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Abrégé

A partir de I’exemple de 1’Abitibi, ce mémoire tente de comprendre I’auto-
identification des Métis du Québec, un phénoméne peu documenté qui ne cesse de
gagner en importance depuis quelques années. Suite & 1’observation de personnes
s’identifiant comme Métis dans les villes de Senneterre et de Val-d’Or, dans leurs
faits et gestes quotidiens, leurs réalisations collectives, leur vie politique, leurs
interactions avec la société dominante et les communautés autochtones
avoisinantes, nous avancons trois hypothéses. Premiérement, la Loi sur les Indiens
a joué un role fondamental dans I’apparition du phénomeéne d’identification dans la
région et cette législation est, encore aujourd’hui, déterminante dans le
fagonnement de I’identité des Métis. Deuxiémement, la mobilisation d’une partie
de la population autochtone, dans les années 1960-1970, a participé a I’émergence
d’un espace identitaire qui, depuis, ne cesse d’évoluer sous I’influence des
politiques de I’Etat canadien et des organisations les représentant. Finalement, il
n’est pas possible d’appréhender la négociation de 1’identité métisse sans tenir

compte des impacts de ’urbanisation chez les Autochtones de la région.

A la lumiére de cette recherche, force est de constater que les personnes
s’identifiant comme Métis en Abitibi représentent une diversité socioculturelle
observable a travers les différentes significations que revét le terme et les profils
variés de nos informateurs. De plus, ce mémoire démontre, contre toute attente, que
I’identification des Métis de 1’ Abitibi est un phénomeéne récent ne résultant pas du
métissage ou de Vhybridité, mais de I’exclusion de cette catégorie particuliére

d’ Autochtone.

Nous espérons ainsi apporter une meilleure compréhension des Métis de 1’ Abitibi,
une catégorie d’Autochtones qui, encore aujourd’hui, est rejetée par les différents
paliers gouvernementaux, par la société¢ dominante et méme, dans certains cas, par

les Indiens inscrits.
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Abstract

Our thesis uses the case of Abitibi to expand knowledge about the identity and the
self-identification process of the “Métis” in Quebec. This research theme has
gained importance over the last few years but is still underdeveloped. Observing
people identified as “Métis” in the towns of Senneterre and Val-d’Or (their daily
actions, collective achievements, political life, and interactions with the rest of the
society and with other aboriginal communities located in the same geographical
area), we came to three conclusions. First, the Indian Act has played a fundamental
role in giving birth to a particular “Métis” identity, and the Act still shapes the way
“Meétis” individuals define themselves today. Secondly, the mobilization, during the
1960s and the 1970s, of a significant proportion of the indigenous population
stimulated the emergence of a particular identity space. This space has constantly
evolved since, under the influence of Canadian policies and the actions of the
organizations representing the “Métis” community. Finally, we argue that one must
study the impact of urbanization on the Aboriginals if he or she wants to understand

the negotiations related to the “Métis” identity.

In the light of this research, the notion of Métis appears to be complex and
multifaceted. The “Métis group” is constituted of individuals who have different
conceptions of the “Métis” identity, and the people interviewed often came from
different socio-cultural backgrounds. In addition, our thesis demonstrates that the
identification process of the “Métis” of Abitibi is a recent phenomenon. Further we
found that the identification is not a result of metissage or hybridity as much as a

result of the exclusion of this native group.

All in all, we hope this thesis will shed new light on the Abitibi Métis people, a
specific native category which is, yet today, largely neglected by the government,

by the dominant society, and even, in some instances, by the registered Indians.
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Introduction

Dans un rapport déposé en 1996 sur la question autochtone au Canada, la
Commission Royale sur les Peuples autochtones (CRPA) faisait état de la situation
tant démographique que juridique et politique des Métis au Canada. Ce rapport de
la CRPA faisait également mention de la spécificité culturelle différenciant les
Meétis des autres peuples autochtones et de la diversité culturelle distinguant les
communautés métisses entre elles. Avant 1982, les lois et les politiques du Canada
laissaient penser qu’il n’existait que deux grands groupes de peuples autochtones
sur le territoire canadien, soit les Indiens et les Inuit. Depuis la modification
apportée a la Constitution en 1982, on reconnait I’existence d’un troisiéme groupe,
celui des Métis. Bien que cet amendement, 1’article 35(2), précise que les Métis
sont au nombre des peuples autochtones, il ne définit pas qui sont ces Métis
(CRPA, 1996, volume 4, chapitre 5: 225, 235). Aujourd’hui reconnus par la
Constitution canadienne, les Métis se retrouvent néanmoins dans une ambiguité
légale. En plus de I’imprécision juridique dans laquelle ils se retrouvent, 1’adoption
de plus en plus fréquente du vocable « Métis » pose certains problémes, si bien

qu’aujourd’hui, nous ne savons plus trés bien a qui nous avons affaire.

Plusieurs facteurs sont a Porigine du flou autour de cet ethnonyme. D'abord, le
terme en lui-méme présente une difficulté. Comme le souligne Brown (1993 :24), il
ne peut échapper a sa signification originale de « mélange ». Conséquemment, les
Métis sont souvent définis en référence aux autres et en fonction des différents
attributs provenant des cultures dont ils sont issus plutét que d’une culture
spécifique. D’autre part, la Loi sur les Indiens de 1876, une loi raciale toujours
effective dictant qui est Amérindien ou plutét qui ne I’est pas, a contribué a la
persistance d’une dichotomie Indien/Blanc qui ne laisse pas de place aux Métis.
L’emploi du terme anglais Half-breed (sang mélé) témoigne bien de cette
persistance. Ce terme était d’ailleurs encore utilisé avant 1981 dans les
recensements du gouvernement canadien pour désigner les personnes issues

d’unions mixtes (CRPA, volume 1, chapitre 1, 1996 :20). Bref, autant de facteurs



expliquant pourquoi aujourd’hui I’ethnonyme « Métis» est évoqué dans une

gamme de contextes culturels différents.

