la
solidanité ou 1Yincapacite du suer devoir un accés réflexif a la sobuanme a pour
conséquence d empécher celui-gi de s'inscrire comune individu zuionome dans ia

COMOIUnaLLE,

Thibault Maruo

Gérard Duhanmne
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INTRODUCTION

LE PROBLEME DE RECHERCHE ET LA METHODE D’ENQUETE

1 Itinéraire d’un peuple nomade

Le 1¥ avril 1999. le Canada célébrait I'inauguration d’un nouveau territoire,
le Nunawvut. I s"agissait de la premiére modification territoriale depuis I'adhésion - il
v a cinquante ans - de Terre-Neuve 4 la Confédération'. Le nouveau territoire fut
constitué a partir de la division des Territoires du Nord-Ouest en deux nouvelles
entités. le Territoire du Nord-Ouest et le Nunavut. La population du nouveau
territoire est majoritairement d’origine inuit. Ceux-ci représentent 87% des 26 000
habitants du Territoire. Nunavut, signifie « notre terre », en inuktituut, la langue des
Inuit®. Ce nouveau territoire majoritairement autochtone est doté d’un parlement élu

au suffrage universe! direct et d’'un gouvernement territorial (Légaré. 1996).

"1l y a au Canada dix provinces et maintenant trois territoires (Yukon., Territoire du Nord-Ouest et
Nunavut). Chaque province et chaque territoire est doté de son propre parlement et de sa propre
administration publique.

* Tous les Inuit du Canada ne résident pas au Nunavut. Environ 7 000 Inuit (Duhaime, Garneau,
Godmaire. 1998) vivent au Nunavik (littéralement « la terre ot vivre »), la partie arctique du Queébec.
Il v a aussi environ 3 000 Inuit au Labrador, dans la province de Terre-Neuve. Dans le Territoire du
Nord-Ouest résident les [nyvialuit, un groupe d’Inuit au nombxe de 6 000. En dehors du Canada, on
retrouve plusieurs dizaines de milliers d’Inuit, au Groenland, en Alaska et en Sibérie. Dans I’ensemble
de I"arctique. il y a approximativement 140 000 Inuit, parlant 27 dialectes différents.
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Lors d’une allocution prononcée a ['occasion de la cérémonie d’inauguration
du nouveau territoire, Paul Okalik, député au nouveau parlement et Premier ministre
du Nunavut, déclarait que le peuple inuit était fier de se joindre a la Confédération
canadienne. Il voulait ainsi signifier que malgré plusieurs siécles de colonisation son
peuple accédait a ’autonomie politique, non pas comme un peuple qui cherche a
s’émanciper d’un joug colonial, mais comme un peuple libre et apte & définir par tui-
méme sa destinée collective. Pour comprendre quel fut I'itinéraire parcouru par ce
peuple nomade. nous allons faire, ici. une bréve incursion dans ["histoire des Inuit du

Canada.

1.1.1 Des premiers arrivants aux premiers contacts avec les Européens

Il v a environ 10 000 ans, des chasseurs nomades venus d’ Asie pénétrérent les
vallées et plateaux du Yukon et de I’Alaska. Environ 1 000 ans avant I'ére chrétienne.
une civilisation pré-inuit se développa sur I'lle de Baffin (Arctique de I'Est) puis
s'étendit a travers le circumpolaire canadien (Richardson, 1993). Entre 800 et 1 300
de notre ére, de nouveaux arrivants, les Thuléens, mieux équipés que leurs
prédécesseurs, allaient progressivement supplanter ces derniers (Richardson, 1993 :
Dickason 1996 : Duffy 1988). Les Thuléens constituaient une civilisation de
chasseurs nomades. Se déplagant d’ouest en est, ils s’installérent petit a petit dans les
différentes régions de I’Arctique de I’Amérique du Nord. Les Thuléens sont les
ancétres directs des Inuit modernes. Ils avaient développé ou adopté un certain
nombre d’outils ou de techniques qui leur permirent de s’adapter aux conditions du
milieu arctique. Ils utilisaient, entre autres. le harpon. le kayak, le traineau & chiens.
[Is chassaient les grands mammiféres marins et terrestres : ils construisaient des

habitations en neige mais aussi en dur.



Les premiers contacts entre Inuit et Européens eurent lieu, dans I'Est
canadien. vers le début du XVIéme siécle’ et 4 la fin du XIXéme siécle dans I'Ouest.
Les premiers vaisseaux européens qui fréquentérent les eaux de I’Arctique de I'Est
venaient pour pécher la morue dans les bancs de Terre-Neuve. D’autres venaient pour
chasser la baleine que la migration estivale conduisait dans les eaux du détroit de
Belle-ile. Enfin, d’autres exploraient les eaux de I'Arctique a la recherche d’un
passage maritime vers 1’Asie, le passage du Nord-Ouest. Les visites et séjours des
premiers Européens dans I'Arctique eurent des impacts différents sur les sociétés
inuit. Probablement que les explorateurs, a la recherche du passage du Nord-Ouest.
n'eurent qu'une incidence assez limitée sur le milieu inuit. Par contre. les activités
des baleiniers eurent des conséquences plus importantes pour les Inuit (Frideres.
1998 : 393). En effet. contrairement aux explorateurs et aux pécheurs de morue, les
baleiniers séjournaient véritablement sur les rivages de I'Arctique. Ne pouvant
transporter en Europe les énormes cétacés qu'ils capturaient. ils installaient sur les
cotes des iles septentrionales de véritables ateliers de transformation de la baleine. Ils
extravaient sur place I’huile de la graisse de baleine ainsi que d'autres produits
dérivés, tels que les fanons destinés a I’industrie de la mode. Ces installations. bien
que précaires. donnérent lieu a différentes interactions entre Autochtones et

Allochtones.

Les premiers rapports entre baleiniers européens et chasseurs de baleine inuit
semblent avoir été assez pacifiques et fondés sur ['échange d’informations et le troc
d’objets (Frideres, 1998 ; 393). Les Inuit tiraient partie de cette présence étrangére en

louant leurs services aux capitaines de péches. IIs récupéraient aussi outils et

* Les premiers contacts avec les Européens furent sans doute antérieurs & ceux dont !'histoire écrite a
gardé la trace. En effet, il est probable que des pécheurs basques, vikings, voire méme celtes aient, &
un moment ou un autre, abordés les cites de I’Arctique ou du Subarctique. Néanmoins, le peu
d'information sur ces événements nous empéche de spéculer sur ies impacts de ces rencontres. C est
pourquoi nous nous intéressons seulement aux contacts les plus récents, dont on peut évaluer les
répercussions.
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morceaux de bois abandonnés par les marins. [ls pratiquaient avec eux le troc de
divers objets manufacturés ou de pacotilles. A court terme, la collaboration entre
Inuit et Européens présenta quelques avantages pour les Autochtones (Dickason.
1996 : 224). Cependant, ’exploitation intensive des baleines a laquelle s’adonnérent
les navigateurs européens entraina, au début du XXéme siécle, une diminution de la
ressource (Dickason, 1996). Ceci contribua au développement d’une série d’épisodes
de famine qui affectérent les groupes inuit qui avaient la baleine comme ressource
principale. Ces famines entrainérent méme la disparition de certains groupes d’Inuit,

tels les Inuvialuit du Yukon (idem).

1.1.2 La traite des fourrures

La traite des fourrures qui se développa dans ['Arctique canadien deés le
XVIiléme siecle eut. elle aussi. des répercussions importantes sur le mode de vie des
Inuit. Tout d’abord, les compagnies de négoce (Compagnie de la Baie d’Hudson,
Compagnie du Nord-Ouest. Baffin Trading Company, et plus tard Revillon et Freres)
installérent dans le Nord canadien des comptoirs permanents dans lesquels elles
maintenaient une présence continue®. De plus. la traite des fourrures entraina la
transformation de la chasse en tant qu’activité sociale. En effet. avant le contact avec
les compagnies de traite, la chasse, telle que pratiquée par les Inuit, était une activité
de subsistance (Wenzel, 1995). C’est-a-dire que le gibier récolté était partagé et
consommeé au sein de la communauté et que la récolte ne cherchait a couvrir que les
besoins. plus ou moins immédiats, de celle-ci. Le partage du gibier, au sein des
groupes nomades, créait un réseau de réciprocité qui renforgait les liens entre les

membres du groupe.

* La Compagnie de la Baie d’Hudson installa son premier poste de traite a Churchill (aujourdhui au
Manitoba) en 1717 (Damas, 1993 ; 6).
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Cependant, I'introduction de la traite des fourrures dans I’ Arctique incita les
Inuit 4 modifier leurs activités de chasse. En effet, la possibilité d'obtenir par la vente
de fourrures certains biens manufacturés ou méme des provisions alimentaires
(biscuits. farine. thé) fit passer la chasse d'une activité exclusivement de subsistance a
une activité mixte partagée entre autoconsommation (chasse et péche des animaux
destinés a étre consommeés au sein de la communauté) et production de biens
commerciaux (fourrures). C'est-a-dire que. répondant a I'offre du marché. les [nuit
modifiérent non seulement leurs pratiques cynégétiques mais ils transformerent aussi
leur rapport a I'activité elle-méme qui passa d’une activité de cueillette tournée vers
I"autoconsommation a une activit¢ commerciale cherchant a dégager des surplus

destinés au marché.

Cette modification des pratiques de cueillette et le développement d'une
chasse tournée vers le commerce eurent des répercussions importantes sur les
rapports sociaux. En effet, la traite des fourrures contribua a renforcer ou a créer de
nouveaux rapports hiérarchiques au sein de la société inuit (Noél. 1989). Les
chasseurs ou les trappeurs les plus talentueux vendaient plus et obtenaient ainsi
davantage de biens de consommation (tabac, thé. farine). [Is pouvaient non seulement
tirer un bénéfice immédiat de ces biens, mais pouvaient aussi les redistribuer, ce qui
augmentait a4 la fois leur prestige et ascendant sur le groupe et leur assurait.
ultérieurement. un retour important (sous forme d’aide ou de don), dans la mesure ou

la réciprocité jouait encore un role important dans la société inuit.

La traite des fourrures fut aussi a I'origine de !’introduction de l'argent au
sein des communautés inuit. L'usage de ’argent ne s’est répandu dans le Nord que
trés récemment - dans les années soixante - quand des emplois salariés ont commencé
a se généraliser. Avant que ['argent n’entre véritablement en circulation dans

I"Arctique, les compagnies de traite octroyaient un « crédit » aux [nuit en échange
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des fourrures qu'elles leur achetaient (i. e. qu’elles créditaient a leur compte). Grace a
ce crédit. les Inuit pouvaient se procurer des biens manufacturés disponibles aux
comptoirs. Cependant, le prix d’achat des fourrures et le prix de vente des produits
étaient fixés par les compagnies. Ceux qui ont analysé les rapports commerciaux
entre marchands allochtones et chasseurs autochtones qualifient cette pratique
« d’échange inégal » (Deldge, 1985). Cette pratique du crédit se prolongea assez
tardivement. En effet, lorsque. dans les années 1940. le gouvernement fédéral
commenca a verser aux [nuit des aides ou encore des allocations familiales. celles-ci
n’étaient pas versées directement aux Inuit, sous forme d’argent, mais plutot sous

forme de « crédit » auprés des compagnies de traite.

Bien que la traite des fourrures peut étre qualifiée « d*échange inégal » (voir
Delage. 1985 : Trigger, Moraniz et Dechéne. 1987 ; Trigger. 1990). cette pratique n'a
pas toujours été désavantageuse pour les Inuit. En fait. Phistoire du commerce des
fourrures est une succession de crises et de booms (Crowe, 1991) qui se sont
développés sur les marchés internationaux avant de se répercuter sur les pratiques
commerciales dans 1'Arctique. Ainsi. dans les années 1920. la forte demande
européenne pour les fourrures, notamment pour le renard blanc, fit grimper les prix
dans 1" Arctique a des cours records. Si bien qu’a cette époque certains Inuit étaient
capables de tirer un profit substantiel de la chasse et plusieurs d’entre eux affichaient
méme une certaine prospérité économique qui se manifestait par ['acquisition
d’embarcations a moteur de grande taille (Graburn, 1969 ; 119). Néanmoins et quelle
que fut I'ampleur des bénéfices que les Inuit firent grice a la traite, cette période de
boom fut de courte durée et la crise de 1929 mit brutalement un terme a cette

prospérité que certains Inuit avaient pu connaitre dans les années 1920.



1.1.3 « Médiatisation » des rapports sociaux par l’argent

Bien qu’il retarda 'arrivée de la monnaie dans I’Arctique, on peut quand
méme imputer au compte du « crédit » d’avoir été la premiére institution & médiatiser
les échanges au sein des communautés inuit. C'est-a-dire que les échanges effectués
sous forme de « crédit » ne se font pas par ’engagement de deux personnes |’une vis-
a-vis de |'autre et I'instauration d’une relation d’obligation entre elles, comme cela se
passe dans le systéme de partage sous forme de don (voir Mauss. 1985 et Godbout.
1995). Au contraire, le principe du « crédit », comme celui de |'échange monétaire.
est d'« objectiver » la transaction en échangeant I’objet désiré contre une somme

d'argent représentant la valeur précise et reconnue par chacun des participants.

Le « crédit » et ["argent « se placent » littéralement entre chaque membre de
I"échange. libérant de toute obligation (au sens maussien) celui qui regoit car ils
permettent d’effectuer une restitution exacte en valeur d’échange. Une fois I’échange
effectué par |'intermédiaire de ce médium (argent ou « crédit ») la relation entre les
participants a I’échange cesse. Le receveur ne s’est pas engagé lui-méme, ['argent ou
le « crédit » ont permis que I'échange se produise, sans qu’il y ait engagement d’une
personne vis-a-vis de l'autre. La relation s’arréte avec l'échange car I'argent et le
« crédit » empéchent que ne se développe la relation d’obligation qui s’établit
lorsqu'un « don » est effectué entre deux personnes. En effet, le don implique un
retour du don. Celui-ci n’est pas une restitution en valeur de I'objet requ mais
"engagement d’une personne vis-a-vis d’une autre. Cet engagement. oblige le
récepteur du don vis-a-vis du donneur. Cet obligation entraine un retour du don.
Cependant. le retour du don ne met pas fin a la relation, puisque celui-ci n’est pas une
restitution en valeur mais est aussi un don qui implique a son tour la création d’une

nouvelle obligation. Ainsi 1’échange sous forme de don. tend a4 maintenir la relation
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qui unit les partenaires de I’échange, alors que I’argent ou le « crédit » permettent que

la transaction s’effectue sans qu’il y ait instauration d’une relation sociale durable.

Certes. la médiatisation des échanges par le « crédit » fut d’abord limitée aux
rapports commerciaux entre les marchands et les [nuit qui traitaient directement avec
eux et ne s'étendait pas au reste de la société inuit (Graburn, 1969). Néanmoins, cette
médiatisation, eut quand méme un impact sur les rapports sociaux entre Inuit car elle
contribua a transformer les rapports de coopération entre les chasseurs. En effet. les
chasseurs pouvaient désormais vendre une partie de leurs prises pour acheter ce dont
ils avaient besoin. La possibilité d’obtenir par I'intermédiaire du marché les biens
nécessaires rendit. en somme, la coopération entre chasseurs moins indispensable

qu'elle ne I'était avant |"apparition des comptoirs de traite.

De plus, l'argent. en donnant une valeur monétaire aux biens échangés.
prépara le terrain & l'entrée des Inuit dans I’économie de marché. C'est ce que
Graburn concluait. en 1969, de son étude sur le village de Sugluk. aujourd’hui Salluit

(voir planche I en annexe) :

After intermittent contacts and technological
exchanges for hundreds of years, the coming of
permanent traders and the increased involvment in
trapping weaned the Eskimos away from their
economic independance and made them part of the
world market system. Nevertheless, until very
recently the Eskimos kept the money and subsistence
spheres of their economic system separate. Recent
economic and social pressures have, in Sugluk.
caused a slow collapse of the older economic system.
The Eskimos, therefore, have ceased to treat the
market as a separated subsystem and have at last
allowed themselves to become fully market
dominated (Graburn, 1969 : 231-232).
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En somme, aprés avoir circulé pendant quelque temps dans une sphére séparée, celle
des rapports avec le marchand, alors que les rapports entre [nuit demeuraient encore
fondés sur la réciprocité. 'argent finit - lorsque les emplois se sont multipliés dans

les villages nordiques - par investir I’ensemble des sphéres du social.

Désormais, et quelle que soit par ailleurs |'efficacité contemporaine du
svstéme traditionnel de don et de réciprocité, les Inuit peuvent obtenir sur le marche
un ensemble de biens de consommation ou de services qu autrefois ils ne pouvaient
obtenir que par I'intermédiaire du don. Qui plus est. la monétarisation des échanges
se répercute sur ’ensemble des rapports sociaux et on assiste selon Scardigli (1983) a
une « marchandisation de la vie quotidienne » (Scardigli. 1983 cité par Chabot, 1998
: 143). En somme. comme la réciprocité organisait I'ensemble des rapports sociaux.
le marché devient lui-méme une institution capable d’organiser une grande partie des

rapports sociaux. En effet. comme le note Chabot :

evervthing becomes a commodity : labor. friendship,
education. mental and physical health, death. life. joy.
etc. [...] the markets seem to invade all aspects of our
life (Chabot, 1998 : 143).

La médiatisation des rapports sociaux par |'argent. dans une société fondée
sur le don et la réciprocité telle que I’était la société inuit traditionnelle (Mauss et
Breuchat, 1905) a des répercussions importantes sur le substrat communautaire. En
effet. la monétarisation des échanges affaiblit les réseaux traditionnels de solidarité,
favorise le développement de comportements de type individualiste et entraine ainsi
une redéfinition du lien social. Néanmoins. cette introduction de 1’argent n’a pas fait
disparaitre le mode traditionnel d’échange des Inuit et aujourd’hui, encore, le systéme
maussien de réciprocité fonctionne bel et bien dans les communautés inuit, comme en

atteste la littérature, notamment Dahl (1989), Nuttal (1991) et Wenzel (1995). C’est
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pourquoi on peut aujourd’hui observer qu’il existe dans les communautés Inuit deux
modes d’échange qui se cotoient, ’'un fonctionnant a la réciprocité (le don) et ’autre
médiatisé par I'argent. La cohabitation de ces deux types de relations sociales portées
par deux formes distinctes d’échanges est une conséquence directe de I’intégration de

la société Inuit dans I’économie de marché.

L.1.4 La montée des institutions occidentales

L arrivée des compagnies de traite, dans I'Arctique, fut suivie de pres par
celle des missionnaires. Ceux-ci, pour implanter leurs nouvelles religions, vont
« affronter » les chamans et les supplanter dans leur rdle de médiateur entre |'au-dela
et les humains. Pour cela. ils vont entreprendre de démystifier les pratiques de
guérisseurs de ces derniers. Parfois, pour mieux convaincre. les missionnaires vont
eux-mémes s improviser guérisseurs et « soigner ». a 'aide du baptéme. les Inuit
malades. Les missionnaires vont aussi imposer de nouvelles normes concernant les

rapports homme/femme (Klausner et Foulks. 1982).

Ces nouvelles normes et les nouvelles régles sociales introduites par les
différentes religions chrétiennes sont souvent contradictoires avec les pratiques inuit
traditionnelles (Jacquoud. 1995). Pourtant. au fur et 4 mesure que les Inuit vont se
convertir au christianisme. ils vont adopter et faire leurs les normes proposées par les
missionnaires. Les Eglises (catholiques et protestantes) sont ainsi 4 ’origine d’une
redéfinition de la famille inuit. Cette redéfinition fut la conséquence d’une
combinaison de facteurs, d’abord I'institutionnalisation, par le mariage chrétien. de la
monogamie (Kaulsner et Foulks. 1982) ensuite la prohibition de l'infanticide des

petites filles (Crowe, 1991).
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Aprés les missionnaires et les compagnies de traite, c’est I’Etat moderne qui
va agir comme agent de changement social. Notamment, en implantant dans les
communautés inuit plusieurs institutions modernes: éducation, justice, services
sociaux. La présence des institutions modernes se généralise, dans le Nord. a partir
des années 1950. Pourtant, jusqu'a l’effondrement - aprés la Seconde Guerre
mondiale - du cours des fourrures sur les marchés européens, le gouvernement
canadien ne s'était pas véritablement préoccupé des Autochtones du Nord. n’ayant
pas réussi a décider s’il était préférable de laisser les Inuit vivre leur vie - & Iécart du
monde - ou s’il fallait, au contraire, les intégrer rapidement dans la civilisation
moderne en prenant des moyens radicaux, comme leur relocalisation dans les grandes
villes du Sud (Duffy. 1988 et Canada, 1996).

Cette absence de stratégie générale allait de pair avec un souci de dépenser le
moins d’argent possible pour les communautés nordiques méme si, pour cela. I’Etat
devait se décharger sur le secteur privé de son devoir de protection des citoyens.
C’est ainsi que le gouvernement canadien, en 1934, informa la Compagnie de la Baie
d"Hudson que. si elle voulait continuer a développer ses affaires dans le Nord. il
fallait qu’elle pourvoie, désormais, aux besoins des Inuit, et cela sans que le

gouvernement n’ait a en défrayer les codts (Diakason. 1996 : 397).

Cependant, les épisodes de famines et les épidémies de tuberculose qui se
développérent, a partir de la Seconde Guerre mondiale, contraignirent I'Etat a se
résoudre a intervenir lui-méme. En effet. la CBH ne voulait plus se substituer a I'Etat
pour aider les Inuit, d’autant moins qu’elle fermait des postes de traite et diminuatt le
nombre de ses achats de fourrures afin de compenser la chute du volume de ses
ventes (Dickason, 1996). C’est pour cela que dans les années 1950 I’ « Eastern Arctic

Patrol ». navire fédéral qui effectuait une visite annuelle des communautés nordiques.
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se vit imposer la tiche d’effectuer le dépistage de la tuberculose dans les
communautés inuit et de faire évacuer, vers les sanatoriums du sud. tous les Inuit
diagnostiqués malades. Cette mesure marque le début de ce que Jetté (1992) appelle
le « Grand Dérangement des Inuit ». On évalue, qu’en 1956, un Inuit canadien sur
sept était hospitalisé pour cause de tuberculose (Duhaime, 1985). En 1955, par
exemple, 50 des 130 résidants de la région d’Akulivik qui passérent le test furent
évacués (idem). Un tel dérangement n’est pas, on s’en doute, sans avoir eu des
conséquences importantes sur les individus mais ausst sur 1’économie des familles
inuit. De plus. ajouté aux pertes en vie humaine, dont la maladie elle-méme était
responsable. le Grand Dérangement contribua probablement a la déstructuration des
réseaux traditionnels d’échange. de production et d’entraide. privant littéralement
certains réseaux familiaux de leurs pourvoyeurs et contraignant les survivants a vivre

des subsides fournis par I’Etat.

Episodes de famines, tuberculose et « grand dérangement » font en sorte que
I"Arctique canadien est. au milieu des années 1950, aux prises & une véritable

« catastrophe » et. comme |’observe Duhaime :

'on commengait a soupgonner une négligence
gouvernementale derriére ces événements, tandis que
les Etats nordiques voisins réussissaient depuis
quelques décennies a combattre efficacement ce genre
de probiémes, il devenait nécessaire d’assurer la
survie des ressortissants canadiens, fussent-ils
Esquimaux, pour meénager la iégitimité du
gouvernement d’Ottawa face aux autres capitales du
monde libre (Duhaime, 1989 ; 92).

C’est pourquoi le gouvernement fédéral décida qu’il est temps de répondre de
maniére systématique aux besoins des populations inuit. Il fut ainsi décidé d’offrir a

ceux-ci les mémes services (éducation, santé) et les mémes prestations (allocations
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familiales, pension de vieillesse, etc.) qu'aux autres citoyens canadiens. De cette

décision résultera une intervention massive de I’Etat dans la société.

Une des premiéres démarches que le gouvernement fédéral entrepris, afin
d'améliorer la qualité de vie des résidants de I'Arctique, fut de financer la
construction de maisons préfabriquées destinées aux I[nuit. Le développement
domiciliaire marque le début du déclin décisif de la vie nomade des Inuit (Duhaime,
1985). Jusqu'a lors le poste de traite n’avait été qu’un licu de passage ot I'on venait
chercher de quoi financer les activités de chasse. Le village doté de maisons. de
services, d’emplois réunissait en lui tous les éléments nécessaires a la survie, ce qui
rendait les expéditions de chasse, dans la toundra glaciale. de moins en moins

nécessaires. tout du moins du strict point de vue de la subsistance matérielle.

1.1.5 Sédentarisation, relogements forcés et mouvement de « retour aux

sources »

La sédentarisation des Inuit qui. jusqu'a la Seconde Guerre mondiale. vivaient
encore en petits groupes familiaux semi-nomades. s’accompagna de mouvements de
population importants. Le gouvernement canadien organisa méme le déplacement de
plusieurs groupes d’Inuit. Les premiéres relocalisations, qui débutérent en 1934.
furent organisées « pour le bien des Autochtones » (Canada. 1996°), parce que des

tonctionnaires crovaient avoir découvert des territoires de chasse favorables aux

* A partir de treize études de cas. la Commission Royale d’enquéte sur les peuples autochtones analyse
les répercussions de ces déplacements sur les communautés et sur les individus. Le rapport établit un
lien de cause a effet entre les déplacements et certains problémes sociaux contemporains : taux de
suicide et de mortalité élevés, négligence des enfants, augmentation de la dépendance face & l'aide
gouvernementale, effondrement des leaderships traditionnels. €rosion de la cohésion sociale,
détérioration des rapports au sein de la communauté et entre les classes d'dge, etc. L’analyse de ces
treize cas empiriques suggére que ces déplacements ont contribué a la scission qui existe entre le
Canada et ses populations autochtones.



14

activités des I[nuit ou ceux-ci auraient pu ainsi subvenir, par eux-mémes. & leurs
besoins. En effet, dans certaines régions de I’ Arctique, la chasse ne permettait plus de
procurer la nourriture nécessaire a la survie des Inuit car les ressources en gibier
avaient été épuisées par une exploitation intensive. conséquence de la mécanisation
de la chasse et du regroupement de plusieurs communautés de chasseurs Inuit dans
un méme village. D autres Inuit furent déplacés pour aller travailler 1a ou I'emploi
était disponible. Ainsi quelques familles de Fort-Chimo (aujourd’hui Kuujjuak)
furent envovées en 1955 a Churchill (Manitoba) pour v travailler aux installations

militaires et scientifiques (Crowe. 1991 : 186).

Drautres relocalisations furent effectuées afin de regrouper différentes petites
communautés d'une méme région dans quelques villages importants, ou il était plus
facile de fournir les services que le gouvernement voulait offrir (Canada. 1996). Des
déplacements d’une autre nature, tel le relogement, en 1953. de certains [nuit de la
région d'Inukjuak (Québec) a Grise Fjord — 3 200 km plus au nord - ainsi que celui
qui conduisit. quelques temps plus tard. des [nuit de Pond Inlet a Resolute Bay dans
le haut arctique canadien, furent planifi€s pour assurer la souveraineté canadienne sur
cette partie inhabitée de I’ Arctique, mais aussi parce que les agents du gouvernement
espéraient que les Inuit pourraient v exploiter les territoires de chasse. Le résuitat
obtenu ne fut pas celui escompté et de nombreux problémes. non prévus lors de la
planification, surgirent et firent de ces derniers déplacements un échec. selon
(Canada, 1996 : Marcus, 1991, 1992 ; Tester et Kulchyski, 1994).

Certains experts (Canada, 1996 : Marcus, 1991, 1992 ; Tester et Kulchyski,
1994) estiment que les relogements furent, d’'une maniére ou d’une autre. la cause de
traumatisme social. D’ailleurs, les Inuit en gardent, aujourd’hui encore, un souvenir

douloureux et plusieurs réclament des excuses de la part de I'administration publique
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ainsi que des compensations financiéres pour les dommages subis. Les
anthropologues voient, dans ces relogements, un élément responsable de la
dislocation sociale des communautés Inuit, notamment parce qu’ils ont conduit a la
déstructuration physique des réseaux familiaux sur lesquels reposaient la
communauté traditionnelle (Canada, 1996 ; Marcus, 1991, 1992 : Tester et
Kulchyski, 1994).

Les déplacements de population ne sont pas les seuls éléments du processus
de sédentarisation qui eurent des répercussions sur les communautés inuit.
Aujourd’hui, plusieurs Inuit considérent que le choix des sites de sédentarisation fut
commandé par des impératifs reliés a I'administration des postes de traite ou a ceux
de l'administration publique. Cela illustre, selon eux. |'arrogance avec laquelle les
allochtones les ont. dans le passé. traités. Une idée que Jenness (1972) reprend en
soulignant qu’avant l"arrivée des « Blancs », aucun village n’existait dans I’ Arctique
et que parmi tous ceux qui ont €té construits depuis. aucun n'a été édifi€¢ sur un

emplacement que des Inuit auraient choisi.

La sédentarisation et les déplacements d’individus ou de groupes sont a
['origine d’une insatisfaction de plusieurs Inuit par rapport a leur lieu de résidence.
L absence de contrdle sur le choix du lieu de résidence n’est pourtant pas le seul sujet
de mécontentement. Le processus général de sédentarisation a aussi entrainé une
cohabitation nouvelle de groupes familiaux originaires de régions différentes.
Néanmoins, une fois regroupés. les « clans » familiaux continuent a conserver leurs
particularités et a garder méme une certaine distance physique (Graburn, 1969). Dans
certains cas on assiste a une forme de « hiérarchisation » entre les « clans » familiaux
distincts et originaires de régions différentes (idem). Dorais (1984 et 1997a) décrit

comment le village de Quaqtaq est aujourd’hui divisé en différents quartiers qui sont
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chacun occupés par des groupes familiaux dont la structuration est antérieure a la
sédentarisation elle-méme. Il observe méme (Dorais, 1997b) que les divisions
religieuses actuelles de la communauté sont, elles aussi, portées par I’existence de
groupes familiaux homogénes constitués avant la sédentarisation. D'une maniére trés
synthétique mais tout aussi instructive, Simard décrit comment les quatorze villages
actuels du Nunavik sont le résultat de deux mouvements. i’un centripéte qui a conduit
au rassemblement de groupes familiaux indépendants les uns des autres. et |'autre
centrifuge qui a conduit. sous la pression des différends qui opposaient les anciennes

unités familiales. a I'éclatement de certains de ces villages (voir Simard ef al., 1996).

La rationalisation des activités de traite est aussi a ’origine d’une certaine
cohabitation interethnique entre Amérindiens et Inuit. que l'on retrouve dans
plusieurs communautés du sud de I’Arctique. En effet, certains postes de traite plus
meéridionaux. dont notamment celui de « Poste de la Baleine » (aujourd’hui
Kuujjuarapik- Wapmagoostui), avaient été établis de maniére a desservir a la fois des
groupes de chasseurs amérindiens et inuit. En somme. les villages nordiques
contemporains sont en partie le produit d’un ensemble de décisions prises en fonction
d'impératifs extérieurs a la région. Plusieurs Inuit ont aujourd’hui le sentiment que le
processus de sédentarisation les a contraints & s’installer dans des lieux qu’ils n'ont
pas choisis et qu’ils ont été déplacés de lieu en lieu en fonction de motifs reliés aux
impératifs de |'administration canadienne. Ce sentiment fut et est encore a I’origine
d’'un mouvement de « retour aux sources » qui est quasiment aussi vieux que le

mouvement de sédentarisation lui-méme (Simard ef al.. 1996 : 12).

Ce mouvement de « retour aux sources » emprunte plusieurs avenues. Tout
d’abord il est a4 'origine de revendications politiques formelles par lesquels des

groupes d Autochtones, demandent aux instances gouvernementales de les reloger
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dans de nouveaux villages dont ils choisissent eux-mémes |’emplacement, en
fonction de considérations qui leur sont propres. Ce mouvement ne se limite pas aux
seuls Inuit et est fréquent parmi les autres groupes autochtones. L’un des cas les plus
connus est peut-étre le départ de Churchill de la communauté chipewyan de Duck
Lake (Waldram, 1987). Ce groupe autochtone avait été relogé a Churchill en 1957
lorsque la CBH avait fermé son poste de Duck Lake. Les Chipewyans ne réussirent
pas a s'adapter & Churchill. Plusieurs raisons pourraient expliquer cette
mésadaptation : traumatisme relié au relogement, perte des territoires de chasse
traditionnels, présence a Churchill d’autres groupes ethniques (Allochtones et Inuit)
qui empécha la communauté de se reconstituer comme une unité autonome. etc. La
conséquence d’une telle mésadaptation au relogement fut dramatique : « beuveries et
violence » (Crowe. 1991 : 188). Pour reprendre en main leur avenir les Chipewyvans.
en 1971. retournérent a Tadoule Lake, prés de leur ancien territoire. Plus récemment
et dans des conditions similaires, les Innus de Davis Inlet, en proie a des problémes
sociaux majeurs réclameérent et obtinrent leur relocalisation sur leur ancien territoire

{Press. 1993).

Du c6té des [nuit, ce mouvement fut a 'origine de la création du village de
Tasiujaq. En effet, certains Inuit de Kuujjuaq se sont tournés vers I’Etat pour que
celui-ci planifie la construction d’un nouveau village sur les lieux d’un poste de
traite. qu’ils avaient autrefois fréquenté. Par contre, d’autres déménagements sont le
fruit de mouvements quasi spontanés, qui entrainent certains groupes d’Inuit, souvent
inspirés par un leader charismatique, a partir par eux-mémes et sans attendre le
support de I'Etat. pour retourner dans des lieux associés a un territoire traditionnel.
Certains de ces mouvements ont donné naissance a de véritables villages, tel celui
d’Akulivik, fondé par un groupe d’Inuit ayant quitté Povungnituk. Cependant. les
« retours aux sources spontanés », sans encadrement administratif, sans support

financier se concrétisent difficilement. En effet, une fois [’enthousiasme du départ
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retombé, le manque d’infrastructure et d’approvisionnement confronte les
participants a ce « retour aux sources » avec les problémes de la vie en groupe isolé.

Plusieurs choisissent. aprés quelques temps. de revenir au village (Honigmann,
1963).

Ce mouvement de «retour aux sources», auquel les études sur les
déplacements de populations autochtones ne se sont pas véritablement intéressées -
car il est initié localement et n’est pas « forcé » - n’en est pas pour autant insignifiant
et est relié a un nombre substantiel de déplacements d’individus. Au Nunavik.
seulement. ce mouvement est a lorigine de la création. depuis la signature de la
Convention de la Baie-James et du Nord-Québécois (CBJNQ). de trois nouveaux
villages. Akulivik. Aupaluk et Umiujaq - auquel nous nous intéressons ici - mais il v
avait eu un précédent : Tasiujaq. Il v aura peut-étre un autre « nouveau village ».
Taqpangayuk. En effet, la société Makivik réclame au nom des Inuit de Killineq.
village du Labrador aujourd’hui fermé. la création d’une nouvelle structure
municipale (Simard. 1996 : 10) afin que les ex-habitants de ce village puissent

(re)donner un point d’ancrage a leur communaut€.

1.1.6 Le contact avec la modernité

La sédentarisation des Inuit. bien que facilité par I'action de I’Etat. fut aussi
favorisée par I attrait que les villages exercaient sur les [nuit eux-mémes. En effet. ils
trouvaient dans les villages non seulement des maisons, des services mais pouvaient
aussi obtenir des emplois. Ceux-ci étaient d’abord saisonniers puis, au fur et a mesure
que les gouvernements (provinciaux et fédéral) intensifiaient leur présence dans le
Nord. un certain nombre d’emplois permanents devinrent disponibles. Avec le

transfert, débuté il y a une vingtaine d’années, de la gestion des administrations
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locales aux représentants des communautés Inuit les emplois offerts aux Inuit se sont
méme multipliés. La société inuit traditionnellement constituée de petites
communautés (nomades) organisées autour de clans familiaux est devenue
maintenant une société urbanisée. La communauté traditionnelle qui €tait avant tout
familiale et structurée par des liens d’échange non monétaires a cédé le pas au
« village moderne » qui est composé de différents groupes familiaux. Dans ce village.
les rapports sociaux ne sont plus uniquement organisés par les liens de sang mais
dépendent aussi des institutions modernes comme ['argent. Cette modernisation de la
société inuit n’a pourtant pas été subie passivement par les Inuit, comme [’histoire du

mouvement des coopératives, qui va nous intéresser maintenant, 1'indique.

1.1.7 Mouvement coopératif

A la fin des années 1950. le gouvernement fédéral encouragea les populations
inuit & implanter des coopératives dans leurs villages. Cette initiative était d’abord
destinée 2 aider les Inuit a s’intégrer dans le systéme économique moderne (Frideres.
1998 . 395), mais les Inuit se I'appropriérent et firent des coopératives I"outil de leur
développement. Le mouvement coopératif. d’abord initié a Povungnituk en 1955.
allait en quelques années balayer tout |'Arctique canadien. mais c’est encore. au

Nunavik. ot il vit le jour, qu’il connaitra I’expansion la plus remarquable.

Le succés du mouvement coopératif, qui a le plus frappé les observateurs
extérieurs. est, sans doute, celui de la sculpture (Paci, 1996 et Simard, 1982).
Néanmoins, on peut se demander ce qu’il serait advenu de cette activité si les Inuit
n'avaient pu en gagner le controle et en garder les profits. En effet le mouvement

coopératif apparait :
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Clearly [...] a response to the unfavourable southern
control over what was, indeed, a northern ressource.
Their start marks the end of the trade in stone
carvings, influenced by primarily commercial
interests. and the begining of a cultural industry (Paci.
1996 : 61)

Cependant, les coopératives ne s’intéressent pas uniquement aux sculptures et
a I'art mais a bien d’autres champs de I’économie : vente et distribution de produits
pétroliers. restauration. hotellerie. magasins d’alimentation et de biens de
consommation variés. industrie du tourisme. etc. En 1967. les ventes totales des
coopératives du Nouveau-Québec, regroupées en une fédération - la Fédération des
coopératives du Nouveau-Québec (FCNQ) - atteignaient 4 millions de dollars. Un an
plus tard les revenus de production artisanale représentaient 43% des revenus totaux
des Inuit. En 1983 ces revenus grimpaient a 20 millions de dollars. Ce qui
représentait. cette année 13, 3,3 millions de dollars de paiements ou de salaires versés
aux chasseurs et sculpteurs du Nunavik (Simard, 1989). Certes, cette progression en
chiffre absolu des revenus du travail artisanal masque un recul des revenus du travail
face aux revenus d’emploi. En effet, avec la mise en ceuvre de la CBINQ. les emplois
salariés se sont multipliés dans le Nunavik et sont aujourd’hui a I'origine de la
plupart des revenus du travail pergus par les Inuit. Néanmoins. aux yeux de Simard.
son observateur le plus assidu, la FCNQ est une expérience unique en son genre et
trop peu connue au Sud et, il ne faut pas simplement voir dans le succeés des
coopératives du Nunavik une victoire culturelle, car c’est aussi un succeés économique

(idem).

A partir de 1969. dans la foulée de ce que Simard qualifie de « révolution
congelée » les coopératives vont se politiser (Simard. 1989) et les représentants de la
FCNQ réclamérent, a Québec la création d’un gouvernement régional pour ce qu’on

appelait a l'époque le Nouveau-Québec. Néanmoins, avant méme que les Inuit
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n’aient pu véritablement développer leur projet politique, le lancement par le
gouvernement québécois, des projets hydroélectriques de la Baie-James, allait
modifier de maniére importante le paysage politique du Nord québécois, et entrainer
les Inuit dans un processus de négociation qui allait, quelques années plus tard,

conduire a la signature de CBINQ.

1.1.8 La CBINQ

Le 11 novembre 1975. le gouvernement du Québec. le gouvernement du
Canada. le Grand Conseil des Cris. I’Association des Inuit du Nouveau-Québec.
Hydro-Québec, la Société de développement de la Baie-James et la Société d énergie
de la Baic-James signaient la CBINQ. La signature de cet accord allait avoir des
répercussions décisives sur I'avenir des Inuit de la région. La CBIJNQ que certains
ont qualifié de « premier traité moderne » était pourtant le résultat d’une loi datant de
1912, la Loi de !'extension des frontiéres, qui contraignait le gouvernement du
Québec d’obtenir la remise des droits autochtones sur les terres du Nouveau-Québec.
Cette obligation. Québec se |'était vu imposer pour respecter les engagements du
gouvernement canadien. En effet, celui-ci était tenu par un traité¢ impérial datant de
1870 d’obtenir le réglement des droits ancestraux des nations autochtones. tel que

["indique cet extrait du traité :

Toutes les revendications des [ndiens en vue d’obtenir
une compensation pour les territoires nécessaires aux
fins de la colonisation seront réglées par le
gouvernement du Canada en relation avec le
gouvernement impérial (Brown et Maguire, 1979
cités par Dickason, 1996 : 272).