En plus de la nation métisse de ’Ouest, plusieurs autres communautés ont pris
naissance dans I’est du Canada (CRPA, volume 4, chapitre 5, 1996). Les « autres
Meétis », ainsi qualifiés par la CRPA, ne sont que trés peu connus. Particuliérement
au Québec, leur histoire est difficile a retracer et les chercheurs se sont jusqu’a
récemment a peine intéressés a eux. Déja, les communautés métisses du nord des
Grands Lacs, et tout particuliérement celles de 1’Ontario, ont davantage recu
d’attention de la part des chercheurs. A cet égard, la Cour supréme du Canada s’est
récemment prononcée sur le cas des Métis de 1’Ontario. La décision rendue dans
I’affaire Powley (R. c. Powley, [2003] 2 R.C.S. 207) a créé un précédent, d’une part
en reconnaissant la communauté de Sault St-Marie et, d’autre part, en établissant

des critéres pour la reconnaissance de membres d’une communauté métisse.

Ce jugement historique de la Cour supréme est le premier a statuer sur la question
des droits autochtones d’une communauté métisse. De pareilles décisions
concernant les Métis habitant le territoire québécois n’ont pas €té rendues. La plus
haute instance légale du pays a cependant dressé la table pour I’éventuelle
reconnaissance de Métis au Québec, mais I’existence de « communautés
historiques » métisses, critére émis par la Cour supréme, reste 8 prouver. Bien qu’il
n’y a pas encore eu de reconnaissance des Métis dans la province, ceux-ci sont
devenus un sujet d’actualité briilant : « Collectivement, les Métis constituent au
Québec une présence que 1I’on ne peut ignorer » (CRPA, volume 4, chapitre 5,
1996: 291). De plus en plus de gens se proclament Métis, justifiant une certaine
ascendance et réclamant le respect de leurs droits ancestraux. Les organisations les
représentant et les sites Internet ou des registres généalogiques sont disponibles
abondent. Virtuellement, des milliers d’individus au Québec ont des origines
mixtes. Malgré tout, cela ne semble pas suffisant pour motiver la majorité d’entre

eux a s’identifier comme Métis. Mais qui sont les Métis du Québec? A quoi



s’identifient ces individus? Quels sont les facteurs qui interviennent dans ce

processus d’auto-identification? Qu’est ce qui motive ce sentiment d’appartenance?

En mettant a ’avant scéne le dossier métis, la décision rendue dans ’affaire Powley
a trés certainement bouleversé les études sur 1’ethnogenese au Canada (Rousseau,
2006). Les investigations de ce dossier qui était jusqu’alors en souffrance
constituent toutefois un danger potentiel. A cet égard, Beaulieu (2000) souléve le
probléme des « piéges de la judiciarisation de I’histoire autochtone ». Il présente les
difficultés épistémologiques qu’engendre I’imposition des balises juridiques en
recherche et met de 1’avant la question de ’objectivité des chercheurs. Il sera fort
intéressant dans les prochaines années de mesurer 1’impact de la décision de la
Cour supréme dans 1’affaire Powley sur les recherches s’intéressant aux Métis.
Jusqu’a maintenant, les études en cours laissent déja présager certaines difficultés.
Tout porte a croire que les chercheurs qui s’affairent & répondre aux questions se
dégageant de cette problématique recherchent une réalité historique qui, qu’elle
existe ou pas, risque de faire ombrage a une réalité ethnographique bien présente
sur le terrain. En d’autres mots, s’il n’existe pas de « communautés historiques »
métisses au Québec, cela n’empéche pas le fait qu’il y ait des gens qui s’affirment
comme tels. En Abitibi, leur présence grandissante est indéniable. De ce fait, bien
qu’il ne cherche pas directement a remettre en question les critéres évoquées par la
Cour supréme (R.c. Powley, [2003] 2 R.C.S. 207), ce mémoire démontre qu’il faut
aller au-dela de cette décision afin de bien comprendre la réalité empirique des
Métis du Québec. Nous ne pouvons cependant faire fi de ce jugement qui, disons-
le, n’a pas eu seulement un impact dans le monde académique. Il semble tout a fait
évident que la décision de la Cour supréme a influencé le comportement des
organisations représentant les Métis du Québec ainsi que le discours de leurs

membres.

Manifestement, nous sommes face au Québec a ’utilisation de ce qui semble étre
en apparence un ethnonyme, mais qui, dans les faits, est un terme polysémique

utilis¢ dans différents contextes sociaux et culturels. Malgré la diversité des cas,



plusieurs pistes de recherche se dégagent des points communs partagés par ceux qui
s’identifient comme Meétis au Québec. La théorie du nationalisme de Benedict
Anderson suppose que « Les communautés se distinguent non par leur fausseté ou
leur authenticité, mais par le style dans lequel elles sont imaginées » (1996 : 20). Le
concept de communauté imaginée paraissait pertinent dans le cadre des réflexions
que nous menions avant notre entrée sur le terrain. Ainsi, nous espérions tenter de
comprendre comment les Métis s’ « imaginent » leur identité collective. Qu’est-ce
qui caractérise cette communauté a laquelle ces individus s’identifient? Comment
est-elle imaginée? Sommes-nous face & une communauté locale qui est caractérisée
par des traits culturels spécifiques? Existe-il un patrimoine métis? Ou encore,
s’agit-1l d’une appartenance a une communauté imaginée a plus grande échelle qui

trouverait ses racines dans I’inter-tribalisme et dans le pan-indianisme?

En définitive, le concept de B. Anderson s’applique mal aux Métis de 1’ Abitibi.
Ceux-ci ne constituent pas un groupe homogéne, tant socialement que
culturellement. L’identification des Métis n’est pas le corollaire de I’intégration a
une « camaraderie profonde, horizontale » (/bid. : 21). Un premier examen de la
constitution des frontiéres du groupe révéle une diversité se dissimulant derriére
une utilisation généralisée du vocable Métis. Les Métis s’inscrivent plut6t dans une
« catégorie résiduelle » (Sawchuk, 2000) découlant bien plus de la conflictualité
entre Indiens et Blancs que de la convergence culturelle des deux groupes. C’est
I’expérience commune de la marginalité qui, au départ, rassemble les Métis. C’est
pourquoi, partant de I’exemple de I’ Abitibi, nous démontrerons que 1’exclusion a la
fois juridique et sociale de cette catégorie particuliére d’Autochtones a conduit a
I’émergence d’un espace identitaire au sein duquel se reconnaissent les Métis. Nous
pourrons constater que la signification du terme a évolué au cours des trente
derniéres années au Québec. Suivant les multiples sigpifications qu’on lui attribue
et les différents profils des personnes utilisant le terme pour s’identifier, nous

verrons qu’il est possible de définir différentes catégories de Métis.



De la sorte, dans un premier chapitre, nous commencerons par expliquer pourquoi
I’ Abitibi constitue un terrain propice & des investigations sur la question des Métis
du Québec. Par la suite, aprés avoir dépouillé la littérature ethnographique et
historique sur le sujet, nous exposerons les grandes lignes de la problématique des
MEétis en Abitibi. Dans le chapitre 4, nous expliquerons le fonctionnement de la Loi
sur les Indiens et nous ferons état des impacts du contrdle de I’Etat canadien en
matiére autochtone sur la négociation de I’identité des Métis. Dans le chapitre 5,
nous pourrons voir comment ’exclusion légale et sociale de ces personnes a
engendré leur mobilisation. Nous constaterons également que la mobilisation de ces
exclus a créé ’émergence d’un espace politique qui est étroitement lié a la
popularisation et a la perte de sens du terme aprés les années 1980. Finalement,
dans le chapitre 6, nous soutiendrons que les Métis de 1’Abitibi s’inscrivent
globalement dans un contexte de redéfinitions des identités autochtones. Nous
verrons que leur discours témoigne de deux éléments interdépendants qui sont
déterminants dans le fagonnement de leur identité : I’expérience de 1’urbanité et la

rupture d’avec 1’indianité en découlant.



Chapitre 1. Investiguer la question des Métis au Québec: méthode, motivations
et difficultés du choix d’un terrain.

[...] il faut étre levé avec le jour, rester en éveil jusqu’a ce que le dernier indigéne se
soir endormi et méme, parfois, guetter son sommeil; s appliquer a passer inapergu en
étant toujours présent; tout voir, tout retenir, tout noter, faire montre d’une

indiscrétion humiliante, mendier les informations d’un gamin morveux, se tenir
toujours prét a profiter d’un instant de complaisance ou de laisser-aller; ou bien savoir,
pendant des jours, refouler toute curiosité et se cantonner dans la réserve qu’impose
une saute d’humeur de la tribu.

Lévi-Strauss, 1955

Tout ethnologue le sait, le choix du terrain est fondamental dans sa démarche de
compréhension de I’autre. Le terrain est en quelque sorte son « laboratoire ». La
nature des données auxquelles il a accés durant son séjour aura un impact direct sur
le résultat de ses recherches. C’est pourquoi le choix du terrain ne doit pas étre pris
a la légere. I doit répondre aux exigences qu’impose le questionnement initial de

I’ethnologue.

A premiére vue, plusieurs régions du Québec s’avérent propices a des
investigations sur les Métis. Pour différentes raisons, le choix d’un terrain sur cette
question n’est cependant pas évident. Tout d’abord, les Métis du Québec ne sont
pas circonscrits dans I’espace. Ils ne forment pas de communautés localisées et
homogenes. On retrouve des gens s’identifiant comme tels, ici et 13, fondus dans le
paysage urbain des régions de la province (CRPA, 1996, volume 4, chapitre 5).
Ainsi, décider d’un endroit pour réaliser des entrevues et des observations sur une
assez longue période de temps (quelques semaines, voire quelques mois), en
esperant s’intégrer le plus que possible aux Autochtones y vivant, constitue un défi
de taille. En deuxi¢me lieu, il est impératif de prendre en considération la diversité
sociale et culturelle qui se cache derriére 1’utilisation du vocable de Métis. Un
terrain faisant état de cette pluralité est donc & privilégier dans le cadre d’une
problématique voulant faire la lumiére sur 1’ambiguité et les logiques identitaires
des Métis du Québec. Enfin, le choix d’un terrain d'enquéte doit se préoccuper du

fait que cette question d’actualité est trés politique. Ce type d’études peut impliquer



des risques (manipulation de I’information, fermeture des informateurs, etc.) et, de
cette facon, altérer la validité des données, ou encore, rendre I’accés a celles-ci

difficile.

Dans ces conditions, 1’ Abitibi-Témiscamingue se démarque des autres régions du
Québec. Différents témoignages (Chalifoux, 1975; Drouin, 1992; Montpetit, 1993;
Moore, 1982; Poirier, 1978) attestent clairement de la présence des Métis dans la
région. Selon ces diverses sources, de nombreuses personnes provenant de villages
et de villes de I’Abitibi et du Témiscamingue utilisent le terme Métis pour
s’identifier. Cette littérature évoque la particularité de la situation sociale, politique
et culturelle de ses Autochtones et ouvre des pistes de recherche intéressantes a leur
sujet. Elle souléve également I’ambiguité découlant d’un usage fort varié du
vocable. D’autre part, certains documents (Bousquet, 2001; Gendron, 1982; Rivard,
2004) font mention de I'importance de la mobilisation des Métis dans la région.
Dans les années 1960-1970, 1’ Abitibi est devenue le creuset du militantisme et de
Iaffirmation des Métis et des Indiens sans statut de la province. Les regroupements
qui ont pris naissance dans la région ne confirment pas uniquement la présence des
Meétis sur le terrain. Ils affirment I’existence de réseaux ne pouvant étre ignorés par
des investigations sur les Métis du Québec. Sur ce point, la région de I’ Abitibi est
particuliérement intéressante. L’évolution de ces structures (& la fois politiques et
sociales) et leur influence sur la négociation de 1’identité des Métis peuvent nous en

apprendre beaucoup sur le développement du phénoméne ailleurs au Québec.

La région de I’ Abitibi-Témiscamingue est un territoire difficile & couvrir pour des
recherches de I’envergure de celles que nous voulions mener. Nous avons donc
décidé de cibler nos recherches de départ a la ville de Senneterre (Consulter la carte
en annexe II: 157). Cette petite municipalité de ’est de 1’Abitibi représentait a
premiére vue un endroit particuliérement approprié pour notre étude. Cet ancien

poste de traite, situ€ en territoire algonquin, abrite une certaine quantité d’individus



s’identifiant comme Métis'. En 2005, I’ lliance autochtone du Québec (AAQ) y a
de plus inauguré une nouvelle « communauté »%. Ce site anciennement appelé
Nodawe ou Nottaway, Bell River et Caopiwiquasikak (Bilodeau, 1994 : 51; des
noms désignant la riviére traversant la ville) était historiquement un lieu ou
convergeaient des Amérindiens de diversés provenances. La riviére Bell et le Lac
Parent étaient jadis empruntés par les Cris de Waswanipi et de Matagami ainsi que
par les Algonquins dans leurs migrations. Aujourd’hui, on y retrouve un grand
nombre de gens d’origines algonquine, crie et atikamek™ (Dumas, 1989). A cause
de la grande mobilité de certains d’entre eux, il est difficile de connaitre leur
nombre exact. Les Atikamek" sont tout particuliérement mobiles. Bien qu’ils
passent la majeure partic de I’année en ville, plusieurs d’entre eux retournent
réguliérement sur la réserve d’ou ils viennent et vont ponctuellement passer du
temps en forét. Senneterre est, au total, une petite municipalité d’environ 3275
habitants. Etant peu populeuse, il nous serait relativement aisé de s’y intégrer et de

repérer d’éventuels informateurs dans des délais raisonnables.