Parti d'un vieux principe ~ la cession des droits ancestraux — la CBINQ, allait

malgré. tout apporter un peu de neuf, pour ne pas dire bouleverser I'horizon politique

des Inuit de la région.



La CBJNQ comprend une série de dispositions rendant possible le
développement, notamment hydroélectrique, de la région. Un ensemble de
dispositions concernant les projets hydroélectriques. tant en cours (projet La Grande)
qu‘a venir. sont incluses dans le texte. Par ailleurs, la CBJNQ comprend aussi un
certain nombre de dispositions spécifiques a chacun des groupes autochtones de la
région. couvrant la plupart des domaines de |’administration publique. Trente et un
chapitres concernent les Inuit et fixent les droits précis de ceux-ci sur différentes
catégories de terres (voir planche 2 en annexe). Elle fixe aussi les droits de chasse. de
péche et de piégeage des Inuit sur le territoire. La CBINQ crée un certain nombre
d’administrations publiques destinées aux bénéficiaires de la CBJNQ. Le Nord du
Québec est ainsi doté d'un ensemble d’organismes publics et parapublics :
Administration régionale Kativik (ARK), Commission scolaire Kativik. Conseil
régional Kativik de la santé et des services sociaux, Conseil régional de

développement et corps de police régional.

En signant la CBINQ. les Inuit (comme les autres Autochtones concernés par
["accord) ont obtenu une indemnité sous forme d’un fonds patrimonial. La Société
Makivik fut établie, en 1978, par une loi provinciale pour recevoir et administrer ce
fonds ainsi que pour superviser la mise en ceuvre des dispositions de la Convention.
En inuktituut Makivik signifie « avancement », et les élus de la Société se consacrent
au « progres de la condition politique. économique et sociale des Inuit du Nunavik »
(Makivik, s.d. ; 9). Certes, le Nunavik — tel les Inuit du Québec nordique appellent
leur territoire - ne jouit pas d’une véritable autonomie, ce n’est ni une province ni
méme un territoire et sur le plan économique, malgré ['indemnné reque
conformément a la CBINQ et que les Inuit utilisent pour leur développement,
|"autonomie reste trés limitée. En effet, une grande partie de ['économie de ia région

repose sur |"administration publique financée par Ottawa et Québec (Simard er al.,
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1996). De plus, la CBINQ a, d’une certaine maniére, court-circuité¢ le projet
d’autodétermination que les représentants des coopératives avaient mis en branle
avant que Québec n'envisage le développement de projets hydroélectriques dans la

région. En effet :

Les coopérateurs proposaient de tracer les fronticres

d’un territoire sur lequel un gouvernement régional

aurait juridiction mais la Convention affirmait que les

Autochtones n’avaient aucun titre sur le territoire. [ls

proposaient de regrouper les décisions concernant la

région au sein d'un organe central capable den

débattre ; la Convention multipliait les

administrations, les hiérarchies. les procédures

(Duhaime, 1992 ; 135).
En guise de gouvernement autonome les [nuit ont obtenu une administration
régionale : I"ARK. qui administre les affaires publiques dans un cadre auto-régulé par
des dispositions prévues dans la CBINQ. Le rdle réservé par la CBINQ aux Inuit est
de participer. d’exécuter ou de gérer un systéme. Ils sont des atomes parmi d’autres
dans une société régulée par I'Etat (idem : 171). La CBINQ est peut-étre la
Révolution tranquille de I’ Arctique mais c’est une révolution qui se déroule dans un
cadre normatif écrit d’avance par I’Etat (Duhaime, 1987 ; 309). Sans compter que la
signature de la CBJNQ a créé une dissension majeure au sein des Inuit. En effet.
quelques communautés inuit refusérent de signer 1'accord. Parmi ces « dissidents »
on retrouve Povungnituk, le village ou le mouvement des coopératives fut initié, et
dont les résidants refusérent de se contenter des miettes d’autonomie que la CBINQ

leur offrait.

Toutefois. grace aux négociations entourant la CBINQ. les Inuit du Nunavik
ont aussi appris a connaitre I'Etat, suffisamment, en tout cas, pour souhaiter changer
les choses et changer le mode d’administration auquel ils sont soumis (Duhaime,

1992 : 170). C’est pourquoi, aprés divers travaux, consultations et négociations,
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I’idée d’autonomie véritable, initiée par les leaders des coopératives. refit surface et
conduisit a I’élection, le 10 avril 1989, d’une assemblée constituante, le Comité

constitutionnel Nunavik. destinée a jeter les assises d’un Nunavik autonome.

Le projet derriére cette constituante était (et demeure) de mettre en marche un
projet d’autonomie politique pour le Nunavik. Et, comme pour sceller par des actes
ce projet de prise en charge la population du Nunavik décida que la Constituante
préléverait une taxe dans les commerces de la région afin de financer. elle-méme. ses
travaux. Le 10 avril 1991. le Comité constitutionnel Nunavik soumettait a la
population un projet de gouvernement régional qui fut accepté par une forte majorité.

bien que ce jour-la seulement un quart des électeurs exercérent leur droit de vote.

Une fois entériné ce projet de gouvernement régional. le Comité
constitutionnel Nunavik le présenta au gouvernement québécois afin qu’il serve de
base aux discussions que les deux parties allaient entamer (Duhaime, 1996). La forme
de gouvernance que les Inuit proposent de se donner est celle d'un gouvernement
régional. dont les pouvoirs seraient intermédiaires entre ceux du gouvernement
provincial et municipal. Ses compétences seraient déléguées de Québec mais seraient
néanmoins :

assez étendues pour infléchir de maniére sensible les
décisions concernant les affaires régionales : il
exercerait une « souveraineté domestique », selon

["expression du responsable des négociations pour le
Québec (Duhaime, 1992 ; 168).



1.2 Genése d’une question

Le trop bref survol historique auquel nous venons de nous adonner ne rend ni
justice a [’histoire des Inuit ni & ceux qui 'ont étudiée. Néanmoins, celui-ci contient
quelques-uns des éléments clés qui vont constituer la problématique de cette étude.
Tout d’abord. un certain nombre d’événements, |'arrivée des compagnies de traite,
des missionnaires. la construction domiciliaire, la création d emploi ont conduit 3 Ia
sédentarisation et au regroupement de communautés nomades. Ensuite, une fois
sédentarisés, les institutions modernes, comme 1’argent, transformérent les rapports
sociaux en médiatisant les échanges. La communauté traditionnelle. fondée sur le don
et sur la réciprocité généralisée. céda le pas au village moderne. Au don. qui fondait
le lien social. est venu s’adjoindre le contrat marchand qui unit désormais des

individus a la poursuite de fins personnelles.

Avec la modernité. l'avenir collectif devient ouvert et les possibles se
multiplient. Les Inuit en quéte de leur destinée veulent négocier des ententes avec
I'Etat. réclament des transferts de pouvoir et une autonomie politique. Néanmoins.
ces requétes les Inuit ne les formulent pas d’une seule voix. La société inuit est
devenue plurielle (Duhaime. 1991a). Ce pluralisme ce manifeste par la construction
de discours politiques divergents au sein des communautés. Désormais, certaines
questions concernant |’avenir collectif se régient par le recours au vote populaire.
C’est ainsi que les Inuit ont tenu un référendum avant de signer la CBJNQ. C’est
encore par ['intermédiaire d’un référendum que les Inuit ont choisi le mode de
composition de I’Assemblée constituante du Nunavik. Ce recours au suffrage
populaire ne se limite pas au cadre régional. A 1’échelle du village, le recours au
référendum n’est pas inexistant, et certaines décisions qui suscitent des controverses
majeures se réglent par le truchement des urnes. Tel fut le cas du relogement des Inuit

de Kuujjuarapik a Umiujaq qui fut décidé par 52% des votants. Signe de la difficulté
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de réconcilier les positions divergentes, aprés le résultat du vote pour le relogement.
la minorité qui avait dit non ne se plia pas aux veeux de la majorité et ceux qui ne

voulaient pas partir ne se sont pas sentis tenus de suivre ceux qui partaient.

En somme, la présence d’intéréts divergents au sein de la coilectivité inuit.
tant sur le plan régional que local, devrait nous inciter 2 nous questionner sur le sens
que 'on accorde au terme « communauté inuit » que I’on utilise fréquemment pour
qualifier les villages du Nunavik. En effet, il semble difficile de penser que ce terme
puisse faire référence au concept classique de communauté qui sous-entend que les
intéréts de chacun se fondent avec ceux du tout. Ceci ne veut pas dire qu’au sein du
peuple inuit il n'y a pas certains groupes qui soient encore soudés par des liens
communaux. Cela ne veut pas non plus dire que les villages composés de groupes
hétérogénes ne puissent pas, sous certaines conditions, constituer des communautés

intégrées. Mais, si tel est le cas, encore faut-il savoir de quelle communauté on parle.

Il ne faut pas non plus interpréter le recours des Inuit aux référendums comme
un signe absolu de disparition du mode traditionnel de fonctionnement communal qui
sous-entend une adéquation ou plutdt un assujettissement des intéréts individuels a
ceux du groupe. Au contraire, on pourrait, d’ores et déja. faire I’hypothése que les
idéologies irréconciliables que 1’on observe sont portées par des groupes intégrés et
unis par des intéréts communaux fondés sur la proximité. Ainsi, la division qui
opposa les dissidents du mouvement coopératif de I’Hudsonnie aux négociateurs
originaires de la Baie d’'Ungava peut s’expliquer, en partie, par le fait que de chaque
bord de cette scission politique « s’opposaient » deux groupes d'Inuit aux origines
différentes (Simard er ai., 1996).
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En somme, le passé n’est pas si loin et certaines divergences contemporaines
attestent de la survivance d’'une communauté de pensée, voire de « sang » qui unissait
les anciens groupes familiaux (Dorais, 1984, 1997a et b). Ainsi, il semblerait que la
sedentarisation et la montée des institutions modernes n’aient pas totalement
déstructuré les groupes familiaux traditionnels puisque le « mouvement de retour aux
sources », qui est presque aussi vieux que la sédentarisation elle-méme, tend a
séparer les villages en groupes qui se reconstituent en fonction d’origines familiales

et géographiques communes.

Faut-il en déduire aussitét que les communautés traditionnelles de sang.
d’esprit et de lieu - selon la définition trés classique de Tonnies - ont survécu au sein
de la modemité et constituent encore [’armature essentielle de la société inuit ? Si tel
est le cas. comment les comportements individualistes qu’on peut observer et qui sont
suscités par la modernité, I'atomisation de I’habitat. la monétarisation de 1'économie.
font-ils pour se développer dans les villages ? En effet. si dans certains villages on
assiste a un certain mouvement de retour aux sources qui prone la renaissance de la
communauté fondée, en partie, sur la proximité de lieu et de sang, il faut bien
constater qu’a travers |’ensemble des villages du Nunavik on assiste aussi a une
montée certaine des institutions modernes. Celles-ci définissent de nouvelles normes
qui transcendent les particularismes des groupes familiaux et contribuent a une
définition du vivre-ensemble qui déborde le strict cadre de la communauté-
Gemeinschaft. D’ailleurs, comme on I'a vu, méme les communautés initiées par le
mouvement de retour aux sources ont du mal a se constituer sans le support des

organisations et des institutions modernes.

Les institutions modernes produisent désormais des normes supra-

communautaires transcendant celles des groupes familiaux et constituent ainsi des
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données fondamentales de la société inuit contemporaine. Mais il y a plus, avec la
modernité, I’individualisme progresse au sein des communautés inuit et vient ainsi

modifier la structure des rapports sociaux, comme Duhaime le constate :

L’individualisme progresse et progressera encore,

parce que les individus ont une capacité de plus en

plus étendue de vivre en dehors des cercles

traditionnels d'enfermement obligatoire, et parce que

cette capacité s'étend a mesure que I'éducation

diversifie les  trajectoires  personnelles. La

responsabilité  étatique  favorise, elle aussi,

I'individuation par le pouvoir libérateur des salaires et

des transferts que paie I'Etat (...) Le pluralisme

émerge, comme I'envers inévitable de

['individualisme. comme symptdme encore timide et

irréfragable de la métamorphose (Duhaime. 1991b :

3N.
Cette montée de I'individualisme. nous en avons aussi observé les conséquences, a
un moment inattendu. en plein cceur du relogement a Umiujaq. Ce déménagement
semble avoir été, en partie, porté par un discours de « retour aux sources » (Kemp,
1985 : Duhaime. Martin, Fréchette. Robichaud, 1998). Les leaders a 'origine du
déménagement en faisait la promotion en incitant les familles qui n’étaient pas
originaires de Kuujjuarapik a quitter le village pour retourner sur leurs terres
ancestrales, afin d’y recréer une communauté plus conforme aux canons de la
tradition (Kemp, 1985). Pourtant, ce relogement n’a pas entrainé un déplacement en
bloc des groupes familiaux. En effet. certains ont choisi de déménager ou de rester a
Kuujjuarapik. indépendamment de ’option choisie par leur famille (Martin, 1997 et

1998a).

En somme. la communauté au sens de la Gemeinschaft, telle que définie par
Tonnies, ne semble plus correspondre exactement a ce que la société inuit est
devenue ; brassage de population, intrcduction de normes collectives (voire a

prétention universelle) ont miné le pouvoir de contrdle social des chefs de clan et des
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chamans et ont fait s’effriter les normes communautaires qui régulaient les rapports
sociauX. Pourtant. la société inuit vibre encore aux accords des solidarités
communales (don du gibier, adoptions traditionnelles), comme plusieurs auteurs
s'accordent a le dire. S’agit-il de survivances d’un passé révolu qui vont lentement
céder le pas aux institutions modernes, au fur et & mesure que la société inuit va
compléter sa modernisation ? Ou bien peut-on avancer que la communauté inuit
existe. mais autrement que dans la survivance des anciens clans traditionnels ? Peut-
on émettre I'idée que par-dessus les anciennes structures communautaires se sont
greffées d’autres structures, d’autres formes de sociabilité qui tissent de nouvelles
communautés dont les frontiéres ne seraient plus uniquement le sang. le lieu et
|"esprit mais seraient le produit d’un ensemble de relations sociales produites a la fois
par les réseaux communaux issus de [a tradition et par les institutions modernes
porteuses, elles aussi, de relations sociales qui, bien que froides, n’en sont pas moins
productrices de lien social ? En somme. peut-on émettre I’hypothése qu’il existe des
communautés qui ne seraient pas des survivantes du passé ou des archaismes que
seule une société en transition pourrait receler. mais des communautés parfaitement
opérationnelles dans la modernité réflexive, si on accepte de définir a la maniére de

Giddens (1994) la modemité par une seule de ses composantes. la réflexivité?

En somme. cette question nous renvoie & deux grandes approches
sociologiques. presque antinomiques. de la question du changement social dans la
société inuit. En effet, pendant que certains parlent de « révolution » (Simard, 1983),
de « changement social brutal » (Frideres, 1998), de « catastrophe » (Duhaime, 1989)
qui précipite les Inuit du camp nomade a la ville (Searles, 1998) ou de I'igloo
communal au HLM fiancé par I’Etat (Duhaime, 1985), d’autres au contraire parlent
de la résistance a ’assimilation (Stevenson, 1997) ou de la résurgence de certains
pratiques comme le chamanisme (Saladin d’Anglure, 1999) ainsi que de la
survivance de la réciprocité inuit (Wenzel, 1995 ; Nuttall, 1997 ; Dahl, 1989). En
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somme, pendant que les uns observent la modernisation des Autochtones et la montée
des institutions associatives et modernes. les autres constatent la conservation des
institutions communales porteuses de lien social. Cette thése va s’inscrire dans cette
question du changement social. Nous allons nous demander ce qu’est devenue la
« communauté » inuit. Survit-elle au sein de [a modernité, ou bien est-elle en voie de
céder le pas a la société, ou bien encore, ce pourrait-il qu’il y ait une troisiéme voie ?
Pour cela. nous nous sommes intéressés au relogement des Inuit de Kuujjuarapik a
Umiujaq. en nous demandant quels étaient, par dela le discours traditionaliste, les
ingrédients sociaux qui allaient permettre aux individus relogés de (re)construire une

communauté.

1.3 Méthode

Notre recherche s’est déroulée en deux temps. Tout d’abord. nous avons
collaboré a un projet de recherche concernant les impacts du projet Grande-Baleine
sur les communautés inuit de Kuujjuarapik et d’Umiujaq. Cette premiére étude a
donné lieu a une recherche bibliographique. documentaire et une enquéte a Umiujaq
et Kuujjuarapik (été 1996). Les résultats de cette recherche ont été publiés par le
GETIC de I'Université Laval (Duhaime. Martin. Fréchette et Robichaud. 1998a et b)
et plusieurs communications et publications scientifiques ont contribué a en diffuser
les résultats (Martin, 1998¢ ; Duhaime et Martin 1997 ; Fréchette. Robichaud.
Duhaime et Martin. 1997 : Martin et Duhaime 1997 : Martin. 1996). Cette premiére
enquéte nous a conduit a développer des hypothéses qui ont permis d’élaborer une
seconde recherche sur le terrain. Celle-ci s’est déroulée a Kuujjuarapik en février et

mars 1998. Cette thése se fonde sur ces deux recherches.

La premiére recherche, qui a donné lieu a la publication d’un rapport final.

constitue en soi un tout autonome indépendant de cette thése. De méme, cette these
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est aussi une construction qui existe indépendamment de la premiére recherche.
Néanmoins, nous y avons intégré, parfois dans leur forme quasi-initiale, certains
résultats de la premiére recherche. D’autres éléments ont aussi été repris. non pas en
tant que résultats. mais plutdt en tant que données brutes qui ont été incorporées aux
matériaux de la seconde recherche. Enfin, d’autres éléments de la premiére étude
n'ont pas été retenus car ils relevaient de questions qui n’étaient pas abordées dans
cette these. Voici. résumées. les différentes étapes de la collecte des données

(utilisées dans cette thése) et de la méthode suivie pour en faire 1'analyse.

1.3.1 Premiere enquéte

En 1971. Hydro-Québec a mis en branle le développement hvdroélectrique de
la Baie-James qui prévovait la construction de trois compiexes hydroélectriques dont
le complexe Grande-Baleine. Les activités de recherche reliées au projet Grande-
Baleine se sont déroulées de maniére discontinue de 1964 a 1992. Elles ont engendré
un grand nombre d’interventions de nature trés variée dans le territoire utilisé par les
Inuit de Kuujjuarapik et d'Umiujaq. L objet de cette premicre étude était de décrire
les perceptions des impacts sociaux et économiques de |'avant-projet Grande-Baleine
sur les communautés de Kuujjuarapik et d’'Umiujaq et de dégager des conclusions

utiles pour atténuer les impacts négatifs de futurs avant-projets.

Cette étude fut demandée a Hydro-Québec par les représentants des
communautés inuit de Kuujjuarapik et d’Umiujaq. Hydro-Québec a accepté de
répondre a cette requéte. Un comité de coordination fut formé. composé de
représentants des communautés inuit. d"Hydro-Québec et de la Société Makivik. Les
parties ont confié la réalisation de I’étude au GETIC de ['Université Laval. Toutefois,
tel que convenu avec les membres du comité de coordination. le rapport final de

recherche est une publication indépendante du GETIC.
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1.3.1.1 Collecte et analyse documentaire (premiére enquéte)

Des données documentaires ont été collectées afin d'isoler les sources
d"impacts possibles du projet®. Celles-ci proviennent essentiellement du rapport de
I'avant-projet Grande-Baleine (Hydro-Québec, 1993) ainsi que dun document
décrivant plus spécifiquement les activités d'Hydro-Québec dans la région de
Kuujjuarapik et d'Umiujaq (Hydro-Québec, 1996). De méme. la Société Makivik a
fourni plusieurs documents décrivant la participation des communautés inuit dans le
processus Grande-Baleine (Lanari, 1995 ; Makivik et Hydro-Québec, 1994
Makivik, 1994, 1991, 1983). Des informations supplémentaires ont aussi été
obtenues aupreés d acteurs engagés dans le projet Grande-Baleine et dans la littérature
disponible (Loney. 1995 : Gedicks. 1994 ; Mainville. 1993 ; Massot. 1993 ; Noél.
1989 : Lévesque, 1986 : Duhaime. 1985 ; Rouland 1978).

1.3.1.2 Collecte et analyse des données d'entrevues (premiére enquéte)

Trois guides d'entrevues semi-dirigées ont été constitués’ et utilisés pour
réaliser les entrevues. Le premier guide portait sur 'aménagement urbain et le
développement des infrastructures de Kuujjuarapik: le second sur I'environnement et
l'exploitation des ressources fauniques: le troisitme sur les changements

socioculturels récents.

Les entrevues sur l'aménagement urbain et le développement des

infrastructures de Kuujjuarapik ont été réalisées avec des personnes s'étant engagees

® Nous ne faisons pas référence, ici, a la documentation collectée afin d’évaluer les impacts
économiques du projet Grande-Baleine car nous ne nous appuyons pas directement, dans cette thése,
sur ces données. Il est toutefois possibie de consulter Fréchette, Robichaud. Duhaime, Martin (1997)
ou Duhaime. Martin. Fréchette, Robichaud (1998a et b) pour consulter les résultats de cefte évaluation
des impacts économiques du projet Grande-Baleine et pour obtenir les détails concernant leur collecte.
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dans les comités créés dans le cadre des études d’avant-projet ou encore dans
I’administration de leur communauté. Les entrevues sur l'environnement et
I'exploitation des ressources fauniques s’adressaient aux personnes ayant pratiqueé,
sur une base réguliére, des activités de chasse, de péche ou de piégeage durant la
période correspondant aux études de [I'avant-projet. Les entrevues sur les
changements socioculturels visaient les résidants de Kuujjuarapik et d’Umiujaq. Des
participants peuvent avoir répondu a plus d'un questionnaire. selon qu'ils v étaient

éligibles.

Les répondants omt été sélectionnés avec ['aide des représentants des
municipalités de Kuujjuarapik et d’Umiujaq, membres du comité de coordination.
Ceux-ci proposaient. en priorité, des résidants disponibles et désireux de participer a
la recherche. Par |'intermédiaire de la radio. ces membres du comité ont présenté la

recherche 2 la population et sollicité des témoignages.

L'enquéte sur le terrain s'est déroulée entre le 10 et le 28 juin 1996 a
Kuujjuarapik et a Umiujaq. Chaque entrevue a €té conduite avec l'aide d'une
interpréte (trois interprétes différentes ont été engagées). L'interpréte introduisait
I'interviewer. présentait briévement la recherche, puis demandait au répondant ia
langue dans laquelle il souhaitait que se déroule I'entretien (anglais ou inuktituut).
Ensuite. les objectifs de I’entrevue et de la recherche étaient exposés formellement au
répondant. Ii était ensuite demandé a celui-ci s’il acceptait d’étre enregistré. Au cas
ou il refusait, des notes étaient prises. L'interpréte demeurait présente lors de toutes
les entrevues., méme lorsqu’elles étaient réalisées directement en anglais. et elle
intervenait en cas de difficulté. Au total. 39 répondants sur les 40 choisis ont accordé
des entrevues. Un refus a été enregistré. Tous les répondants de cette premiére

enquéte ont accepté que leur entrevue soit enregistrée sur bande magnétique.

“ 11 est possible de consulter ces guides d’entrevues qui sont joints en annexe de Duhaime, Martin.



Tableau 1.1 . Caractéristiques des répondants (premiére enquéte)

\'ariables Catégories de variables Fréquences
Licu de résidence Kuujjuarapik 26
Umiujaq I3
Origine ethnique Autochtone 35
Allochtone 4
.-"\ge 0-19 ans 2
20-29 ans 3
30-39 ans 8
40-49 ans 12
50-59 ans 3
60 ans et plus 9

Les entrevues ont été transcrites sur des tiches. Chaque tiche porte sur une
scule idée. L'identité¢ du répondant n'apparait pas sur la fiche : par contre un code
inscrit sur la fiche permet d'identifier les caractéristiques socio-économiques et le lieu
de résidence du répondant. Lorsque nous présentons. ici. des propos extraits des
tcmoignages individuels nous ne donnons pas ces indications afin de préserver
['anonymat des participants. Toutefois. la citation est accompagnée d’une référence
composée de six chiffres. similaire & ceci : « 98 02 06 ». Les deux premiers chiffres
de la référence indiquent ["année de 'entrevue, les troisiéme et quatriéme chiffres le
mots ou a débuté le terrain. les deux derniers chiffres n’ont pas directement de
signitication. ils nous permettent simplement d’identifier le répondant. au cas ou il

serait nécessaire de retourner a la fiche manuscrite.

Pour effectuer ['analvse nous avons regroupé les fiches par thémes et sous-
thémes exhaustifs et mutuellement exclusifs. Toutes les fiches furent ainsi distribuées

¢t aucune fiche ne fut utilisée plus d’une fois. Au sein de chaque théme les ¢léments

Fréchette et Robichaud (1998a et b)
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les plus caractéristiques du discours ont été isolés, les convergences et les
divergences ont été mises en évidence, ainsi que les caractéristiques des locuteurs.
Tous les éléments de discours permettant d’identifier les répondants ont été omis
dans les citations présentées, sauf lorsqu’il s’agit de personnages publics. Lors de la
rédaction. toutes les citations extraites des témoignages ont été traduites en frangais.

cette traduction francaise des citations est une traduction libre.

1.3.2 Deuxieme enquéte

A la suite de la premiére enquéte et de son analyse nous avons entrepris une
lecture de différents textes théoriques concernant la communauté. Nous avons ensuite
émis un certain nombre d’hypothéses de recherche. La préparation de la seconde
enquéte, c'est-a-dire I'élaboration de la seconde grille d’entrevue a été effectuée
simultanément a 1'écriture du cadre théorique de cette thése (chapitre 3). Ainsi. au fur
et a mesure que nous isolions théoriquement les points essentiels & notre recherche.
nous construisions une série de questions destinées a aller documenter ces points.
Une fois finalisée la premiére version du guide d’entrevue. celui-ci a été soumis a
deux membres de notre jury ainsi qu’a une collégue étudiante au doctorat ayant elle-
méme conduit des entrevues dans le Nunavik. Ces trois personnes nous ont fourni un
certain nombre de commentaires grace auxquels nous avons révisé ce guide

d’entrevue.

1.3.2.1 Objectif et élaboration de la seconde grille d"entrevue

L approche que nous avons choisie pour aborder cette question de la cohésion
communautaire est celle des solidarités. Afin d’interroger les résidants d’'Umiujaq et
de Kuujjuarapik sur leurs expériences concernant les solidarités dans leur village,

nous avons constitué un guide d’entrevue comprenant un certain nombre de questions



36

concernant ’entraide que chacun obtient de son milieu familial ou des instances
publiques (assurance chomage, bien-étre social, services sociaux, etc.). Des questions
spécifiques ont été élaborées pour identifier vers quelles sources d’aide chacun se
tourne davantage. D’autres questions ont aussi été élaborées pour évaluer si chacun

estime recevoir assez d’aide.

Enfin. un certain nombre de questions ont été congues pour tenter de poser un
diagnostic sur la qualité de |'intégration de chacun. Pour réaliser cette évaluation. il a
été demandé aux répondants s’ils avaient déja eu le sentiment d’étre rejetés par les
membres de leur communauté, s’ils se sentaient seuls ou s’ils avaient déja envisagé
de quitter leur village. Aux résidants qui sont revenus vivre a Kuujjuarapik. apres
avoir vécu a Umiujaq. il fut demandé ce qui les avaient poussé a quitter leur nouveau
village. Le but initial de ces questions était de pouvoir, ultérieurement, comparer la
perception que chacun donnait de son intégration avec les indications que chacun
donnait de son accés aux différentes formes de solidarité. L objectif final était de
comparer les villages d"Umiujaq et de Kuujjuarapik pour tenter de voir s’il existait un
lien entre I'accés aux solidarités et les départs, observés récemment. de résidants
d’Umiujaq qui retournaient a Kuujjuarapik. Cet objectif renvoyait a une hypothese
élaborée. d'aprés les observations du premier terrain, par laquelle nous supposions
qu’il existait un lien entre une intégration inadéquate des sujets a leur communauté et

le départ de ceux-ci de leur nouveau village.

Le guide d’entrevue a été construit afin de nous permettre de soutenir. avec
les répondants. une conversation ouverte sur les thémes généraux des solidarités et de
la vie communautaire. Le guide, rédigé en anglais, est organisé autour de quatre
thémes principaux : théme 1) chasse, partage du gibier et nourriture importée ; théme
2) emploi (recherche, nécessité d’un emploi, avantages, satisfaction) ; théme 3)

besoin d’aide ou de support ; théme 4) vie communautaire. Un certain nombre de
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questions principales accompagnées de sous-questions de relance avaient été
préparées pour organiser le développement de chacun de ces thémes. Il faut préciser
que parmi les nombreuses questions de relance préparées certaines n’ont
pratiquement jamais €été utilisées. De plus, dans certaines entrevues. toutes les
questions principales ont été posées mais, dans d’autres, seulement quelques
questions ont été développées ; I'objectif poursuivi étant moins de questionner
identiquement chacun que d’obtenir le plus d’informations possibles. C’est pourquoi.
lors de l'enquéte nous avons ajusté chacune des entrevues aux réactions des
participants. Lorsqu'un répondant se sentait peu a l'aise avec un théme nous le
traitions plus rapidement mais si le répondant voulait développer un aspect de

["entrevue nous exploitions au maximum les sous-questions préparées a |’avance.

Outre ce guide d’entrevue, un protocole de recherche fut rédigé. Celui-ci
comprenait un ensemble de directives destinées a organiser le déroulement des
entrevues. Ces directives avaient été écrites pour notre propre usage mais aussi pour
celui de I'interpréte qui pouvait ainsi traduire ces directives et les expliquer aux
participants. Ce protocole avait aussi été écrit dans le but de permettre aux
responsables communautaires, qui allaient en prendre connaissance, d’étre informés

du déroulement et du contenu des entrevues.

1.3.2.2 Déroulement du second terrain. collecte des données d’entrevues et des

données informatives.

Depuis les premiéres réunions préparatoires du projet de recherche sur les
impacts du projet Grande-Baleine, les divers intervenants du milieu avaient été
informés que nous avions l’intention de prendre cette recherche comme point de
départ d'un projet de thése de doctorat. A la fin de notre premier terrain nous avions

rencontré individuellement les maires d’Umiujaq et de Kuujjuarapik ainsi que le
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Président de la Corporation fonciére de Kuujjuarapik avec qui nous avions fait un
bilan de ce premier terrain et confirmé notre intention de reprendre la recherche, pour
notre propre compte, lorsque nous reviendrions présenter le rapport de recherche aux
communautés. Nous avions défini & ce moment-la notre projet de thése comme étant
une recherche destinée a analyser le processus de relogement 8 Umiujaq. Toutes les

personnes concernées avaient donné leur accord a ce projet.

Durant I'année qui a suivi nous sommes restés en contact avec les différents
représentants de ces communautés (communications écrites mais aussi téléphoniques.
notamment parce que nous avons di demander des informations factuelles dont nous
avions besoin pour compléter le rapport). Nous nous sommes aussi rendus @ Umiujaq
{cing mois apres le début de I'enquéte sur le terrain) pour soumettre au comité de
coordination un rapport intérimaire consistant notamment en un exposé de la
méthode d’analyse utilisée ainsi qu’un plan détaillé de celle-ci. A chacune de ces
occasions nous avons réitéré notre projet de faire ce second terrain. Nous avons
méme formellement annoncé notre projet de conduire un second terrain lorsque nous
viendrions présenter aux représentants des communautés un rapport de recherche
préliminaire. Cette présentation devait avoir lieu, selon ’échéancier initial, environ
un an apres le déroulement de I’enquéte conduite a Kuujjuarapik et Umiujaq. Nous
avions planifié d’effectuer notre second terrain dans la foulée de la remise du rapport
préliminaire afin de réduire les couts de déplacement et parce que cette remise du
rapport préliminaire devait se faire en présence des représentants des deux
communautés, ce qui pouvait nous permettre de présenter aux élus des deux

municipalités notre protocole de recherche du second terrain.

Pour des raisons de disponibilité des uns et des autres, la présentation du
rapport préliminaire n’eut lieu qu’en février 1998 alors qu’elle était prévue pour

I"automne 1997. Quelque temps avant la date initialement prévue pour la présentation
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du rapport, nous avons contacté (par téléphone) les maires des deux communautés
pour leur confirmer notre intention d’entamer notre deuxiéme terrain sitdt apres la
présentation du rapport®. Entre cette démarche et notre arrivée a Kuujjuarapik. pour la
présentation du rapport. des élections municipales avaient lieu a Umiujaq et le maire
qui s'était engagé dans ce processus d’évaluation des impacts du projet Grande-
Baleine et avec qui nous avions débattu du développement de notre projet de thése
avait été remplacé a la Mairie. Ceci dit. les deux maires d’'Umiujaq (le nouveau et

I"ancien) s"étaient rendus a la réunion pour faire part de leurs commentaires.

Aprés une bréve présentation du rapport un tour de table débuta. Le nouveau
maire d’Umiujaq, lorsqu’il prit Ia parole. se dit insatisfait’ du rapport et exprima en

ces termes son désaccord :

Je ne sais pas comment vous avez fait la sélection des
participants mais vous n'avez pas interrogé les bonnes
personnes. Je propose que la section sur Makivik et
sur le relogement soit coupée car elle ne refléte pas la
réalité.

Cette insatisfaction par rapport a notre premier travail allait avoir des répercussions

sur le déroulement de notre recherche'®. En effet. quand nous avons rencontré le

* Etant donné que nous avions déja obtenu un consentement verbal des différents élus rencontrés et
parce que ceux-ci s'étaient montrés trés coopératifs lors du premier terrain et intéressés par la suite que
nous comptions donner au projet, lorsque nous avons contacté les maires d’Umiujaq et de
Kuujjuarapik nous n'avons pas formulé une demande officielle de recherche mais plutdt confirmé
notre intention de débuter la recherche, comme prévu.

® Le nouveau maire d’Umiujaq n’est pas le seul i avoir adressé des critiques au rapport. D autres
participants ont aussi soulevé des points de mécontentement, notamment le représentant de la Société
Makivik qui souhaitait que les perceptions des répondants sur la Société Makivik et sur son
implication dans le projet Grande-Baleine soient commentées de maniére & étre plus conformes aux
faits tels que pergus par les agents de Makivik eux-mémes.

' {1 est probable que I'insatisfaction du maire d’Umiujaq ne datait pas de la lecture du rapport mais
remontait a I"origine de I'étude elle-méme. En effet, lors de notre premiére enquéte. le nom du maire
avait été proposé par piusieurs pour qu’il soit interviewé, car il avait été un des acteurs du
démeénagement. Lorsque nous I’avons contacté et [ui avons demandé de nous donner une entrevue, il a
refusé. avancant qu’il ne voulait pas collaborer aux études sur le projet Grande-Baleine. Il faut aussi
mentionner que notre réaction a ses critiques ainsi qu’a celles du représentant ne fut pas conciliante.
En effet. nous leur avons en quelque sorte répondu qu’il n’était pas question que nous Gtions du
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nouveau maire d’Umiujaq pour discuter de notre séjour dans sa communauté, celui-ci
nous dit, 4 demi-mot, qu’il ne souhaitait pas que nous nous rendions a Umiujaq. Plus

exactement. il formula ainsi sa réponse :

Je sais que vous aviez des ententes avec ['ancien

maire. Mais tout ce qui avait été décidé avec "ancien

maire valait pour l’ancien maire. En ce qui me

concerne. je vais réfléchir a votre demande.
Cette réponse était en soi un refus, mais comme elle laissait planer un certain doute
nous lui avons remis un exemplaire de notre protocole de recherche et nous lui avons
proposé de nous rencontrer ultérieurement pour reparler de notre projet. Malgré
plusieurs tentatives pour obtenir un rendez-vous avec lui. le maire ne nous a jamais
reparlé. Si bien que nous n’avons jamais obtenu de réponse ni positive ni négative
quant a notre visite d’'Umiujaq. En I’absence d’une telle réponse et sur les conseils de

notre directeur de recherche. nous avons choisi de ne pas nous rendre 4 Umiujaq et de

redéfinir la méthode de collecte de données.

Contrairement au nouveau maire d’Umiujaq, les responsables de
Kuujjuarapik n'avaient pas changé d’opinion concernant notre projet, et ils nous ont
réitéré leur accord pour que nous effectuions notre recherche dans leur communauté.
Apreés quelques hésitations et aprés avoir consulté notre directeur de recherche nous
avons choisi de modifier notre collecte de données en ne faisant des entrevues qu'a
Kuujjuarapik. Toutefois afin de ne pas avoir a réévaluer totalement notre recherche.
nous avons décidé d’essayer de collecter quand méme des informations sur les deux
villages. Pour cela nous avons décidé de rechercher et d’interviewer d’anciens

résidants d’Umiujaq revenus s’installer a Kuujjuarapik. Nous avons décidé de

rapport les témoignages avec lesquels ils étaient en désaccord. Malgré le fait que Gérard Duhaime ait
proposé au maire d’Umiujaq pour trouver une issue au dialogue de sourd entamé, d’ajouter son
témoignage a ceux déja collectés (ce qu'’il a accepté mais sans jamais y donner suite) il est probable, si
ce n’est certain, que notre attitude, au lieu de le réconcilier avec la démarche scientifique, ait di au
contraire le convaincre du bien-fondé de son refus de collaborer a nos recherches.
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demander & ces personnes de décrire a la fois ce qu’elles avaient connu comme

situation 8 Umiujaq et ce qu’elles vivaient maintenant & Kuujjuarapik.

Une telle réorientation nous a semblé possible parce que le responsable de la
corporation fonciére de Kuujjuarapik nous avait appris qu’il y avait un nombre
relativement important de personnes qui étaient revenues s’installer a Kuujjuarapik
aprés avoir vécu a Umiujaq. Nous avons donc pensé interviewer ces personnes au
sujet de leurs perceptions du mode de fonctionnement des solidarités dans les deux
communautés. De plus, nous pensions que [’analyse des motifs qui les avaient poussé
a quitter leur village, nous permettrait d’obtenir des informations sur les limites de

I"intégration communautaire.

Nous avons aussi choisi de comparer cet échantillon susceptible de renfermer
des sujets ayant connu des problémes d’intégration communautaire a un groupe
témoin composé de sujets qui n’auraient jamais quitté leur village. Aprés avoir pris la
décision de n’effectuer des entrevues qu’a Kuujjuarapik. nous avons réalisé certains
ajustements sur le protocole de recherche et le guide d’entrevue (les versions finales
du protocole et du guide d’entrevue sont jointes en annexe). Nous avons ensuite pris
les dispositions nécessaires pour que la population soit informée de 'enquéte par

I’entremise de la radio.

La sélection des participants s’est faite en deux temps. Nous avons d abord
dressé. a I'aide d’un des responsables de la corporation fonciere de Kuujjuarapik, la
liste des familles qui étaient revenues s’installer 4 Kuujjuarapik aprés un séjour d’au
moins six mois a Umiujaq. Avec [’aide d’une interpréte que nous venions de recruter,
nous avons ensuite déterminé, parmi cette liste, les personnes disponibles pour

entrevue, c’est-a-dire celles présentes dans le village et n’ayant pas d’empéchement
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majeur dans le moment (par exemple maladie). Nous avons retenu treize noms. Parmi

eux, 12 ont accepté d’étre interviewés.

Nous avons aussi sélectionné douze (12) personnes parmi les autres résidants
de Kuujjuarapik. La sélection de ces autres répondants s’est faite avec notre
interpréte en fonction des mémes critéres que lors de la premiere entrevue. C’est-a-
dire des personnes disponibles, acceptant de répondre 4 une entrevue sans étre
rémunérées. appartenant a différents groupes d’age et ayant différents statuts (salarié.
tenant maison. retraité) etc. Pour recruter ces participants nous avons procédé de la
maniére suivante : aprés avoir fixé le type de répondant recherché (age, statut, sexe)
notre interpréte consultait la liste des résidants de Kuujjuarapik et relevait quelques
noms de personnes pouvant convenir. puis elle téléphonait au premier de la liste en
exposant le but de la recherche et les conditions de ['entrevue. Si la personne
acceptait d’étre interviewée, un rendez-vous était fixé (le plutdét possible). Si la
personne refusait, I’interpréte téléphonait a une autre des personnes dont le nom avait
été retenu. Trois répondants ont toutefois été contactés en personne car ils ne
possédaient pas de téléphone. Douze (12) répondants ont ainsi été sélectionnés. Il faut
noter qu’avant d’obtenir douze consentements nous avons dil contacter au moins une
quarantaine de personnes. Le nombre de refus étant, contrairement a la premiére

enquéte. nettement plus élevé''. Le treiziéme répondant n'a pas été sélectionné, il

"' La raison en est probablement que la premiére étude avait été demandée par la communauté elle-
méme et que les élus municipaux avaient annoncé a plusieurs reprises le déroulement de I"étude et
avaient invité la population a participer activement a Ia recherche. Il y avait aussi une rumeur qui
circulait, disant que notre étude pourrait peut-étre conduire & ce que les communautés touchent des
compensations pour les impacts du projet Grande-Baleine. Certains voulaient aussi participer a
I"enquéte en pensant qu’ils pourraient obtenir de [’information sur ce qu’il allait advenir du projet
Grande-Baleine. D’une maniére générale ['ntérét de la population pour la premiére enquéte était
assez, voire trés élevée. Notre deuxiéme enquéte dont I’objectif final était la rédaction d’une thése de
doctorat présentait moins d’attrait pour les résidants de Kuujjuarapik. De plus, natre choix de ne pas
rémunérer les participants nous a fait perdre un nombre important de répondants potentiels. En effet, il
semblerait qu'aprés plusieurs années d’études et d’enquétes conduites dans leur village par Hydro-
Québec les résidants avaient pris I’habitude de participer aux enquétes contre rémunération.
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s’est présenté de lui-méme aprés avoir entendu a la radio une annonce indiquant que

nous faisions des entrevues dans le village.