Effectuer des études sur les Autochtones en milieu urbain n’est pas chose facile. En
ville, les Autochtones sont généralement dispersés et il est ardu de les rencontrer.
La présence d’un Centre d’amitié autochtone dans la municipalité de Senneterre
€tait un élément a considérer. Cet organisme apolitique est un lieu de
rassemblement ot il est facile de faire connaissance avec les Autochtones de la
ville. De plus, le Centre d’amiti¢ allait pouvoir nous apporter un support au cours
de notre séjour dans la région. Il serait un premier contact nous permettant de
préparer notre « entrée » sur le terrain. Il allait méme jouer le réle d’intermédiaire
avec nos premiers informateurs. La proximité avec la ville de Val-d’Or (environ 36

Km.) était également intéressante. Ainsi, il nous serait pratique d’envisager de

' 11 est trés difficile de dénombrer les Métis. 1 faut comprendre, dans un premier temps, que leur
nombre varie en fonction de la définition que I’on accorde au terme. Deuxiémement, certains Métis
ne s’identifient comme tels que dans certains contextes précis. A Senneterre, 4 notre connaissance,
on dénombre au moins quelques dizaines d’individus s’identifiant comme Métis. Ce nombre se
limite 4 nos connaissances et a celles de nos contacts.

z http://www.aagnaq.com/index2.php?Category=a_propos_de_nous_fr&CategoryID=9, (derniére
consultation le 23/12/06).



futures investigations dans ce secteur ou la présence des Métis est aussi trés

importante.-

Notre enquéte s’est déroulée sur une période d’environ deux mois au cours de 1’été
2005. I était important pour nous d’étre présent pendant une période assez précise
de I’été. Tout spécialement durant les mois de juin et de juillet, plusieurs activités
(Féte nationale autochtone, Festival forestier de Senneterre, compétition de canot,
Pow wows, etc.) rassemblent des Autochtones d’un peu partout dans la région. Les
démonstrations culturelles sont souvent exacerbées dans ce type de manifestation.
Ces événements représentaient donc, pour nous, 1’occasion de pouvoir faire des
observations dans des contextes ou la culture peut étre parfois trés démonstrative.
Nous avons effectué deux séjours, d’approximativernent un mois et demi et de deux
semaines, entre les mois de juin et de juillet, d’aoit et de septembre. Certaines
motivations nous ont poussé a retourner dans la région pour effectuer une deuxiéme
collecte de données. Nous avions déja recueilli beaucoup d’informations, mais des
pistes intéressantes s’étaient ouvertes a nous et nous avions bien envie de profiter

des nombreuses ramifications s’étant ajoutées a notre réseau de contacts.

En outre, nous n’avions pas encore eu le temps de rencontrer certaines personnes
qui, selon les dires de nos informateurs, avaient beaucoup a nous apprendre.
Certaines de ces personnes représentaient une catégorie de Métis (Indiens non
inscrits et membres d’organisations) a laquelle nous nous étions trés peu attardé
pendant notre premier séjour. Ces personnes semblaient tenir un autre discours qui
ne pourrait qu’enrichir nos recherches. D’autre part, aprés quelques semaines sur le
terrain, nous -commencions 4 nous familiariser avec plusieurs informateurs. Ces
personnes devenaient de plus en plus généreuses et nous avions bien ’intention de
profiter de cette dynamique pour recueillir de nouvelles informations. Finalement,
une interruption de quelques semaines entre ces deux expériences s’est avérée trés
profitable. Elle nous a permis de clarifier nos objectifs de recherche et de prendre
du recul sur le travail que nous avions accompli jusqu’a présent. Cela nous a donné

le temps de réorienter nos réflexions et, conséquemment, de nous rediriger sur le
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terrain. Cette pause a également permis a nos informateurs de faire le point, de
réfléchir aux discussions que nous avions eues ensemble et, de ce fait, de nous

apporter de nouvelles informations.

A notre premiére arrivée a Senneterre, le personnel du Centre d’amitié autochtone
nous a permis de rencontrer beaucoup de gens et nous a offert la possibilité de
participer & des activités qui allaient marquer le début de notre recherche. Deux
personnes, membres de la direction du Centre, avaient déja pris connaissance de la
nature de nos investigations. Ces deux individus sont devenus essentiels dans nos
démarches en nous présentant diverses personnes et en nous communiquant
quantité de renseignements. Le personnel de 1’organisme est méme allé jusqu’a
nous donner acces 4 I'un de ses bureaux lorsque nous en avions besoin, pour
effectuer des appels téléphoniques ou pour rencontrer des informateurs. De plus, le
Centre d’amitié autochtone de Senneterre posséde un chalet a environ 10 Km. de la
ville, sur le bord du Lac Parent. Seuls ou lors d’occasions spéciales , beaucoup
d’Autochtones viennent a « Shabogamak » (un mot algonquin décrivant le
rétrécissement du lac a cet endroit) pour y pratiquer différentes activités (baignade,
péche, randonnée, camping, etc.). Il est fréquent que des jeunmes d’autres
municipalités viennent y passer quelques jours. A I’été 2005, des jeunes
Autochtones du programme préscolaire du Centre d’amitié autochtone de Val-d’Or
et un groupe d’adolescents de Montréal sont venus y faire du camping. Bref, le
chalet est un lieu d’interactions intéressant ol nous avons eu 1’occasion d’effectuer
de nombreuses observations. En accord avec la direction du Centre, nous avons pu
y loger plusieurs jours durant notre collecte de données. Cela nous a permis
d’assister et de participer 4 quelques activités et d’avoir des interactions sociales
d’une intensité qu’il aurait ét€ difficile d’atteindre dans la quotidienneté de la ville.

Le fait d’étre continuellement sur place a sans doute accéléré notre intégration.