Bien que la plupart des répondants aient été rejoints par téléphone et informeés.
deés ce premier contact de la nature de notre recherche, lorsque nous nous rendions
chez eux nous expliquions de nouveau quels seraient les thémes abordés dans
'entrevue, précisant que certaines questions porteraient sur les problémes sociaux.
Aprés cette seconde explication nous redemandions aux intéressés s’ils acceptaient
encore de participer a 1’étude. A la suite de cette présentation quatre (4) répondantes
ont dit qu'elles n’accepteraient d’étre interviewées que si I’entrevue n’était pas
enregistrée. D autres nous ont demandé de ne pas faire écouter, « a qui que ce soit »,
le contenu de leur entrevue. Ce que nous nous accepté et ce que nous NOUS sOmmes

engagés a faire pour I’ensembie des participants.

Comme lors du premier terrain, une fois le consentement formel obtenu. il
était ensuite demandé au répondant dans quelle langue il voulait que se déroule
I"entrevue (anglais ou inuktituut). Il était ensuite demandé au répondant s'il acceptait
d"étre enregistré'*, mais en dehors des quatre refus signifiés dés la présentation de la
recherche, une seule autre répondante a demandé a ne pas étre enregistrée. Au total
cing entrevues ont donc été conduites sans qu’aucun enregistrement ne soit effectué :

a la place. des notes ont été prises.

Trois (3) entrevues se sont déroulées en inuktituut et vingt-deux 22 en anglais.

Toutes les entrevues ont été effectuées avec la collaboration de la méme interpréte,

- Pour ne pas donner |'impression aux répondants que |’enregistrement était indispensable, et ainsi
influencer leur choix. nous ne montrions pas le magnétophone tant que ceux-ci n’avaient pas accepté
formellement d’étre enregistrés.
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exception faite d’une entrevue qui s’est déroulée avec I'aide d’une des interprétes du
premier terrain. Celle-ci. qui savait que nous devions venir interviewer son pere. avait
demander a faire 1'entrevue elle-méme. « pour le plaisir » et « pour garder la main ».
La durée movenne des entrevues est d’environ une heure. Une entrevue a toutefois
&1é écourtée car il nous a semblé que la personne interrogée se sentait mal a I'aise et
évitait de répondre aux questions. Une entrevue s'est déroulée en deux temps et il

s'est écoulé. entre les deux prises. une semaine d’intervalle.

Tableau 1.2 : Nombre de répondants par catégories de sexe et de lieu de résidence (seconde

enquéte)
Répondants de Kuujjuarapik " Répondants avant vécu a Umiujaq
Hommes 7 Hommes 4
Femmes 6 - Femmes 8
Total 13 :Total 12

Outre les entrevues avec des résidants autochtones. un certain nombre de
données quantitatives sur des questions ponctuelles (nombre de tentatives de suicide.
plaintes pour violence conjugale, recours aux services sociaux. etc.) ont été collectees
auprés de fonctionnaires ou représentants d’institutions communautaires (chef de
police. travailleuse sociale, pasteur. ete.'’). D’autres données ont été collectées avec
I"aide de notre interpréte. notamment des données permettant de décrire certains
patrons familiaux existants a Kuujjuarapik : famille nucleaire. famille monoparentalc.
cohabitation entre plusieurs générations. etc. C’est ainsi que nous avons visite 61
maisons (soit 66 ménages) de Kuujjuarapik sur un total de 112 maisons que
comprend le village. Pour chacun de ces meénages visités nous avons essavé de
déterminer le nombre de résidants permanents et les liens de parenté existant entre
chacun des occupants du fover. Au total nous avons estimé la situation familiale de
249 individus. alors que Kuujjuarapik compte en tout 501 habitants (donnée de 1995.

Sénécal et al.. 1995).

¥ La liste intégrale des personnes consultées est jointe en annexe
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Le choix des ménages recensés s’est fait de la maniére suivante : dans chaque
ménage ol nous faisions une entrevue nous procédions avec I’aide de I’interviewé et
de I'interpréte a un décompte des membres du ménage et a une évaluation des liens
de parenté de tous les membres du fover. Les vingt-cinq premiéres estimations'* ont
été effectuées simultanément au déroulement des entrevues. Les autres estimations
ont été faites aprés la fin du processus d’entrevue. Nous avons parcouru le village
d’une extrémité a |’autre. allant de maison en maison pour collecter des informations
et revenant ultérieurement sur nos pas lorsque personne ne pouvait nous donner. au
premier passage, les informations souhaitées. Plusieurs maisons n’ont jamais pu étre
visitées car leurs occupants étaient absents a chacune de nos visites. Quelque quatre
ou cinq maisons n’ont pas. non plus, été visitées car notre interprete refusait de s’y

rendre.

Nous avons aussi exploré avec moins d’insistance un quartier assez excentré.
Notre interpréte trouvant la distance a parcourir trop longue. compte tenu du peu de
maisons qu’il v avait a visiter. Il faut préciser que certaines maisons n’ont pas €té
visitées, notre interpréte nous ayant affirmé connaitre exactement la composition du
meénage ainsi que l'occupation et le statut matrimonial de chacun. Nous avons
considéré que ces informations pouvaient étre suffisamment fiables pour étre
incorporées telles quelles dans notre corpus. En effet. étant donné la proximité sociale

et géographique des résidants de Kuujjuarapik, il était raisonnable de considérer que

** Nous parlons d’estimations car dans certains cas le nombre d’occupants d'un ménage ne s’impose
pas de lui-méme. En effet, dans certains foyers un ou plusieurs enfants ne demeurent qu’a « mi-
temps » chez leurs parents séjournant le reste du temps dans la famille de leur partenaire. D autres ne
résidant que par intermittence passant une partie de 'année hors du village pour des raisons reliées aux
études ou au travail. Nous avons choisi de comptabiliser comme membre d’un ménage non pas les
résidants officiels d’un ménage (ceux qui ont leur adresse officielle a ce domicile) mais seulement les
personnes dont le lieu de résidence habituel (le plus grand nombre de nuits dans Pannée) était le
ménage visité. Nous avons fait ce choix car notre objectif était d’obtenir une image précise de la
population habituelle de chaque ménage afin de pouvoir estimer quels ménages pouvaient étre
surpeuplés, quels meénages hébergeaient des coilatéraux etc.
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notre interpréte connaissait avec exactitude les détails de la vie domestique de

certains de ces concitoyens, surtout lorsqu’il s’agissait de membres de sa parenté.

1.3.3 Analyse finale

L’analyse finale repose d’abord sur les entrevues collectées lors du second
terrain. Celle-ci a été effectuée exactement comme 1’analyse du premier terrain, c¢’est-
a-dire par regroupement thématique des propos et par interprétation de ces propos en
fonction du lieu de résidence (actuel ou passé) de chacun. Les données recueillies ont
été regroupées en quatre thémes principaux : 1) le déménagement et tous les éléments
pouvant s’v rattacher 2) les activités de chasse, de partage du gibier versus
I"acquisition de produits alimentaires importés ; 3) les solidarités autres que celles
reliées au partage du gibier : 4) I’effet de I'accés aux solidarités sur la perception que
chacun a de son intégration a la communauté. Au sein de chacun de ces grands
thémes nous avons isolé les éléments permettant de distinguer les différences et
convergences qui existent, selon les répondants, entre Umiujaq et Kuujjuarapik. Nous
avons aussi regroupé les propos en catégories de solidarité, communales et
associatives. telles que nous les avions définies dans notre hypothése de recherche.
Nous avons aussi identifié les stratégies mises en place par chacun pour obtenir "aide

dont il avait besoin.

Ces données du second terrain n’ont toutefois pas été analysées seules. nous
avons incorporé a leur traitement des extraits d’entrevues du premier terrain (que
nous sommes retournés chercher dans les fiches d’analyse encore classées par
théemes). Nous avons essentiellement incorporé a I'analyse finale des témoignages du
premier terrain portant sur la chasse, sur les relations aux sein de la communauté et

sur le déménagement 2 Umiujag. Une section de la premiére analyse, celle
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concernant le déménagement a été reprise presque intégralement, ici, et nous a servi a
décrire le processus ayant conduit au déménagement. Par contre, contrairement a la
premiére analyse du déménagement, qui s’arrétait aux perceptions des acteurs, nous

avons essavé d’interpréter ce déménagement.

Cette interprétation ne se limite pas a la seule question du déménagement et
investit tous les chapitres d’analyse. Pour faire cette analyse nous avons mis en
perspective les propos des répondants avec les données factuelles que nous avons
collectées sur place'® ainsi qu’avec celles qui proviennent de recherches plus
quantitatives (notamment Simard et al., 1996 et Jetté, 1992) mais aussi en comparant
les propos avec ce que la littérature, tant théorique que celle consacrée aux I[nuit.

donne comme description et analyse des mécanismes de solidarité.

Contrairement a la premiére analyse tous les propos des répondants n’ont pas
été retenus pour analyse. En effet, durant I’entrevue plusieurs questions étaient
posées pour demander aux sujets de décrire les formes et lieux d’aide auxquels ils
choisiraient de s’adresser ou s’étaient déja adressés en cas d’agression sexuelle. de
harcélement, de violence conjugale ou lors de tout autre événement traumatisant.
Certaines personnes ont donné a ces questions des réponses dont I’ampleur débordait
du cadre de notre recherche. En effet, nous cherchions a savoir a quelle(s)
personne(s) ou quelle(s) institution(s) (famille, services sociaux) les répondants

choisissent de s’adresser quand ils font face a différents problémes. Néanmoins,

'* Certaines de ces données sont, elles aussi, qualitatives. En effet, nous avons par exemple recueilli
des commentaires auprés de deux travailleuses sociales, 1’une inuit, ["autre allochtone, ainsi qu auprés
de deux policiers. Leurs propos sont une combinaison de données quantitatives (qu’ils ne nous ont pas
autorisé a utiliser sauf si nous les trouvions publices ailleurs) et de commentaires sur leur pratique. Les
propos qu’ils nous ont tenu ne sont pas toujours incorporés au texte tels quels, ils nous ont plutét servi
de guide pour aller chercher dans la littérature une interprétation des faits qu’ils décrivaient. Il est
arrivé cependant que nous citions leurs propos pour préciser, par exemple, le mode de fonctionnement
des adoptions traditionnelles. Lorsque c’est le cas, nous signalons dans le texte que cette information
n’est pas la perception d’un témoin mais provient d’un expert engagé dans le milieu.
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certains répondants ne limitérent pas leur réponse a I’identification des stratégies
qu’ils mettent en ceuvre pour surmonter les situations de crise mais développérent les
problémes auxquels ils avaient da faire face durant leur vie. Certains méme citérent
des noms. d’autres semblaient chercher un réconfort dans le fait de se confier.
Certaines de ces confidences se montrérent méme trés embarrassantes et difficiles a
gérer'®. Lors de la transcription sur fiches de ces entrevues nous avons choisi de ne

retenir que la partie des propos qui répondait strictement & nos questions.

Chaque fiche représente une unité, indépendante du reste des propos du
répondant. Chacune de ces unités s’inscrit dans un théme et un sous-théme de
I'analyse. par exemple telle fiche décrit de qui le répondant regoit du gibier. telle
autre de qui il regoit de I'aide en cas de malheur, etc. La somme de ces unités permet,
dans un premier temps, de reconstituer le portrait général de la situation
communautaire concernant chaque thémes et sous-thémes. Ensuite des recoupements
sont faits entre les différents sous-thémes. Par exempie. I'accés aux solidarités et la
satisfaction de vivre dans la communauté sont rapprochés. Les propos sont donc

recoupés de la maniére suivante :

Je regois beaucoup de gibier de ma famille c'est ¢a qui m'aide a vivre (répondant X).
Avoir de l'aide de sa famille quand on se sent menacé c'est important pour s'en
sortir (répondant Y). Pouvoir parler aux travailleurs sociaux m'aide a surmonter
mes problémes. Je trouve que la communauté est solidaire et je ne veux pas la quitter

(répondant Z).

QOu celle-ci :

'* Comme nous |'avons exposé (Martin, 1998b), malgré un certain nombre de guides d’éthique mis &
la disposition des étudiants, ceux-ci sont, malgre tout, fort mal prépares aux réactions que leur enquéte
sur le terrain génere. N'eut été des enseignements que nous avions retenus de notre premier terrain fait
sous la supervision directe de notre directeur de recherche et n’eut été une expérience antérieure
d’interviewer acquise auprés de Statistique Canada, dans une enquéte sur la santé des Inuit, il est
probable que nous n’aurions pas été capable - si toutefois nous I’avons vraiment été - de réagir
adéquatement a de telles réactions.
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Je ne regois pas beaucoup de gibier ni de ma famille ni du reste de la communauté
(répondant A). Le congélateur municipal est toujours vide (répondant B). Quand j 'ai
besoin d’aide, je ne peux pas demander a ma famille, ils sont toujours contre moi et
Jje ne peux pas non plus demander awux services sociaux, ce sont des Blancs qui ne
comprennent rien a mes problémes (répondant C). Je trouve que les Inuit ne

s 'entraident plus (fiche D). Cette communauté n’est pas heureuse (répondant E).

En somme. nous reconstituons. a partir d’expériences morcelées. un certain
nombre de situations possibles. Ces situations sont des « idéaux-types », construits

selon la méthode proposée par Weber :

On obtient un idéal-type en  accentuant
unilatéralement un ou plusieurs points de vue et en
enchainant une multitude de phénoménes donnés
isolément, diffus et discrets, que [’on retrouve tantdt
en grand nombre, tantdt en petit nombre et par
endroits pas du tout, qu'on ordonne selon les
précédents points de vue choisis unilatéralement, pour
former un tableau de pensée homogéne (Weber,
1965 : 181).

Les situations « idéales-typiques » décrites sont toutes constituées & partir de
bribes d’expériences individuelles. Ces idéaux-types ne sont jamais la description
d'une expérience particuliére mais plutot la somme de toutes les expériences
concordantes. On peut donc dire que chacun des répondants rencontrés se trouve plus
ou moins dans une des situations décrites bien qu’aucun d’eux ne s’y trouve jamais

tout a fait.

Contrairement a la premiére analyse, ou toutes les fiches avaient été

redistribuées au sein des catégories d’analyse, ici, les témoignages de deux
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répondants n’ont pas été intégrés dans les sous-groupes analytiques mais ont été
présentés, a part, plus ou moins dans leur intégralité. Nous avons fait ce choix parce
la désintégration des propos des répondants, et leur redistribution au sein de
catégories rigides, sans retour sur I’expérience complexe de chaque individu, risquait
de donner I'impression que les répondants vivaient au sein d’un systéme
dichotomique. Ce qui n’est pas le cas. car les démarches individuelles ne se situent
pas exclusivement dans I’un ou ['autre des idéaux-types construits mais sont le plus
souvent une conjugaison de I'ensemble des diverses attitudes et actions isolées et

décrites par ces idéaux-types.

C'est pourquoi. afin de rendre compte de la complexité des démarches
individuelles. nous avons voulu restituer deux témoignages dans leur quasi-
intégralité. C’est la lecture de Balandier (1984) qui a été a I'origine de ce choix. En
effet, celui-ci présente, dans son ouvrage, un certain nombre de portraits. La lecture
de ces portraits nous a paru tellement éclairante que nous avons pensé reprendre dans
notre recherche ce type d’approche. afin de redonner un peu de vie aux témoignages
qui jusqu’'alors avaient été découpés en unités d’amalyse. Ceci nous semblait
indispensable car, quel que soit I"intérét des catégories sociologiques créées et quelle
que soit 1a pertinence de I"analyse faite grace a ces catégories, il n’en reste pas moins
que tout ce que nous avons pu collecter comme information est avant tout le produit
d’expériences humaines. Il fallait donc, a un moment donné, que ['on retourne aux
témoignages bruts, pour que toute cette recherche ne se limite pas a des catégories de

comportements mais fasse un retour sur ’expérience vécue.
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1.3.4 Limites

A l'exception des quelques évaluations fondées sur des données
documentaires et des données économiques, peu nombreuses, notre recherche repose
sur la perception des personnes interviewées. Cette méthode confere a I'étude des
limites importantes. Par exemple, pour estimer la circulation, sous forme de don, du
gibier au sein des communautés, nous avons demandé aux répondants ce qu'ils en
savaient. Nous leur avons demandé. le cas échéant, de comparer la situation entre les
deux villages, mais nous n’avons pas confronté leurs perceptions a des mesures
empiriques. De méme nous n’avons pas cherché a mesurer ni & confirmer ou infirmer
les propos des répondants. lorsque ceux-ci disaient ne pas s’adresser aux services
sociaux ou affirmaient recevoir toute ['aide voulue de leur famille ou bien lorsqu’ils

disaient ne pas obtenir assez de support de leur famille.

En somme, les perceptions des répondants n’ont pas été confrontées a des
mesures empiriques vérifiables. Ceci signifie que les résultats doivent étre lus pour ce
qu'ils sont : il s'agit de ce que les répondants ont exprimé comme étant leur vérité,
vérité en fonction de laquelle ils appréhendent le monde et s’y meuvent, quelle que

soit par ailleurs la mesure empirique valide des réalités dont il est question.

Par ailleurs, nous avons dit que nous avions essayé de choisir les répondants
en tenant compte de la diversité sociale de la population (sexe, dge, occupation) de
maniére a pouvoir recueillir la plus grande variété possible de témoignages, mais
compte tenu du nombre peu élevé de résidants dans chaque communauté,
I"échantillonnage n’a pas été congu pour étre statistiquement représentatif de la
population. Il faut aussi remarquer que, dans la seconde étude, la sélection des
répondants a, en grande partie, été le fait de 'interpréte. C’est elle, avec la fagon dont

elle présentait la recherche, qui est en partie responsables de I’acceptation ou du refus
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de certains résidants de participer & I’étude. Il n’est pas improbable que parmi les
répondants de la seconde enquéte se trouve un certain nombre de ses amis ou de ses
parents, tout comme il apparait que nous n’avons pas pu interviewer les personnes

avec qui elle avait des différends.

De plus, dans la premiére étude la sélection des répondants fut, en partie,
orientée par les élus municipaux. En effet, le maire d’Umiujaq avait non seulement
recruté une partie des répondants, mais qui plus est. ces répondants passaient dans
son bureau avant de venir donner ['entrevue et retournaient le voir une fois celle-ci
complétée. D’ailleurs, afin de pouvoir conduire des entrevues avec des répondants
qui n’auraient pas été choisis ou influencés par le maire. nous avons décidé de ne plus
conduire nos entrevues a la Mairie. Pour cela. nous avons indiquer au maire que nous
souhaitions nous rendre dans les demeures mémes des répondants afin de nous faire
une idée plus juste de la fagon de vivre des Inuit. Il apparait donc que malgré notre
souci de sélectionner les répondants de maniére a refléter la diversité sociale de la

population, cette sélection a été influencée par un certain nombre de facteurs.

Toutes ces limites que nous venons de souligner sont, a quelques nuances
prés, caractéristiques de la recherche en sciences sociales en milieu autochtone. Elles
font partie du contexte dans lequel le chercheur travaille le plus souvent. Cependant,
nous devons ajouter a ces limites une autre limite. propre aux conditions de notre
recherche. Celle-ci n’est pas sans avoir de conséquences sur la lecture que I'on peut
faire des résultats. En effet, dans notre projet de construire une définition des
solidarités communautaires nous avons voulu a la fois interroger des résidants d’un
village et des résidants qui avaient quitté leur village, ce qui d’une certaine maniére
permet d’obtenir deux points de vue opposés sur une méme question. Néanmoins, les
deux points de vue ne peuvent étre véritablement comparables car il ne s’agit pas de

la méme communauté. Certes, ces deux types de témoignages nous donnent un
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nombre important d’informations mais pour avoir une gamme compléte de
perspectives il aurait été préférable d’avoir aussi interviewé les résidants d’'Umiujaq
lors du deuxiéme terrain, ce qui ne nous a pas été possible. Mais surtout, il ne faut
pas oublier que tout ce que les répondants de la deuxiéme enquéte disent sur Umiujaq
provient de sujets qui ont choisi, pour diverses raisons, de quitter leur village.
Certains répondants disent avoir quitté Umiujaq dégus de leur expérience, ce qui peut

avoir eu un impact sur leur fagon de parler de leur ancienne communauté.

Lors du déroulement des entrevues nous avons insisté pour obtenir de la part
des répondants. ayant vécus a Umiujaq, des faits ou des descriptions fondées sur des
souvenirs précis. Ainsi. au lieu d’estimer globalement I'entraide a Umiujaq, nous
demandions aux répondants le nombre de fois par mois ou ils recevaient du gibier.
empruntaient une motoneige ou de I’argent. Nous avons aussi consulté les entrevues
faites auprés des résidants d’Umiujaq lors de la premiére enquéte. notamment les
portions d’entrevue concernant la chasse. Tous ces efforts nous ont peut-étre permis
de minimiser les biais que le recours a des témoins extérieurs a pu introduire. mais ils
ne peuvent changer le fait fondamental que lorsque les témoins parlent d’Umiujagq, ils
en parlent avec un point de vue extérieur. Ainsi, lorsque nous parlons d’Umiujaq. et
lorsque nous ébauchons une comparaison entre les deux villages, il faut garder

présent a ’esprit le contexte dans lequel ces témoignages ont été collectés.



CHAPITRE 2

DE PETITE RIVIERE A LA BALEINE A UMIUJAQ ET DE

POSTE DE LA BALEINE A KUUJJUARAPIK

2.1  Les groupes ethniques et les clans inuit de ’est de la Baie d’Hudson

Les recherches archéologiques effectuées dans la région de Kuujjuarapik.
notamment celles réalisées dans le cadre de I’avant-projet Grande-Baleine ont permis
de mettre a jour des vestiges humains datant du Prédorset. Ceci revient a dire que la
région est occupée depuis approximativement 3 700 ans (Institut Culturel Avatak.
1992 : Hartweg et Plumet, 1976 ; Plumet, 1976 et 1977 ; Plumet et Gangloff, 1987).
Ces diverses recherches archéologiques effectuées dans la région nous renseignent
assez bien sur l'occupation préhistorique, par contre la période proto-historique
(1600-1750) et celle de I'établissement des premiers contacts restent plutot
méconnues (Trudel, 1989 ; 7). Néanmoins, divers travaux (Freeman, 1976 ; Véznet.
1980) en partie fondés sur la tradition orale et sur diverses données extraites
d’archives permettent de reconstituer les grandes lignes de I'ocupation régionale au

début de I'époque historique.
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La région sud-est de la Baie d’Hudson, aux temps historiques et proto-
historiques est une zone tampon entre deux groupes ethniques différents : un groupe
d’Amérindiens (aujourd’hui connus sous le nom de Cris du Québec!) pour qui cette
région correspond 2 la partie la plus septentrionale de leur zone de peuplement et les
Inuit. d’autre part, pour qui il s’agit de la partie méridionale de leur zone d’expansion.
La localisation exacte de la limite méridionale et septentrionale des territoires
fréquentés par les uns et les autres a fait I'objet de controverses (voir Trudel. 1989) et
demeure difficile 2 déterminer. I est, par contre, & peu prés certain que cette limite ait
varié, au cours des siécles, en fonction de différentes fluctuations climatiques
entrainant des variations dans les routes migratoires des animaux chassés par chacun
des groupes autochtones. Ce que I'on peut a tout le moins affirmer. a la suite de
Trudel (1989), c’est que lorsque les contacts avec les visiteurs européens s€ sont

développés :

les Inuit continuent & occuper et exploiter le méme
territoire que leur ancétres directs et lointains, un
territoire avoisinant celui des Indiens de I’est de la baie
James et du sud-est de la baie d’Hudson, et dont les
limites s’étendent des environs de !’embouchure de
Petite Riviére de la Baleine jusqu’a ceux du cap Smith
dans un axe sud-nord. et, des archipels littoraux de la
baie d’Hudson jusqu’a la zone lacustre de I'intérieur
des terres dans un axe ouest-est (Trudel, 1989 ; 7).

Les Inuit de I'est de la Baie d’"Hudson constituent, & ['époque du contact. un

groupe plus ou moins homogéne que I'on nomme les Itivimiut. Le groupe des

I Ce n’est que depuis peu que les Amérindiens de la région sont appelés « Cris ». Par exemple, en
1962 Honigmann (1962) qualifiait la communauté amérindienne de Poste-de-la-Baleine de
« Montagnais-Naskapi ».
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Itivimiut était avant la sédentarisation divisé en trois bandes locales distinctes bien que
partageant les mémes caractéristiques culturelles et linguistiques (Trudel, 1989). Une
premiere bande qui comprenait, en 1840, trente-quatre familles occupait I'archipel des
fles Belcher et était tourné vers la chasse aux mammiféres marins particuliérement
abondants dans les eaux de I’archipel. Le second groupe d’Itivimiut occupait la région
cotiere septentrionale du cap Smith. A la méme époque ce groupe comprenait entre
vingt-cinq et trente familles (Trudel, 1989) qui exploitaient les ressources locales :
poissons. mammiféres marins et caribous. Le troisiéme groupe d’Itivimiut. qualifi¢ de
méridional, occupait la région de la riviere Nastakopa et du lac Guillaume Delisle
(appelée antérieurement Golfe de Richmond). Les membres de cette bande
exploitaient des ressources variées a la fois terrestres, lacustres et maritimes. Trudel

estime a trente les familles qui composaient ce groupe dans les années 1840.

Les liens économiques (troc) ou sociaux (mariages) entre les trois clans
[tivimiut étaient importants mais ils étaient toutefois plus marqués entre le groupe
insulaire et le groupe méridional. Les rapports entre Amérindiens Cris et Inuit de la
région étaient a cette époque (proto-historique) plus conflictuels (Balikci. 1959b et
Francis, 1979). Néanmoins, les contacts et les échanges entre les deux groupes
autochtones n’étaient pas inexistants, bien qu’ils furent parfois le résuitat d’actes
violents comme le pillage de campement et I’enlévement de femmes ou d’enfants. Tel
est. en somme, le portrait succinct que les données ethnographiques nous permettent
de dresser des rapports interethniques et de I’occupation humaine de la région avant et
pendant la période des premiers contacts avec les Européens. Maintenant. avant de
voir quels furent les impacts de |'arrivée des Européens dans la région. il nous faut
nous attarder a poser les jalons théoriques qui vont nous permettre d’interpréter de

maniére sociologique les événements jalonnant cette rencontre.
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2.2  Les paradigmes au ceeur des rapports entre Autochtones et Allochtones

D aprés Delage (s. d.) les deux paradigmes rencontre et conquéte ont dominé
les rapports Autochtones/Allochtones dés les premiers contacts entre Européens et
Amérindiens. En effet, dans une perspective sociologique, il est possible d’interpréter
la dynamique de ces rapports entre premiers occupants et nouveaux arrivants comme
étant le résultat d’'une combinaison des deux principes d’action. Le premier de ces
principes renvoie aux €changes et aux alliances que les Européens ont d’abord tissés
avec les premiers habitants qu’ils rencontraient, le second renvoie a la dépossession
territoriale et 4 la mise en tutelle politique et économique des Premiéres Nations qui a
débuté. elle aussi. dés les premiers contacts. L’analyse de Delage s’applique plus
spécifiguement aux Amérindiens mais il nous semble que I'on retrouve aussi dans
I’Arctique deux principes d’action de type paradigmatique ou, a tout le moins, que
I"histoire des rapports Inuit/Allochtones prend elle aussi tout son sens lorsqu’on
considére qu’elle est sous-tendue par deux paradigmes. que nous appellerons ici

appropriation-exploitation versus protection.

La plupart des auteurs découpent I’histoire des Inuit de Kuujjuarapik en trois
temps. Balikci (1959a) parle de :

Three major acculturative phases [...] The first [...]
characterised by contacts of varying intensity with the
whalers and the Hudson’s Bay Company outpost at
Little Whale River (... the second) During the last
quarter of the past century until the 1950’s the
Hudson's Bay Company’s activities in the area grew
in importance aiming mainly at the stabilization of the
fur trading system [... the third] During the 1950’s
extensive changes took place [...] Several new
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(governemental) agency entered the area (Balikci
1959a ; 122-3).

Lina Noél (1989) reprend ce découpage chronologique et parle elle aussi de trois
temps dans lhistoire du « développement socio-économique » des [nuit de
Kuujjuarapik. Bien que cette forme de découpage chronologique puisse s’avérer un
bon moyen d’organiser les événements et de mettre en évidence les ruptures et les
transitions qui se sont produites entre les différents modeéles d’organisation sociale il
apparait. pourtant. qu'elle masque, selon nous. une donnée sociologique importante.
En effet. au-dela des ruptures et de la succession des événements il existe une
constante qui traverse les « époques de Ihistoire » de I'Arctique canadien. Il s’agit de

la nature des rapports qui ont structuré les relations entre les Inuit et les Allochtones.

Cette constante nous apparait lorsque I'on regroupe les faits historiques en
catégories non pas chronologiques mais sociologiques. On peut ainsi constater que Ia
rencontre [nuit/Allochtones peut étre ramenée a deux types d’événements. [l y a tout
d’abord une série d’événements par lesquels Allochtones (particuliers. organismes
publics et grandes compagnies) tentent de s’approprier matériellement et
svmboliquement le Nord dans le but d’en faire |'exploitation. La seconde catégorie
d’événements regroupe toutes les tentatives et actions portées par le souci de
protection des Inuit. Ce souci aurait d'abord ét¢ une préoccupation des missionnaires
puis aurait incombé aux employés de CBH avant que I’Etat, lui-méme, ne se décide a
jouer ce rdle (Dunbar, 1952, cité par Duhaime, 1992). Dans le contexte des premiers
contacts et de la traite des fourrures. protéger signifiait assurer la survie matérielle et
spirituelle des Inuit, un projet qui passait par la civilisation et la conversion (Duhaime,
1992 : 162). Aujourd’hui protéger a pris un sens quelque peu différent. cela consiste

moins a assurer la survie qu’a hisser les [nuit au niveau de vie des autres citoyens
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canadiens, tout en faisant en sorte que les Inuit puissent « sauvegarder » leur propre

mode de vie.

Cette redéfinition de la protection résuite d’une transformation des mentalités
« sudistes » et d'une redéfinition du rdle de I'Etat moderne. mais n’a rien changé au
rapport que les Allochtones entretiennent avec les Inuit qui demeurent une
combinaison de ces deux paradigmes appropriation-exploitation et protection. En
effet. pendant que I'Etat assure la protection des citoyens Inuit en leur fournissant des
services et en soutenant, a travers certains programmes. comme le PSR, les activités
traditionnelles. les compagnies privées ou les agences étatiques, comme Hydro-
Queébec. tentent toujours d’extraire du Nord les ressources naturelles qui seront
ensuite transformées dans le Sud pour le plus grand bien de ['ensemble de la

collectivité.

[i est remarquable que ces deux catégories d’événements ne se succédent pas.
Les allochtones n'ont pas d’abord voulu conquérir le Nord pour ensuite vouloir
protéger ses habitants. Au contraire, ces deux approches sont concomitantes. Il ne
faut pas non plus voir en elles des anecdotes ou des incidents isolés car il s'agit de
véritables paradigmes qui orientent la majorité des rapports Inuit/Allochtones. C’est
ainsi que. pendant que les compagnies de traite pratiquaient avec les Inuit « I’échange
inégal » pour s'approprier les richesses de I'Arctique. les missionnaires tentaient de
« sauver » I’ame des Inuit. Plus tard, dans les années 1960, pendant que [’Etat tel un
pére bienveillant construisait des villages pour mettre & I’abri ses enfants vulnérables
(Duhaime, 1992) les employés de la Shawinigan Water & Power Compagnie

exploraient le territoire avec le projet d’en exploiter le potentiel hydro€lectrique.
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La combinaison entre ces deux paradigmes trouve son accomplissement le plus
parfait dans la CBJNQ. En effet, le projet derriére la Convention de la Baie James et
du Nord québécois est de donmer aux autochtones les outils nécessaires a
I'amélioration de leurs conditions matérielles, tout en permettant a I'Etat québécois de
développer le nord. A cet égard il est remarquable que la CBJNQ enchasse dans son
texte des dispositions destinées a permettre aux autochtones de sauvegarder leur mode
de vie traditionnel en méme temps qu’elle fixe les modalités du développement de la

région.

2.3 Les premiers contacts : entre exploitation et protection

Une fois isolés ces paradigmes. il est possible de constater combien le
développement de 1" Arctique québécois a été fagonné par cette double attitude que les
Européens ont eu envers les premiers habitants de la région. Tout commenga, donc, en
1749, lorsque la CBH décida de venir implanter des installations dans la région du Lac
Guillaume Delisle (Golfe de Richmond) (Honigmann. 1962 : 8). A cette époque.
c'était autant ['exploitation miniére que la traite des fourrures qui conduisit la
compagnie dans la région. Celle-ci ouvrit simulatnément le poste de traite de
« Richmond » situé au sud-est du Lac Guillaume Delisle et une mine de plomb et de
zinc dans la région de la Petite riviére de la Baleine (Honigmann. 1962). Cependant.
I'exploration miniére s’avéra un échec. La CBH. pour rentabiliser ces établissements.
se tourna alors vers d’autres projets d’exploitation tels que la chasse aux bélugas.
Mais les Inuit se montraient peu enclins a participer aux expéditions de chasse
(Balikci. 1959a : 65) tout comme ils démontraient peu d’intérét pour la traite des
fourrures. ne voulant pas se détourner trop longtemps de leurs activités de subsistance

traditionnelles. En 1754, les Inuit manifestérent méme une hostilité ouverte a la
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présence européenne en attaquant les installations de la CBH du Lac Guillaume-
Delisle. Face aux pertes encourues par ce poste, I’administration londonienne de la

Compagnie décida, en 1759, de fermer le Poste de Richmond (Honigmann, 1962 : 9).

Néanmoins, la région n’allait pas pour autant échapper aux visées
d’exploitation des compagnies de traite internationales. Tout d’abord, comme les [nuit
se montraient peu intéressés par le commerce des fourrures la CBH fit appel aux Cris
de la région. Plus tard, lorsque ceux-ci ne suffirent plus a la tache, les employés de la
compagnie invitérent les trappeurs cris a encourager les familles inuit & venir au poste
de traite de Fort-George. situé a I’embouchure de la riviére La Grande. Le but était de
convaincre les [nuit des avantages qu’ils pourraient obtenir en pratiquant la traite des
fourrures et en fréquentant les postes de traite (Noél. 1989 : 8). La stratégie porta
fruits et ¢est ainsi qu'en 1839 le facteur de Fort-George consignait dans son journal la
visite d’un [nuk (Francis et Morantz, 1983 ; 192).

A partir de cette époque les [tvimiut commencérent a fréquenter les postes de
traite de la région. La CBH. profitant du changement d’attitude des Inuit, décida
d’ouvrir de nouveaux postes sur leurs territoires. En 1851, un poste permanent fut
ouvert a la Petite riviére de la Baleine. Son ouverture permit a la CBH de rejoindre les
[nuit de la région du Lac Guillaume-Delisle qui. pour diverses raisons historiques -
conflits avec les agents de la CBH de Fort George, existence d’un poste de traite a
Fort-Chimo ou les Inuit de la région avaient I’habitude de se rendre - ne fréquentaient
que trés rarement le poste de Fort-George (voir Trudel, 1989). Le poste de traite de la
Grande Riviére de la Baleine ouvert sporadiquement depuis le début du XIXéme siécle

devient permanent en 1856. C’est autour de ce poste que se développera,
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uitérieurement, le village de Poste-de-la-Baleine, aujourd’hui connu sous le nom des

communautés autochtones qui le composent Kuujjuarapik et Whapmagoostui.

Parallélement a la construction des postes de traite destinés a exploiter les
ressources locales. on assiste, au cours du XIXéme siécle. a I'installation dans la
région des missionnaires. Ceux-ci viennent pour accomplir leur role de protection (qui
prend la forme de la conversion) des autochtones. En 1876. le Révérend Edmund J.
Peck commenca ['évangélisation de la région et en 1879 une chapelle anglicane est
construite sur les bords de la Petite riviére de la Baleine. Quelque temps plus tard le
Révérend Walton installé au comptoir de Poste-de-la-Baleine. se consacre avec sa
femme & traduire en inuktituut et en cri des passages de la bible. Il transcrit ses
traductions en syllabique et entreprend d’instruire ses fidéles autochtones a la fois aux
mysteres divins et aux mystéres de la lecture (Brager. 1984). L activité missionnaire et
de protection des Pasteurs ne s’opposait pas a celle d’exploitation de la CBH. Au
contraire. les deux se développaient de concert. Les agents de la CBH favorisaient
méme la venue et I'installation de missionnaires puisque ceux-ci attiraient les
Autochtones prés des forts de la Compagnie (Duhaime, 1983 : 31). De méme, les
missionnaires ne s’opposaient pas aux activités des traiteurs. car sans elles il n’y aurait

pas eu de poste et donc pas de mission possible et encore moins de conversion.

Bien que ce furent d’abord les missionnaires qui s’occupérent de l'ame des
[nuit. la CBH finit elle aussi par jouer un rdle de protection vis-a-vis des Inuit. En
effet. progressivement les [tivimiut vont devenir dépendants de la CBH. Le
développement de cette dépendance se fit par étapes successives. D’abord, lorsque les
conditions écologiques devenaient défavorables pour les Inuit (diminution de la

population de caribous) ceux-ci se tournaient davantage vers ie piégeage pour
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compenser la perte de gibier de subsistance par une augmentation des revenus du
piégeage (Trudel, 1979). En se détournant de leurs activités traditionnelles pour se
consacrer a la chasse commerciale. les Itivimiut devenaient de plus en plus dépendants
de la CBH en ce qui concernait leur approvisionnement en nourriture. Cela les
conduisit a se rapprocher physiquement des postes de traite, comme le rapporte Noé€l
(1989} :

Lorsque la maladie et la famine menagaient, les
familles se rapprochaient des postes ou elles trouvaient
réconfort et nourriture. Les hommes intensifiaient alors
leurs activités de piégeage pour subvenir aux besoins
de leurs familles (Noél. 1989 : 9).

D'ailleurs. les agents de la CBH encouragaient depuis longtemps les Inuit a se
rappocher des comptoirs. A Fort-George apparait méme dans les années 1840 une
catégorie de résidants [nuit que les gérants de poste appellent les « Homeguards ». les
« Domiciliés ». Ce sont des Inuit que la Compagnie incite a demeurer a I’année longue
proche du poste pour y chasser le phoque et en échanger la graisse au comptoir
Trudel (1989 : 13).

En somme les agents de la CBH finirent par « s’occuper » des Inuit car ils
réalisérent trés vite qu’ils avaient tout a y gagner. En effet, plus les autochtones
fréquentaient les postes et plus la CBH pouvait acheter de fourrures. Si bien que les
archives de la CBH attestent d’une grande magnanimité de la part de ses agents de

Fort-George a I'égard des Inuit, comme le décrit Trudel (1989) :

Pour ce qui est des services mutuels. ils sont assez
nombreux : visiteurs saisonniers et domiciliés
accomplissent [pour les Allochtones] un grand nombre
de travaux divers au comptoir et a ses environs [...]
Les Européens réparent les fusils des [nuit, fournissent



de I’aide temporaire aux veuves et aux orphelins, sous
forme de nourriture et de logement, dépannent des
familles entiéres en cas de famine, soignent certaines
blessures causés par des fusils et donnent des harpons
pour la chasse au phoque. Domiciliés et Européens se
prétent enfin mutuellement des chiens (Trudel, 1989 :
17-18).

Au début du XXeéme siécle. la population de caribous de la région diminua de fagon
importante. ce qui contraignit les Inuit a se replier sur la trappe des animaux a
fourrures pour subvenir a leurs besoins. Trudel attribue cette diminution du nombre de
caribous a un incendie ayant ravagé, en 1897, la forét dans I'arriére-pays de
Kuujjuarapik. Cet incendie aurait forcé les caribous a modifier leurs routes migratoires
(Trudel, 1979). Vézinet (1980) pense plutdt que ce seraient des fluctuations
climatiques naturelles qui auraient causé cette situation. Quelle qu’en soit la cause
précise. cette situation inclina néanmoins les Inuit 4 demander assistance a leur
« protecteur ». La politique de « protection » de la CBH portait ses fruits, les Inuit.

dans le besoin s’adressaient a elle.