En plus d’étre un intermédiaire utile dans nos investigations, beaucoup de gens
travaillant au Centre d’entraide et d’amitié autochtone de Senneterre étaient des

Meétis. Ils ont €té nos premiers informateurs et sont rapidement devenus de précieux
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intermédiaires. En plus des informations qu’ils pouvaient personnellement nous
transmettre, les réseaux sociaux de ces collaborateurs nous ont été d’une grande
utilité. Les membres de leurs familles ainsi que les nombreuses personnes qu’ils
connaissaient nous ont permis d’accroitre efficacement le nombre de nos contacts
dans la région. De la sorte, il nous a €té possible de rencontrer des individus de
divers profils culturels et de différents milieux sociaux. Cette diversité se refléte
dans les définitions distinctes que le terme Métis revét pour nos informateurs. Cette
hétérogeénéité est un élément fondamental de la problématique des Métis en Abitibi.
11 allait de soit que nos données devaient en faire état. Ces divers cas allaient nous
permettre de mieux comprendre 1’évolution du phénoméne d’identification dans la

région.

Des les premiers jours sur le terrain, un constat s’est imposé: pour une trés forte
majorité de personnes utilisant le vocable Métis pour exprimer leur identité, la
reconnaissance passe par celle du statut indien. En d’autres mots, les premiers
MEétis que nous avons rencontrés étaient des Indiens inscrits, la plupart d’entre eux
ayant retrouvé leur statut aprés ’amendement de la Loi sur les Indiens en 1985. Au
total, cette catégorie de Métis représente prés de 85% de notre échantillon, soit un
peu plus d’une quinzaine de personnes. Espérant discuter avec des individus pour
qui le vocable revét une autre signification, nous avons par la suite entamé des
démarches pour entrer en contact avec des Métis fréquentant d’autres réseaux
sociaux. Ceci nous a conduit a interroger des membres de 1’ Alliance autochtone du
Québec (AAQ). Ces individus venaient tout juste de constituer une nouvelle cellule
de lorganisation dans les environs de Senneterre. Trés impliqués dans
I’organisation, ils ont pu nous apporter des renseignements nous permettant de faire
la lumi€re sur les motivations derriére 1’identification d’une catégorie de Métis pour
qui le terme a un tout autre sens. Ces informateurs nous ont également permis de

dégager des hypothéses au sujet des enjeux du mouvement des Métis.

Aprés quelques semaines a Senneterre, notre réseau de contacts s’est vite étendu,

nécessitant des déplacements vers Val-d’Or. Nous avons commencé par y
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rencontrer des gens au Centre d’amitié autochtone et & 1’Université du Québec
avant de finalement entrer en contact avec un « leader » ainsi qu’avec un membre
de I’Association des peuples autochtones de Val-d’Or. Leur discours a mis en
perspective une autre maniére de concevoir le terme Métis. L’un de ces individus
comptait parmi les instigateurs du mouvement des Métis et Indiens sans statut qui
prit naissance dans les années 1960-1970. La contribution de celui-ci & notre
compréhension de 1’évolution de la situation politique des Métis dans la région, du
début du mouvement 4 aujourd’hui, est inestimable. L’Association des peuples
autochtories de Val-d’Or constitue un réseau potentiel que nous n’avons pas
beaucoup exploité. Contacter les membres de ce type de regroupement implique
certaines difficultés. Bien souvent, 1’ethnologue est dépendant de la collaboration
de ses premiers informateurs & I’intérieur de la structure politique. Il doit donc s’en
remettre a la coopération de ces derniers afin de pouvoir rencontrer d’autres
personnes de ce réseau. Nos contacts & I’intérieur du regroupement ont été trés
généreux, mais nous nous sommes contentés de peu d’entrevues avec les membres
de I’organisation. Quoi qu’il en soit, étant donné la portée de notre étude et
I’étendue de notre réseau, nos contacts avec 1’Association des peuples autochtones
de Val-d’Or ont suffi a nous éclairer sur la nature de 1’organisation et sur le profil

général de ses membres.

Somme toute, la majeure partie de notre enquéte s’est déroulée en milieu urbain,
dans les villes de Val-d’Or et de Senneterre. Par ailleurs, les ramifications de notre
réseau nous ont mené a nous déplacer jusqu’a Lac Simon, une réserve algonquine
d’environ 1300 habitants, située a 32 Km. de la ville de Val-d’Or. Nous y sommes
principalement allés pour rencontrer une personne nous ayant été référée par un
informateur. Ce Métis, résidant & temps partiel sur la réserve ou il travaille, n’est
pas inscrit au registre des Indiens. Celui-ci avait récemment entrepris des
démarches afin de devenir membre de I’ Alliance autochtone du Québec. Son apport
a enrichi nos connaissances a plusieurs niveaux. Il a renforcé nos idées a propos de
cette « catégorie » de Métis membres de 1’organisation en plus de soulever

d’importantes questions concernant 1’utilisation du terme sur la réserve. Bien que
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n’étant resté qu’une seule soirée, ce court passage a Lac Simon nous a permis
d’envisager un aspect de la question métisse qui ne se serait probablement pas

imposé en ville.

Afin de mener & bien notre enquéte, nous avons adapté notre fagon de procéder tout
au long de la collecte de données. Notre intégration progressive et la confiance
accrue de nos informateurs les plus importants nous a également entrainé a
modifier notre approche. Nous avons réuni des témoignages en procédant a des
entrevues semi dirigées, en plus de réaliser de nombreuses observations et de
profiter des différentes occasions se présentant & nous pour discuter avec nos
informateurs. Nous avons procédé a 23 entrevues semi dirigées se déroulant sur une
période allant de 45 minutes & 3 heures, leur durée moyenne étant d’environ une
heure. Pour la plupart, ces entretiens ont eu lieu au Centre d’amitié autochtone de
Senneterre. Trois d’entre elles ont été réalisées chez des informateurs nous ayant
invités dans leur demeure. Nous avons également rencontré certains de nos
informateurs dans des endroits publics (café, école et local d’organisation). Des
enregistrements audio ont été effectués a toutes ces rencontres. Ne connaissant
personne a notre arrivée a Senneterre, ce type d’entretiens nous a surtout été
profitable au début de nos investigations. Par la suite, nous avons eu I’occasion de
rediscuter avec une majorité des personnes interviewées et d’approfondir certains

sujets dont nous avions discutés.

Dans I’ensemble, nous avons d’abord porté attention au discours qu’entretenaient
les gens sur leur culture ainsi qu’a la fagon dont ils la mettaient en scéne, tant au
quotidien que lors d’activités ou d’occasions spéciales. Nous nous sommes
questionnés sur ce que les Métis disaient de leurs traditions, de leur spiritualité, de
leur histoire et du territoire qu’ils habitent. Serait-il possible d’observer des
symboles, des maniéres de faire particuliéres, aussi bien a travers I’artisanat,
’alimentation, ou encore a travers la fagon de se vétir? Est-ce que ces individus
¢€taient membres d’une association ou d’une organisation? Participaient-ils a des

activités avec d’autres Autochtones de nations différentes? En d’autres mots, nous
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nous sommes intéressés a P’expression de I’identité des individus, aussi bien dans
leurs comportements que dans leur discours. Nous les avons questionnés sur la
signification que revétait le terme Métis pour eux. Nous leur avons demandé s’ils
utilisaient généralement ce terme, ou s’il n’était employé que dans des contextes
particuliers. Nous les avons également interrogés au sujet des organisations
politiques représentant les Métis dans la région et sur I’ensemble du territoire
québécois. Etaient-ils ou avaient-ils déja été membres de ces organisations? Que

pensaient-ils de ces regroupements?

Les résultats préliminaires de notre enquéte nous ont conduit sur une autre voie:
celle de la particularité de la situation sociale des Métis. Au cours de la collecte des
données, nous avons constaté que I’identification des Métis dans la région semblait
résulter d’un phénomeéne d’exclusion sociale. Partant de ce fait, nous nous sommes
intéressés aux rapports que les Métis entretiennent avec leur communauté d’origine,
avec les individus des réserves avoisinantes, avec les Amérindiens et avec les
Blancs qu’ils cotoient régulierement en ville. Nous nous sommes ainsi intéressés
aux particularités de leurs réseaux sociaux et a leurs impacts sur la négociation de

I’identité des Métis.

En définitive, nous avons ratissé large, préférant envisager différentes pistes, sans
toutefois perdre de vue notre objectif de recherche. Ces nombreuses questions
méritaient toutes une attention particuliére, notre démarche ayant comme objectif
de mieux comprendre une question sur laquelle, comme nous le verrons dans les

lignes qui suivent, la littérature ethnographique et historique est presque muette.
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Chapitre 2. La littérature sur les Métis du Québec: «un dossier en
souffrance »°

Le peu de cas que I’on a fait des Métis et Indiens sans statut du Québec pendant fort
longtemps et méme encore aujourd’hui est sans aucun doute une indication de notre
connaissance ou de nos préoccupations a leur sujet.

Gendron, 1982

Les Métis du Québec, bien qu’ils soient un sujet d’actualité ne cessant de gagner en
importance, ont fait I’objet de trés peu de recherches jusqu’a présent. Les Métis de
I’Ouest ont toutefois regu beaucoup plus d’attention de la part des chercheurs.
Depuis les années 1940-1950, historiens, anthropologues et autres spécialistes des
sciences sociales ont documenté plusieurs aspects de la vie sociale et culturelle de
ces « communautés » qui se sont développées principalement au Manitoba aux
abords de la Riviére Rouge. Dans I’est du Canada, les Métis demeurent méconnus.
Les rares études s’intéressant & eux ont été réalisées en trés grande partie dans une
perspective historique. Au Québec, les connaissances que nous avons de ces
individus et des groupes auxquels ils s’identifient sont plus qu’insuffisantes. En
dressant un portrait rapide de la littérature sur cette question, nous ferons état dans
ce chapitre de la distribution spatiale ainsi que de la diversité sociale et culturelle
des Métis au Canada. A partir de ce constat, nous pourrons voir comment les
diverses significations attribuées au terme ont évolué dans le temps et comment ce
terme demeure, encore aujourd’hui, matiére 3 débat. Dans un autre temps, nous
parcourrons les études réalisées sur I’ethnogenése des Métis dans 1’est du Canada
pour ensuite réviser la rare documentation relative a 1’histoire des Métis du Québec.
De cette fagon, nous pourrons constater que le cas du Québec est trés différent de

celui de I’ouest canadien et qu’ainsi, il est essentiel de sortir du cadre des études qui

n y a de ¢a presque 25 ans maintenant, Charron (1982), dans un numéro spécial de Recherches
amérindiennes au Québec portant sur la question des Métis et des Indiens sans statut du Québec,
intitulait son éditorial « Un dossier en souffrance et un défi pour [’anthropologie du
développement ». Force est d’admettre que les choses n’ont pas beaucoup changé depuis. Encore
aujourd’hui, la littérature s’ intéressant aux Métis du Québec est trés pauvre.
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ont jusqu’a présent traité de I’ethnogenése des Métis au Canada afin de comprendre

la question en Abitibi.

2.1 DISTRIBUTION ET DIVERSITE DES METIS*

La Commission royale sur les peuples autochtones mentionne qu’« Il existe au
Canada de nombreuses communautés métisses distinctes et plus d’une culture
métisse » (1996, volume 4, chapitre 5 : 230). Ne proposant que certaines pistes, la
CRPA recommande de répertorier ces communautés. Bien que, dans 1’ensemble,
les communautés métisses soient mal circonscrites et mal définies, nous pouvons
subdiviser ce troisitme peuple autochtone en deux grands groupes: ceux de
I’Ouest, qui sont aussi appelés « Métis historiques », et ceux de I’Est ou « autres

Métis » (CRPA, 1996, volume 4, chapitre 5; Sawchuk, 2000).

2.1.1 Les « Métis historiques ».

Généralement, au Canada, on associe les Métis a 1’Ouest, & I’histoire de la colonie
de la Riviere Rouge (actuellement le secteur de Winnipeg), 4 la Prairie canadienne,
a la ceinture fléchée, a la chasse au bison, a la carriole des plaines, 4 la fabrication
du pemmican, ou encore 2 la résistance menée par Louis Riel. Si le métissage entre
Blancs et Indiens est un fait généralement accepté au Canada (Beaudet, 1992;
Delage, 1992, Morisset, 1983), c’est dans les provinces de 1’Ouest que ’on
reconnait d’abord les Métis comme formant un groupe qui posséde sa propre
culture’. Un exemple tout 4 fait frappant de cette originalité est la langue mitchif.
Le mitchif est une composition originale qui emprunte des éléments de diverses
langues amérindiennes des plaines et d’autres provenant de la langue frangaise.
Bref, la culture des Métis de 1’Ouest se distingue de celles des groupes amérindiens

voisins et de celles des colons européens (CRPA, 1996, volume 4, chapitre 5).