Malheureusement pour la CBH. le commerce de la fourrure était si rentable
qu’il attira dans la région un nouveau joueur, la compagnie Revillon Fréres. En 1901.
la maison de fourrure parisienne Revillon Fréres décida. pour ne plus dépendre des
compagnies internationales de négoce. d’aller elle-méme s approvisionner a la source.
LLa maison Revillon ouvrira des comptoirs un peu partout dans I’ Arctique canadien (et
aussi sibérien) choisissant le plus souvent de s’implanter directement a proximité des
postes de la CBH pour lui faire concurrence. C’est d’ailleurs dans la région de la Baie
James et de la Baie d’Hudson que la compagnie Revillon Fréres va lancer son
offensive ouvrant des postes partout ou cela pouvait concurencer ou devancer la

CBH. C’est ainsi qu’elle ouvrit un comptoir a Inukjuak, en 1920, six ans avant que la
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CBH ne s’y installe, et qu’elle ouvrira, 4 la méme €poque, un poste a Petite riviére de
ia Baleine. 12 ou CBH venait de fermer son propre comptoir (Honigmann, 1962 ; 9).

Au total Revillon ouvrira huit comptoirs dans I’ensemble du Québec arctique.
chacun destiné 4 contrer le monopole de la CBH. En effet. pour Victor Revillon.
artisan du projet d’expansion de la compagnie en sol américain. la CBH est
I'« ennemi » qu’il faut combattre sur son propre terrain. En cela la stratégie de
Revillon est identique a celle que la CBH appliqua. un siécle plus tot. vis & vis de son
concurrent. la Compagnie du Nord Ouest (Désy. 1985 : 537). Voici un extrait d’un
manuscrit de Victor Revillon, Dans les brumes du Labrador qui sera publié
ultérieurement (Revillon. 1980) sous le titre Aventures d'un gentleman trappeur au

nowveau monde -

Moins d’un mois aprés notre arrivée. le magasin
principal long de 20 pieds et large de 13 était terminé.
Il avait vraiment bonne figure avec son grand toit
débordant en pente rapide sur lequel se lisait en lettre
blanches un R. F. gigantesque semblant narguer le
H.B.C. (Revillon, 1980 : 31. cité par Therrien. 1993 :
104).

Les projets des fréres Revillon en Amérique seront facilités par le
gouvernement canadien qui voit d’un bon ceil I'arrivée d’un concurrent susceptible
d’ébranler le monopole de la CBH (Therrien, 1993 ; 99). En effet. au début du XXeme
siécle les rapports entre la CBH et le gouvernement fédéral sont tendus, car aux yeux
du gouvernement fédéral la CBH tente de maintenir un monopole sur le Nord et ses
populations ce qui menace la souveraineté du gouvernement canadien sur les

territoires arctiques (Damas, 1993 ; 6). Revillon profitera donc de Ia tension qui



66

régnait entre la CBH et le Canada, depuis la création de la Confédération, pour obtenir
le droit de faire affaires dans I’ Arctique canadien.

La démarche de la société Revillon Fréres, probablement parce qu'elle calque
celle de la CBH. s’inscrit elle aussi dans les deux paradigmes. Tout d’abord, il s’agit
pour Revillon de s’approprier le territoire, comme l'indique cet autre extrait du
manuscrit de Victor Revillon, écrit lors de I’inauguration de I'un des postes du Québec

arctique :

Devant le Poste. tous les indigénes sont maintenant
réunis. Tous sont venus: depuis les Esquimaux
campés sous les dunes jusqu’aux Naskapis disséminés
parmi les pins.

[...] Le pavillon de la Compagnie, bleu avec un
croissant jaune et rouge, monte le long du mat et
devant cette prise de possession solennelle, un
formidable hurrah retentit [...] Non, murmura le pére
Oblat en nous saluant pour prendre congé, les
descendants de Champlain n’ont pas encore dit leur
dernier mot sur la terre canadienne (Revillon, 1980 :
31-32, cité par Therrien. 1993 ; 104).

Une fois le territoire approprié. Revillon va développer une stratégic de « protection »
qui va faire des [nuit ses clients. dans le sens classique du terme et tel que Victor
Revillon lui-méme les nomme (voir Therrien, 1993). C'est-a-dire que les agents a
I'emploi de la Revillon Fréres vont offrir aux autochtones du support matériel
(munitions. nourriture. tabac. etc.) mettant délibérément les Inuit dans une situation de
dette pour ensuite pouvoir s’assurer leur fidélité. Ainsi. Revillon. a la maniére des
Sénateurs romains. protége ses autochtones, il « achéte » leur fidélité et se constitue

ainsi une clientéle (un ensemble de dépendants) auquel il fournit support matériel et
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protection 4 condition que ceux-ci s’engagent a lui demeurer fideles. c’est-a-dire a ne

commercer qu’avec lui.

Cette stratégie de clientélisme n’est pas propre & la compagnie frangaise : la
CBH la pratique aussi. Ce qui distingue Revillon de sa rivale. ¢’est qu’elle va donner a
cette pratique une ampleur que la CBH n’aurait sans doute pas voulu lui voir prendre.
En effet. dés leur arrivée dans |’Arctique canadien. les agents de la Revillon Freres
offrent aux autochtones des crédits deux fois plus élevés que ceux que la CBH

accordait a ses meilleurs chasseurs (Désy, 1985).

La stratégie Revillon porte rapidement ses fruits et ses affaires américaines
prospérent. La Compagnie a pignon sur rue 2 New York. Montréal. Edmonton et elle
réalise d"importants bénéfices. Cependant, dans les années vingt la compagnie Revillon
Fréres perd de l'argent? et est obligée, en 1926, de céder 51% de ses actions
canadiennes 4 la CBH. Dix ans plus tard. la CBH obtient le contrdle total des
opérations canadiennes de la compagnie. La CBH devenue maintenant propriétaire de
tous les postes de son concurrent va en fermer un certain nombre. Le comptoir de la
région du Lac Guillaume Delisle sera ainsi abandonné aux alentours de 1935

(Duhaime, 1985). La CBH re-dirigera les Inuit « clients » de Revillon vers ses propres

: Désy (1985) analyse les causes du déclin de Revillon. Celui-ci serait relié a plusieurs facteurs. Tout
d abord. une dévaluation du franc frangais rendit le coiit d’acquisition des fourrures et d’exploitation
des postes nord-américains trés lourd pour la compagnie, a cela s’ajouta une crise économique en
France qui fit diminuer les ventes sur le marché domestique de la compagnie. De plus. sur le terrain
la CBH se bat pied a pied pour maintenir ses positions, obligeant Revillon & payer ies fcurrures au
prix fort. D"autres facteurs structurels ont aussi nuit a Revillon, par exemple la Compagnie souffre
d’un mauvais systéme de communication entre les instances de direction et les gérants des postes de
traite. Sans compter que [a Révolution russe va couper Revillon de sa source d’approvisionnement
sibérien et ruiner les efforts et les investissements qu’elle avait consentis pour développer un réseau
de poste de traite dans " Artique russe.
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postes. Les Inuit concernés auront le sentiment d’avoir ¢été abandonnés par leur
« protecteur ». IIs avaient dii renoncer a fréquenter les postes de la CBH, pour se plier
aux exigences de Revillon, maintenant que la compagnie frangaise ferme ses postes ils
sont obligés, en pleine crise économique (nous sommes dans 1’aprés crack boursier),
d’accepter les conditions que la CBH va leur offrir. Plusieurs Inuit du Nunavik
n’oublieront pas cette trahison des « Frangais » (peu savent, en fait. que Revillon a été
racheté par la CBH) et le ressentiment se fera encore sentir dans les années 1970
quand le gouvernement québécois tentera de remplacer le fédéral dans le Nord

québécois (Simard, 1996 ; 9).

2.4  L’Etat intervient pour devenir « protecteur » des Autochtones

Selon Balikci (1959a ; 123) la généralisation des contacts entre Inuit.
missionnaires et commergants, favorisée par |’expansion de la traite de la fourrure,
conduisit les Inuit a adopter progressivement les valeurs occidentales. A partir des
années 1950, a I'influence des traiteurs et des missionnaires s’ajouta celle des agents et
des institutions de I’Etat. En effet, I'intervention de I’Etat dans la vie sociale des Inuit
va représenter un nouveau facteur de changement qui va accélérer le processus de
modernisation des Inuit. Cette intervention s’inscrit elle aussi dans la dynamique des
deux paradigmes appropriation-exploitation versus protection qui chapeautent les
rapports Inuit/Allochtones de la région. Cette dynamique se donne a voir a travers
plusieurs situations, nous ne retiendrons ici qu'un des nombreux événements, le Floor

and Sugar Order de 1949, qui ont contribué a fagonner I’histoire des [tivimiut.

En 1949, un décret émanant du gouvernement fédéral impose une diminution

des allocations et des aides accordées aux Inuit (Honigmann, 1951). Cette décision est
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motivée par les observations des agents du gouvernement qui estiment que la
distribution de ces aides fait sombrer les Inuit dans la dépendance et la paresse. Ce
qui. d’aprés ces agents. aurait poussé certains Inuit & renoncer a chasser pour ne plus
s'éloigner des postes de traite ou l'aide est distribuée. Pour les responsables de
I’administration des questions autochtones I'octroi d’aide et d’allocations qui devait
servir avant tout aux besoins des plus démunis et des enfants semblait avoir comme
effet pervers de détourner les Inuit de leurs activités de chasse et. en conséquence,
semblait augmenter leur dépendance vis-a-vis de I’Etat. C'est pourquoi il fut décidé,
pour le bien méme des Inuit, de diminuer les allocations en farine et en sucre et de les
remplacer par des munitions afin d’encourager I'autosuffisance. C’est ainsi que, en
1949. la délégation envoyée par le Ministére des Affaires Indiennes & Kuujjuarapik

s'adressa a la population Inuit :

We understand that you are not hunting as much as
vou used because you are getting flour. So we are
going to cut off flour and sugar from family
aflowances and give amunition in its place
(Honigmann, 1951 ; 8).

Cette intervention provoqua l'indignation des Inuit qui s'insurgérent contre le

décret :

flour did not make the Eskimo lazy (Honigmann.
1951 ; 10).

protestent les informateurs d’Honigmann tout en prenant conscience de leur
impuissance face au libre arbitre gouvernemental. Et ils se plaignent auprés de

I"anthropologue affirmant que :
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The people expect a hard time of it with no flour. The
ammunition is no good if there is nothing to shoot. You
can always eat flour (Idem).

Il est remarquable qu'une des premiéres interventions marquantes de I'Etat &
Kuujjuarapik ait été pour « protéger » les Inuit contre eux-mémes. Peu importe que
pour cela il fallut leur « couper » les vivres. Les fonctionnaires vont jusqu’au bout de
leur logique. ils protégent. mais leur fagon de protéger est déterminée par leur vision

de ce qui est le mieux pour les Inuit.

The Floor and Sugar Order, émis pour inciter les [nuit & retourner chasser,
sera suivi par d’autres mesures destinées a rendre les Itivimiut autosuffisants. Cette
politique le gouvernement la maintiendra pendant plusieurs années, développant
différentes stratégies pour « renvoyer » les [nuit a leurs activités traditionnelles. Ainsi.
au milieu des années 1950. lorsque la famine frappe la population d’Inukjuaq. les
familles de chasseurs de cette région se virent proposer de se faire relocaliser a Grise
Fjord ou des territoires de chasse vierges avaient été identifiés par les agents de I'Etat.
D’autres familles furent orientées vers Kuujjuarapik. telle 'une de nos interlocutrices
(96 06 45 ). ot la chasse semblait encore capable de fournir les moyens de subsistance

nécessaires.

Néanmoins, les politiques gouvernementales ne sont pas rectilignes et.
quelques temps aprés ce décret destiné a ralentir la sédentarisation des I[tivimiut. le
gouvernement fédéral changa de perspective et décida que ia sédentarisation devait
étre encouragée pour rendre plus efficaces les services et aides que I'on voulait

octroyer aux Autochtones. C’est ce que constate Duhaime :
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Créé en 1953 le nouveau ministére des « Northern
Affairs and National Resources » affirme pour la
premiére fois en 1955 que tous les problémes sont
reliés et que |'économie ne peut plus uniquement
reposer sur la trappe [...] C'est en 1957-58 que le
changement décisif prend forme, puisqu on abandonne
alors {’idée de I'autosuffisance par la culture
« traditionnelle » qui avait motivé les politiques d’anti-
sédentarisation et !'intervention minimale a tous les
niveaux (Duhaime, 1983 : 37).

C'est ainsi que I’Etat, en offrant des services et en encourageant la création d’emplois
salariés. allait contribuer a ce que les Inuit s’établissent dans les villages. Les années
1955-70 marquent un tournant pour le village de Kuujjuarapik qui connait une
véritable expansion due a I'intensification de la sédentarisation. Un mouvement qui est
amplifié par I'implantation dans le village d’institutions destinées a assurer le bien-
étre des résidants : école, dispensaire, secours direct, allocations familiales et
statutaires. etc. (Simard 1978) et par la création d’emplois offerts lors de la

construction de la station radar de Poste-de-la-Baleine et de sa base militaire.

Moins de vingt ans aprés le changement d’orientation de la politique fédérale.
le processus de sédentarisation est, a toute fin pratique, achevé. En 1972 la derniere
famille de la région d’Inukjuaq vivant encore sur la toundra s’installe au village et 4 la
méme date il ne reste plus que trois [nuit dans les campements isolés sur les 326 Inuit
de Kuujjuarapik (Duhaime, 1983 ; 45). Il faut dire que le gouvernement fédéral adopta
en 1965 le « Programme esquimau d’habitation locative » qui donnera leu a la
construction de 1 600 maisons, dotées de trois chambres a coucher, dans I’ensemble
de I Arctique (Duhaime, 1983). Bien que le Nunavik fut la derniére région rejointe par
le programme (entre 1969 et 1973), cela n'empécha pas la sédentarisation des

[tivimiut de se développer trés rapidement. En effet, ceux-ci n’attendirent pas I’arrivée
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des maisons gouvernementales pour s’installer dans les villages. Dés que Ia
sédentarisation cessa d’étre découragée par les dispositions gouvernementales. les
[tivimiut. vers la fin des années cinquante. s’installérent d’eux-mémes dans les
embryons de villages que constituaient les postes de traite. Certains Inuit se
construisaient des maisons avec des matériaux de récupération provenant le plus
souvent des chantiers de construction des installations allochtones. D’autres
construisaient des cabanes avec du bois ramassé sur les gréves ou coupés a I'intérieur
des terres (Duhaime, 1983). A Povungnituk certains [nuit se batirent méme des
maisons de pierre (Duhaime, 1985). Ce développement « anarchique» de la
sédentarisation laisse entendre que le gouvernement fut loin d’anticiper les désirs de
sédentarisation des Inuit, et que celle-ci, bien que provoquée par I'introduction des
institutions modernes dans I’Arctique. n’a peut-étre pas été subie passivement par les

[nuit.

2.5  La réponse inuit aux paradigmes de la rencontre

Les événements que nous venons de décrire indiquent comment les
Allochtones se comportent envers les Autochtones mais cette attitude est-¢lle la seule
a déterminer le cours de I’histoire Inuit ? A cet égard. la littérature sociologique tend a
démontrer que [attitude allochtone n’est pas la seule responsable de la dynamique
sociale des Inuit. La modernisation des Inuit n'est pas le résultat de la seule influence
externe mais serait plutot le produit d’une double dynamique, celle des Inuit qui
réagissent aux impulsions du milieu, et celle des Allochtones qui exercent une
influence sur le milieu. En effet. comme le démontre I'étude de Duhaime sur le

processus de sédentarisation des Inuit du Nunavik :

11 faut en fait beaucoup réduire le phénomene lui-méme
pour en faire une seule lecture machiavélique, qui élit
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un coupable et ses complices mils par une conscience
infaillible de leurs intéréts, et mettant en ceuvre un
complot conséquent et efficace. Il n’est pas faux
d’affirmer que la sédentarisation aura été accélérée par
la décision administrative : il est toutefois illusoire de
soutenir qu’elle est le fruit de la volonté conjuguée ~
ou méme seulement concomitante — du Capital. de
I'Eglise et de I'Etat, 4 laquelle I’ Autochtone ne peut
que se soumettre (Duhaime, 1983 : 48).

Chance (1984) estime, pour sa part, que les sociétés ne sont pas des entités

molles qui absorbent la modernisation sans réagir :

By implication. the task of anthropologists and other
scholars concerned with the modernising process of
Natives peoples is to study their response and mode of
adaptation to these events. [...] Modernization never
occurs in a social vacuum (Chance, 1984 : 656-7).

De son étude sur le développement économique et le changement social a

Kuujjuarapik. Lina Noél conclut :

Le développement n'est donc pas uniquement imposé
de I'extérieur, il est vécu par la population locale qui.
malgré un immobilisme apparent, tente d'y inscrire ses
pratiques quotidiennes. Les acteurs sociaux ne sont
donc pas simplement objets de l'histoire et manipulés
par des forces extéricures, comme on l'a trop souvent
laissé croire. [ls exercent. sans toujours en avoir une
conscience claire, une influence sur le cours de
I'histoire au moins autant que les processus historiques
agissent sur l'orientation du développement (Noél.
1989 : 3).
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En somme, il ne faut pas uniquement voir les Inuit comme pris entre I'enclume
de ['appropriation/exploitation et le marteau de la protection, car ceux-ci ont
développé des stratégies d’adaptation aux deux forces qui les assaillaient. Tant6t, ils
ont coopéré a la politique d’appropriation/exploitation quand ils pouvaient glaner
quelques dividendes, tantdt, ils ont essayé d’émouvoir le colonisateur pour qu’il soit
plus généreux dans sa politique de protection. Une attitude que les facteurs de la CBH

connaissent bien. comme le rapporte Honigmann :

The manager does not believe all the hardship tales he
hears. His defence lies in recalling instances of natives
who visit the post, plead starvation. and then use fur
earning to buy large amounts of tabacco and tea. It is
likely, though not proven, that the Eskimo does not
hesitate to misrepresent a situation to a white man
when he hopes to obtain assistance (Honigmann,
1951 : 7).

En somme. les Inuit n’ont pas subi passivement la rencontre, ils ont développé leur

propre paradigme de réponse a [’attitude des Allochtones.

Néanmoins. la forme qui est peut étre la plus remarquable d’adaptation des
Autochtones. aux visées allochtones de protection et d’appropriation/exploitation, est
celle qui les conduit 4 négocier une meilleure protection en contrepartic de
I'exploitation du territoire que les Allochtones veulent effectuer. Cette attitude est un
peu a la base du nouveau contrat social que les Autochtones et les Allochtones
semblent vouloir batir a travers des traités comme la CBINQ ou les signatures
d’ententes concernant les projets de développements miniers ou hydroélectriques. Un
contrat social par lequel les Autochtones consentent a laisser faire I'exploitation de

leur territoire mais a condition d’en obtenir des contreparties qui assurent leur
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existence et protégent leur mode de vie. D’ailleurs, comme nous le verrons, le

relogement d’une partie des Inuit de Kuujjuarapik procede de cette attitude.

2.6 Ledéveloppement du village de Kuujjuarapik

Il existe de nombreuses études sur les Inuit. On peut méme parfois lire qu’il
s'agit du peuple autochtone le plus étudié. Il existe tout d’abord un nombre important
d’ouvrages généraux sur les Inuit, plusieurs d’entre eux traitent en partie des Inuit de
la Baie d’Hudson. Il existe aussi un ensemble d’ouvrages et de recherches plus
spécifiques au Nunavik. dont les publications de Duhaime (1983 et 1985) sur la
sédentarisation qui nous renseignent plus directement sur la création des villages du
Nunavik. dont celui de Kuujjuarapik. Il existe aussi un nombre important de travaux
consacrés spécifiquement a Kuujjuarapik, citons pour mémoire Balikci (1961 et 1964),
Brager (1969. 1974, 1977, 1979, 1980, 1981) Brager et Earl (1971), Hall (1971 et
1973). Honigmann (1952 et 1962). Johnson (1962), Kemp (1983 et 1985). Lanari
(1983). Noél (1989). Rogers (1965), Wills (1965 et 1984). L’histoire récente, la
sédentarisation et la modernisation des Itivimiut ont été. en fait. souvent étudiées. Il ne
s'agit donc pas pour nous de revenir en détail sur ce qui a été publié mais nous allons.
ic.. nous contenter de donner quelques repéres chronologiques résumant la
constitution du village de Kuujjuarapik et qui nous semblent susceptibles d’éclairer

certaines de ses caractéristiques socio-démographiques actuelles.