* Un tableau en annexe (I : 158) permet de suivre Iévolution du terme ainsi que la distribution
€ographique des Métis au Canada et au Québec, de la fin du 18e siécle 2 aujourd’hui.
Le Manitoba, la Saskatchewan et I’Alberta principalement. Notons cependant que le peuplement
métis s’étend jusqu’a la cote pacifique et jusque dans les Terriroires du Nord-Ouest.
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Si le peuplement de cette région commence a étre considérable dés le dernier quart
du 17¢ siécle, la période la plus documentée est celle des insurrections (1869-70 et
1885). A cet effet, mentionnons 1’incontournable ceuvre de Marcel Giraud, grande
figure des recherches américanistes, publiée en 1945. Malgré un discours
évolutionniste reprochable, Giraud a réuni une somme trés importante
d’informations sur les Métis dans I’ouest canadien. Metis legacy: a Metis
Historiography and Annotated Bibliography de Barkwell, Dorion et Préfontaine
(2001) est également un ouvrage incontournable en ce qui concerne les études sur

les Métis du Canada.

2.1.2 Les « autres Métis ».

La CRPA (1996) situe les « autres Métis » dans les provinces du Labrador, des
Maritimes, du Québec et de 1I’Ontario. La plus connue de ces communautés est celle
de Sault Sainte-Marie en Ontario. En 2003, cette communauté a fait 1’objet d’un
jugement de la Cour Supréme du Canada (R. c. Powley, [2003] 2 R.C.S. 207). Cette
décision a créé un précédent en reconnaissant la communauté de Sault St-Marie, en
attribuant certains droits particuliers 4 I’un de ses membres et en établissant des
critéres pour la reconnaissance des Métis. La CRPA reconnait cependant cette
communauté comme faisant partie des « établissements les plus connus» de la
Nation métisse de 1’Ouest®. Selon ces propos, la Commission suggére que
I’Ontario figure 4 la fois comme faisant partie du foyer natibnal de la nation métisse
de I’Ouest et comme province ou se retrouvent les « autres Métis ». Il est fort a
parier qu’étant donné les enjeux politiques de la décision de la CSC, certains
préféreront associer la communauté de Sault St-Marie avec I’Ouest. Ainsi, il n’y
aurait pas eu jusqu'a présent de reconmnaissance officielle de I’existence de

communautés dans 1’Est.

® Dans le chapitre sur la nation métisse, on apprend que « Parmi les établissements les plus connus
[...] [figurent ceux] de Sault Ste. Marie en Ontario, de la riviére Rouge et des plaines de White
Horse au Manitoba, de Pembina au Dakota du Nord, de Batoche Saskatchewan, et de Saint-Albert
en Alberta. Canada, 1996, Rapport de la Commission royale sur les peuples autochtones, vol4,
perspectives et réalités : 248.
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La littérature nous permettant de situer les Métis sur le territoire de la province se
limite & un court passage du rapport de la CRPA et a I’information disponible sur
les sites Internet de leurs organisations politiques. L’fle du Grand-Calumet, Fort
Coulonge, Saint-Epiphane, Otter Lake, Quyon, Chicoutimi, Mont-Laurier, Trois-
Rivieres et Les Escoumins sont, conformément aux témoignages de certains
membres de la Nation Métis au Québec (NMQ)’ devant la CRPA, des exemples de
communautés métisses qui se seraient développées au Québec. D’autre part, selon
I’ Alliance Autochtone du Québec (AAQ), la plus importante organisation du genre,
il y aurait 66 « communautés » sur le territoire québécois®. Ces « communautés »
couvrent I’ensemble des régions du Québec, allant de la Baie-James jusqu’a
I’Outaouais, en passant par le Saguenay-Lac-St-Jean et la Cote Nord. Il est

cependant difficile de savoir ce qu’on entend ici par « communauté ».

2.1.3 L’ Abitibi.

L’ Abitibi n’est pas identifiée par la CRPA comme étant une région ot I’on retrouve
des communautés métisses. Nous savons cependant que cette région a été le lieu
d’une intense activit¢ de militantisme et que, selon certains témoignages, la
présence d’individus s’identifiant comme tels est considérable (Bousquet, 2001;
Drouin, 1988; Moore, 1982; Poirier, 1978). Dans les années 1970, on assiste dans
la région a la constitution de I’Alliance Laurentienne des Métis et Indiens sans
statut (ALMISS) (Gendron, 1982). Encore aujourd’hui, 1’Alliance autochtone du
Québec et I’ Association des peuples autochtones de Val-d’Or, deux organisations
représentant les Métis et les Indiens non inscrits, sont encore bien présentes dans le

paysage politique de la région.

D’autres documents peuvent également nous éclairer sur la présence de Métis en

7 La Nation Métis au Québec est une association qui invite les Métis du territoire québécois a se
regrouper et  faire valoir leur droits. Ce regroupement a commencé 2 se faire entendre au début des
années 1990, notamment lors de témoignages devant la CR.P.A. en 1993 et 1994. Nous ne
connaissons  toutefois pas la date de fondation de cette association.
ggtg://www.othermetis.net/Quebec/PQF R.html, (derniére consultation le 18/12/06).

Nous dressons un historique de I’organisation dans le chapitre 5. http://www.aagnag.com/;
(derniére consultation le 29/03/06).
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D’autres documents peuvent également nous éclairer sur la présence de Métis en
Abitibi. Un court extrait d’un texte paru dans Recherches amérindiennes au Québec
(Montpetit, 1993) fait mention de la présence de villages métis en Abitibi. On fait
également référence aux Métis qui habitent la ville de Val-d’Or. Le texte se base
principalement sur les écrits de Kermot A. Moore (1982), sur une thése déposée a
I’Université Laval par Gaétan Gendron (1983) et sur des recherches menées par
’ALMISS dans la région’. Un autre texte, celui-ci portant sur Le militantisme
ethnoculturel des Métis de Destor en Abitibi (Bertrand, 1993), décrit 1’élaboration
de stratégies de promotion de la différence d’individus d’origines amérindiennes.
Dans tous ces documents, bien que 1’on mentionne la présence de Métis en Abitibi,

on ne spécifie pas qui sont ces Métis.