Avant 1955, le lieu dit Poste-de-la-Baleine était avant tout un point de
rassemblement estival, ol les Autochtones (Amérindiens et Inuit) venaient camper aux
abords du comptoir de traite de la CBH et de la mission anglicane. Wills (1984) cstime
que vers 1950 la population totale d’Inuit de la région (c’est-a-dire celle des Inuit
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fréquentant le comptoir de Poste-de-la-Baleine et celui du Golfe de Richmond) était
de 193 individus, de méme les Amérindiens constituaient un groupe d’environ 171
individus. Il n’y avait, avant 1950, qu'une demi-douzaine d’Allochtones demeurant
dans les installations religieuses et commerciales de Poste-de-la-Baleine (Wills, 1984 ;
4). La construction de la station radar de Kuujjuarapik allait complétement modifier la
situation. donnant le coup d’envoi d'une sédentarisation massive. Cette station radar
fut construite dans le cadre de la guerre froide et faisait partie d’un ensemble de

stations radars destinées a détecter toutes éventuelles menaces soviétiques.

La construction de la base militaire et de la station radar représente un
événement majeur dans ’histoire de la communauté. En effet, les emplois offerts lors
de la construction et ensuite pour l'entretien de la base attiraient les familles qui
éprouvaient le plus de difficuités a assurer leur subsistance grace a la chasse (Noél,
1989 . Duhaime, 1985). Mais il n’y a pas que les emplois qui attiraient les
Autochtones. Plusieurs [nuit que nous avons rencontrés a Kuujjuarapik nous ont dit
que leur famille était venue s’installer prés du camp militaire parce qu’étant dans une
misére extréme ils avaient été attirés par la possibilité¢ de vivre des rebuts du camp.
comme ['indique les propos de cet homme rencontré a Kuujjuarapik durant [’été
1996 :

A cette époque nous mourrions de faim et quand
I'armée est venue on s'est installé li. On avait
I’habitude d’aller au dépotoir manger leurs restes (96
06 29).

Un autre répondant rapporte que ce sont des emplovés du gouvernement qui I'ont

envove a Kuujjuarapik pour qu’il puisse travailler 4 la construction de la base :

A cette époque on ne nous disait pas qu’il y avait du
travail, mais on nous disait d’aller a tel endroit ou bien
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a tel autre. Quand on arrivait a un endroit quelqu’un
nous disait ce qu’il fallait qu’on fasse. C’est comme ¢a
que jai eu mon travail au camp de I'armée. A cette
époque tous les hommes de Kuujjuarapik travaillaient.
Comme tous les hommes travaillaient quand le bateau
de la CBH arrivait il ne restait plus que les femmes
pour décharger la cargaison (98 02 22).

Cette base militaire resta en opération de 1955 a 1964. Durant cette période.
les contacts entre militaires et autochtones bien que ténus étaient loin d'étre
inexistants. En effet la création de plusieurs emplois. aides mécaniciens. menuisiers.
aides cuisiniers. manceuvres. est reliée a la présence de la base (Bernard-Martel. 1972 :
6). Cette apparition du salariat créa un clivage entre les Autochtones occupant un
emploi et ceux pratiquant exclusivement des activités de chasse. comme l'observe

Suzanne Bernard-Martel :

Une certaine barriére s’érige entre les deux catégories
d'indigénes [chasseurs et ouvriers] [...] L ouvrier
indigéne se fait le critique de la vie traditionnelle [...]
D’autre part, |'indigéne demeuré ou redevenu chasseur
adopte une attitude qui lui est propre. Sa conception
du travail lui fait dire que la chasse demeure la
meilleure fagon de vivre pour un indigéne (Bernard-
Martel, 1972 ; 7-8).

Par ailleurs il apparait (Johnson. 1962 et Brager. 1984) que ces emplois profitérent
davantage aux Inuit qu'aux Cris. ces derniers reprochaient méme aux Allochtones de
favoriser volontairement les Inuit. En effet, dans les années 1960 a 1970. les Inuit

occupaient la majorité des emplois disponibles, selon ces sources.
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L’impact de la base militaire sur la sédentarisation est net. Au total la
population de Poste-de-la-Baleine atteint, en 1956, 884 individus (Biays, 1964), alors
qu'elle n*était que de 322 en 1951. La population inuit atteint, en 1961, six ans apres
le début des travaux de construction. le nombre de 387 (Saladin d’Angiure, 1984a ;
506). La population inuit de ce qui est désormais un village comparée a la population
qui fréquentait dans les années 1950 les comptoirs de Poste-de-la-Baleine et du Golfe
de Richmond. 193 individus (Wills, 1984) a doublé. Au vu de ces chiffres, on peut
faire I'hypothése que la base militaire ait attiré un certain nombre de familles qui
autrefois ne fréquentaient pas ce comptoir. Cette hypothése est confirmée par une
observation de Balikci (1959b) qui remarque que le chantier de construction attire des
familles qui n’appartiennent pas uniquement au groupe des [tivimiut méridionaux mais
aux groupes des [tivimiut insulaires et septentrionaux. Drailleurs, plusieurs Inuit
interrogés lors de nos deux enquétes ont indiqué que leurs ancétres ne venaient pas de
la région mais de plus loin au nord ou bien encore des Iles Belchers. En somme. si la
traite des fourrures avait commencé a rapprocher les groupes familiaux et régionaux

distincts la sédentarisation amplifia ce mouvement.

En 1961, en envoyant un constable de la Sireté du Québec, le gouvernement
québécois marque, a son tour, sa présence dans la région (Saladin d’ Anglure, 1984b :
683). En 1965 la Direction Générale du Nouveau-Québec (DGNQ) installe des

bureaux a Poste-de-la-Baleine. Durant les années 1970, la localité :

devint le lieu de prédilection choisi par le
gouvernement provincial pour concurrencer le fédéral
(Noél, 1989 : 14).

Cette concurrence se traduisit notamment par une augmentation des services offerts

aux Autochtones et par un dédoublement des services fédéraux et provinciaux.
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La mise en application de la CBINQ, signée en 1975, va amplifier ce
phénomeéne en permettant la mise en place d’institutions administratives régionales
propres & chaque groupe autochtone : les Cris de la Baie James et les Inuit de
I"Arctique Québg€cois. C'est ainsi que furent créés la Commission scolaire Kativik
(inuit) et la Commission scolaire crie: le Conseil cri de la santé et des services sociaux
et le Conseil régional de la santé et des services sociaux Kativik (inuit). etc. Dans
I"agglomération de Kuujjuarapik-Whapmagoostui ol les deux groupes se cdtoient,
cette situation se concrétise par un dédoublement de la plupart des services. Ainsi.
aujourd’hui. se cotoient deux écoles, une crie et une nuit, deux corps de police, un cri
et lautre inuit, un conseil de bande cri et une municipalité inuit. Cette structure
engendre. cela va de soi. de nombreux emplois : en contrepartie, elle morcelle la
dvnamique locale en favorisant I'émergence d’un groupe de fonctionnaires locaux au
scin de chacune des communautés. Au cours des annéess. certaines tentatives furent
faites afin d’éviter que ces gestions paralleles n’aient des effets négatifs sur les
rapports entre les membres des deux communautés. Par exemple. en 1973, une
corporation mixte. la corporation Aeyouch-Inuit. fut créée afin de favoriser une plus
grande collaboration entre les communautés crie et inuit. Toutefois, cette corporation
n'a pas permis d'aplanir toutes les difficultés (Martin, Duhaime. Fréchette et
Robichaud. 1998 : 17).

En plus du dédoublement des institutions. on observe une séparation
géographique des trois groupes ethniques composant le village. Aujourd’hui, les Inuit
occupent essentiellement ['ouest de I'aggiomération: les Cris habitent la partie est.
tandis que les Allochtones sont plus ou moins regroupés au nord-est de
"'agglomération. Cette séparation de ['agglomération en trois groupes ethniques

distincts mérite quelques commentaires. Dans les années 1950, deux pistes
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d'atterrissage furent construites pour les besoins de I’armée. L’une des pistes, qui
n'existe plus, avait un tracé est-ouest perpendiculaire a la piste existante ; elle
partageait 'agglomération en deux. Le village autochtone, composé de Cris et dTnuit,

était situé au sud de la piste tandis que la base militaire était au nord.

Lorsque les militaires quittérent Kuujjuarapik, les baraquements de l'armée
furent cédés au gouvernement du Québec (Noél, 1989). Certains furent transformés
en batiments administratifs. d'autres servirent a loger les fonctionnaires. L'ancienne
base militaire devint. en quelque sorte, le quartier allochtone et administratif de
l'agglomération. Par la suite, la CBJNQ fixa des catégories de terres pour chacun des
groupes (Québec, 1976 ; chapitre 6). Ceci allait conduire a [’ institutionnalisation de la
séparation des deux groupes autochtones. Ce découpage fut effectué a partir de
divisions préexistantes. En effet. au sein du village autochtone, il existait déja divers

« ilots cris et inuit ». tels que les qualifie Suzanne Bernard-Martel (1972).

Ce choix de résidence de ces regroupements familiaux se faisaient en fonction
des activités traditionnelles de chacun. Les Inuit s’intallaient prés de la Baie car ils
chassaient davantage les mammiféres marins, les Cris, quant a eux, s’installaient prés
de la riviére qui leur permettaient d’accéder a leurs territoires de chasse situés a
I'intérieur des terres. De fait. dans le village autochtone. les deux groupes ethniques
gardaient une certaine distance géographique maintes fois observée depuis Balikci
(1961). D’autres raisons conjoncturelles, notamment les diverses vagues de

construction domiciliaire, participérent aussi a cristalliser ces regroupements.
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Aujourd'hui, les développements domiciliaires et 'aménagement urbain se font
a lintérieur du périmeétre des terres de chacun des groupes autochtones. Ainsi, la
séparation géographique entre les deux communautés autochtones est-elle observable.

Une étude réalisée pour Hydro-Québec par le Groupe Hélianthe en 1993 attestait que

De l'avis de plusieurs Inuit, la distance entre Inuit et
Cris est facilement décelable de nos jours : elle affecte
autant la qualité des relations entre les deux
communautés que les perspectives d'avenir de la
localité. De maniére générale. les mémes personnes
imputent la responsabilité directe de cette situation a la
Convention [...] Plusieurs affirment que ce sont les
jeunes des deux groupes qui en feraient
particuliérement les frais, puisque depuis leur
naissance ils n'ont pas appris 4 se connaitre et a
s'apprécier les uns les autres : par exemple. ils
fréquentent des écoles distinctes et pratiquent chacun
leurs activités sportives au sein de leur communauté
(Helianthe, 1993 cité par Hydro-Québec. 1993a
27273 ; 65).

En somme. la création d’institutions modernes contribua au développement des deux
communautés autochtones sous forme d’unités administratives. politiques et sociales
indépendantes 1"une de I’autre. Il faut mentionner que cela va, néanmoins. dans le sens
de I'histoire puisque les deux groupes autochtones ont toujours vécu a distance ['un
de l'autre (Jonhson. 1962).

Une autre caractéristique de Kuujjuarapik est la présence d'une centaine de
résidants Allochtones dans l'agglomération ; la majorité des Allochtones sont des
francophones du Québec méridional. Entre ces différents groupes, les barriéres
linguistiques et culturelles sont nombreuses. Il existe bien un Club Social qui réunit
des membres appartenant a chacune des communautés et qui permet ’organisation de

diverses activités dont le but est de créer des liens de solidarités entre les membres des
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différentes communautés. Cependant, la mobilité de la population non-autochtone
limite I'implication de ses membres dans le milieu. Si bien que I'agglomération de
Kuujjuarapik-Whapmagoostui apparait constituée par plusieurs groupes ethniques qui
se cotoient mais qui ne constituent pas une seule et méme communauté. Toutefois, i
faut mentionner qu’a plusieurs reprises les membres des deux communautés
autochtones ont entrepris des actions destinées a rapprocher les deux groupes. C’est

ainsi qu’un dispensaire. desservant Cris et [nuit. vient d’étre récemment inauguré.
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Tableau 2.1a : Chronologie du développement des villages de Kuujjuarapik et d’Umiujaq (1749-

1955)
1749 [ Ouverture au Golfe de Richmond. d’un poste de traite de la CBH g
; [ t
11749 ’i Ouverture d’une mine a Petite riviére de la Baleine
1754 i Les Autochtones s'attaquent au poste du Golfe de Richmond !
N l
! ]
183940 ! Les agents de la CBH de Fort George font des efforts pour impliquer les i
- Inuit dans le cercle de la traite des fourrures ‘
1851 _Ouverture du poste de traite de Petite riviére de la Baleine }
1836 | Ouverture d'un poste de traite permanent & Kuujjuarapik ;
1864 | Premier ouvrage traitant des [nuit du Nunavik (Hall. 1864) 1
1879  Construction d'une chapelle Anglicane  Petite riviére de la Baleine
1901-20 | La compagnie Revillon Fréres s'installe dans le Nunavik et notamment 2 5
| Petite riviére de la Baleine f
1929 | La bourse de New York s'effondre
, 1930 . Le prix des fourrures s'effondre
1930 La CBH réclame une aide au fédéral. En fait elle veut se faire rembourser ;
|les préts quelle a accordés aux chasseurs [nuit pour faire face a la §
irécession. A partir de cette date le gouvernement fédéral viendra |
 réguliérement en aide aux populations Inuit en leur distribuant des bons ?
i échangeables a la CBH qu’on intitule des « secours directs » :
1933 | Fermeture du comptoir de Petite riviére de la Baleine i
| ;
1945 | Premiéres prestations d'allocations familiales versées aux I[nuit de la région ‘
1943-55 | Les épidémies et les famines se succédent annuellement et affectent les gl
‘Itivimiut. comme la plupart des autres [nuit. Les "secours directs” i
i inaugurés dans les années 30 et prévus pour étre exceptionnels deviennent
| permanents :
1
1949 | Floor-sugar order. tentative du gouvernement fédéral pour renvoyer les
i Inuit a la chasse
11955

1 Naissance du mouvement coopératif Inuit a Povungnituk
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Tableau 2.1b : Chronologie du développement des villages de Kuujjuarapik et d’Umiujag (1955-

: Suspension du projet Grande-Baleine

1994)
- 1933 | Construction de la station radar (Mid-Canada) de Kuujjuarapik. j|
! ! communément appelée base militaire g
‘ | |
1956 e gouvernement fédéral transfert une partie du ministére du Nord et des i
Ressources Naturelles @ Kuujjuarapik. Construction a Kuujjuarapik d'un !
batiment pour héberger les services administratifs i
1938 Construction de la premiére école du village de Poste-de-la-Baleine ‘
! |
1959 | Programme d'habitation de 1959 a 69 construction d'environ 60 maisons 3 !
| Poste-de-la-baleine |
ﬁ |
1961 ' René Lévesque déplore [’absence de présence du Québec dans le Nunavik |
: : i
1963 'Création de la DGNQ (Direction Générale du Nouveau-Québec). Cette entité |
‘administrative est issue du Ministére des Richesses naturelles et répond au souhait du |
| Gouvernement québécois d asseoir son autorité sur le nord de la province et d"exercer
' son administration auprés de ses populations ‘
1 i
1964 i La DGNQ s'installe 4 Kuujjuarapik, & partir de cette date les deux gouvernements vont |
se lancer dans une concurrence assidue pour multiplier les services offerts aux |
, autochtones et assurer leur présence dans le Nord. Les budgets vont augmenter
' considérablement et de nombreux emplois seront offerts 4 la population autochtone
1964 | Premiéres études exploratoires pour évaluer le potentiel hydroélectrique de la région |
|
1970 ‘Le gouvernement québécois annonce son intention de développer le potentiel
‘ i hydroélectrique de la région de la Baie James 1
1973  Signature de la convention de la Baie-James et du Nord québécois ]
1982 ; Tenu d'un référendum pour le démeénagement & Umiujaq 52% de la population vote en
: i faveur du démeénagement
1982 - Premiére suspension du projet Grande-Baleine |
: \
1986 Démeénagement a Umiujaq des 40 premiéres familles qui vont constituer le nouveau
village
1989 i Relance du projet Grande-Baleine
1994 1




2.7  Caractéristiques des villages de Kuujjuarapik et d’Umiujaq

Les données quantitatives concernant les villages nordiques sont le plus
souvent partielles, discontinues et dispersées. Il existent cependant un certain nombre
de données disponibles au sein des différents ministéres ou organismes publiques
concernés par les affaires nordiques et autochtones. Il existe aussi et surtout une
banque de données. constitué¢ par Jean-Jacques Simard du GETIC (Sénécal er al..
1996) et mise & jour par (Duhaime, Garneau et Godmaire, 1998), qui rassemble et
recoupe la plupart des données disponibles. Nous allons, ici, tenter, a 'aide de ces
données et des estimations que nous avons fait a partir d’autres sources. de donner un
apercu des conditions matérielles et tangibles des villages nordiques qui nous

intéressent.

2.7.1 La population de Kuujjuarapik

En 1996. 501 Inuit (d’aprés le Registre des bénéficiaires de la CBINQ 1996)
demeuraient a Kuujjuarapik et 634 Cris habitaient. en 1995 la communauté
amérindienne de Whapmagoostui (d’aprés le Registre des bénéficiaires de la CBJNQ
1995). Une centaine d’Allochtones résident aussi dans I'agglomération de

Whapmagoostui-Kuujjuarapik.

La population inuit de Kuujjuarapik a connu une progression plutdt constante
jusque 1986 (voir tableau 2.2). Cette année-la en effet, quelque 280 personnes ont
déménagé de Kuujjuarapik pour occuper le nouveau village d'Umiujaq. Ce départ,
dont il sera question plus loin, constitue une diminution de prés du tiers de la

population inuit de Kuujjuarapik. Aprés ce déménagement, la population restante de
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Tubleau 2.2a : Indicateurs socioéconomiyues de Kunjjuarapik (1978-1986)

Indicateurs s 1978 | 1979 | 1980 | 1981 | 1982 | 1983 | 1984 | 1985 | 1986
Population (N) 561 563 5581 600 639 659 675 695 701
Population active 315 325 343 353 368 [ 390 ] 404 415 429
Pourcentage des jeunes de moins de 20 ans (%) 54 52 49 50 51 A 51 49 48
Taux de dépendance 1078 073 0631 070] 073 0,69)] 0,67 0,671 0,63
Nombre de logements (N) 1001 nd 0ol nd | nd n.d. 117 n.d. n.d.
Taux d’occupation 5,0 n.d. 5,6 n.d. n.d. n.d. 5.8 n.d. n.d.
Population scolaire (N) n.d. n.d. n.d. n.d. n.d. 240 215 174 146
Employés a temps plein (N) n.d. n.d. n.d. n.d. nd. 114 n.d. n.d. n.d.
Employés a temps particl (N) nd. | nd nd. | nd| od| 232 wd | ad ] nd
Dépenses du gouvernement du Québee (000%) n.d. n.d. n.d. n.d. n.d. nd. | 1615] 7885 2843
Dépenses du gouvernement du Québee per capita (000%) n.d. n.d. n.d. n.d. n.d. n.d. 2 I 4
Allocations de chémage (000%) nd | nd nd. | nd | nd| od| od] nd | nd
Allocations de chomage per capita (§) n.d. n.d. nd. n.d. n.d. n.d. n.d. n.d. n.d.
Allocations de bicn-étre social (000%) n.d. n.d. n.d. n.d. n.d. n.d. n.d. 355 368
Allocations de bien-Etre social per capita (3) n.d. n.d. nd. | nd n.d. n.d. n.d. 511 525
Revenus de la chasse (0003$) 23 24 42 20) 2 6 6 5 10
Nombre de fourrures vendues (N) 794 971 803 S17 71 222 09 15 3156
Programme de support aux revenus des chasseurs (000%) n.d. n.d. n.d. n.d. n.d. 195 174 155 180
Masse salariale estimée (000%) n.d. n.d. n.d. nd. n.d n.d. n.d. n.d. n.d.

Sources : Population : Selon le registre des bénéticiares de CBINOQ, Sénceal ef af. 1995, et Simard ef al. 1996.
Maisons @ Société d'Habitation du Québee, Séndeal ef al. 1995,

Emplois : Kuujjuarapik : Duhaime1987 (données de 1993) et Eelebvre 1995 (autres anndes). Umiujaq : Fefebvre 1995,
Allocations de chomage, bien-étre social, dépenses du gouvernement du Québee, revenus de la chasse, nombre de fourcares vendue