Ayant établi une premiére distinction entre ceux de 1’Ouest et ceux de I’Est et ayant
fait état de la multiplicité et de la diversité qui caractérise les Métis, nous pouvons
d’ores et déja constater que le terme, au Canada, se réfeére a plusieurs contextes
différents. Ceci nous méne a nous intéresser au mot méme. Nous verrons que les

bases étymologiques de ce vocable générent ambiguité et débat.

2.2 TERMINOLOGIE : AMBIGUITE ET CONFUSION

La signification originale du mot « métis » évoque 1’idée de mélange ou d’entre
deux. Avant la deuxieme moiti€é du 20e siécle, il a une connotation plutot
péjorative. Il est utilisé, dans le contexte colonial, pour « désigner les enfants de
sang-melé, au statut incertain, pris dans une tension entre colonisateur et colonisé »
(Turgeon, 2003 : 191). Le « métis », alors trés négativement percu, est le résultat
d’une « transgression », d’'un mélange qui traduit I’impureté. Le terme renvoie au
domaine de la biologie et conserve un caractére fondamentalement racial. Turgeon

(Ibid.)) note qu’en Europe le « métis» est considéré comme une « anomalie

? L’Alliance laurentienne des Meétis et Indiens sans statut est le regroupement a I’origine de
I’ Alliance Autochtone du Québec (consulter I’organigramme en annexe (V : 160).
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biologique et sociale, parce que, comme le monstre, il est composé de deux

natures : il méle les catégories et vient menacer 1’ordre établi ».

Les études qui entameront le « virage postcolonial » dans la deuxiéme moiti€¢ du
20e siécle ont remis en cause les préceptes a la base du dénigrement du Métis et du
métissage (Turgeon, 2003). Le métissage apparait maintenant comme une stratégie
de résistance et de renversement de I’hégémonie coloniale et le Métis peut étre vu
comme un étre avantagé par sa vision (double) plus complete de la réalité. La
signification premiére du terme demeure cependant la méme : celle de mélange, de
sang-mélé. Le Métis est un individu issu d’une union mixte, mariage dont les

parents n’ont pas la méme appartenance raciale, culturelle ou ethnique.

Au Canada, le terme commence au 18e siécle & désigner une population de
descendants frangais-indiens socialement et culturellement distincte de celle de
leurs parents issus des deux différentes cultures (Brown 1993 :20). Jennifer Brown
suggére que c’est d’abord aux Métis de ’Ouest que le terme fut appliqué. Leur
présence politique, qui prit de I’ampleur dans les années 1869-1870 avec la montée
d’un sentiment d’affirmation nationale et d’opposition face a I’expansion coloniale
vers la Terre de Rupert, mena a la dispersion d’une majorité d’entre eux. Mais
comme le souligne Brown (1993 : 20) « [...] many kept their identities; and
numerous descendants of the invisible ones in recent years have been vigourously

reclaiming and exploring their heritage ».

Sur une base collective, on ne parlait pas des Métis pour se référer a un groupe ou a
une population en dehors de I’ouest du Canada, ou encore a un groupe qui n’avait
aucune connexion historique avec la colonie de la Riviére Rouge. Selon Paterson et
Brown (1985), méme au Manitoba, le terme était trés rarement utilisé par les
Anglais avant les années 1960. Aux E‘tats—Unis, le mot lui-méme était alors
méconnu. Ce n’est que dans les années 1970 qu’il a connu une expansion a la fois
géographique et linguistique. A cette époque, dans certaines parties du Canada et

du Nord des Etats-Unis, il a commencé a faire référence a des individus, d’origines
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a la fois européenne et amérindienne, qui s’identifient et sont identifiés par les
autres comme n’étant ni Blanc, ni Indien et n’ayant pas nécessairement de lien avec

les Métis de la riviere Rouge (Paterson et Brown, 1985; Sawchuk, 2000).

2.2.1 Polysémie et ambiguité.

L’ambiguité caractérisant le vocable de Métis provient de la diversité des sens
quon lui attribue et des multiples usages qu’on en fait (Turgeon, 2003).
Contribuant ainsi 4 sa polysémie, on se ’approprie et on lui donne la définition que
’on veut bien. Ce flou sémantique a des implications politiques et légales majeures
(Chartrand, 2002). Ayant déja une connotation plus qu’ambigug, I’imprécision de la
position de I’Etat canadien face aux Métis continue d’alimenter la confusion. Les
tensions que le terme génére alimentent discussions et débats, tant dans le milieu
académique que dans les cours de justice. Nous verrons que, particuliérement au
Canada, ce mot remet en question les catégories en place (Brown, 1993). Si dans
’Ouest, le Métis se réfere a un groupe culturel distinct et défini, dans 1’Est le terme
demeure mal connu. Nous croyons qu’il évoque un espace de sens au sein duquel
des acteurs de différents horizons s’insérent. Bref, les Métis de I’Est tendent 2
devenir une nouvelle catégorie dont les frontiéres sont jusqu’a maintenant trés

poreuses et trés mal définies.

Les bases de la confusion qui caractérise le terme de Métis sont que celui-ci, en
plus d’étre polysémique, remet en question les catégories en place, tant au niveau
politique et légal qu’au niveau culturel. Le probléme de la persistance des
catégories culturelles a mené 4 la négation presque totale des Métis. Ce que Brown
(1993) a appelé le « Racial dualism », héritage de la « Folk Biology », est 4 la base
de ces dichotomies et de ces catégories dont les archétypes de Blanc et d’Indien
sont issus. N’ayant pas de place au sein de la typologie qui contribue 3 faire des
Indiens les « Mythic Others », les Métis sont peut-&tre doublement mystérieux et
incernables - comme I’a illustré Jennifer S.H. Brown : « the most « Other » of all »

(2003). La CRPA (1996, volume 4, chapitre 5) allait dans le méme sens quand elle
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qualifiait les Métis du Québec de « minorité au sein d’une minorité au sein d’une

minorité. »

Définitivement, le terme Métis présente en lui-méme un probléme. Il ne peut se
défaire de sa premiére signification de « mélange ». Ainsi, ceux qui s’inscrivent
dans ce que Sawchuk (1985) a qualifié de « residual categories of non-status Indian
and Metis » sont, de fagon persistante, définis en référence aux autres comme des
dérivés, des sommes de leurs différentes parties, plutét que comme des créations
originales (Brown, 1993). En d’autres termes, la Loi sur les Indiens a contribu¢ a la

persistance d’une dichotomie ne laissant pas de place aux Métis.

2.2.2 La politisation du terme.

Aujourd’hui enchéssés dans la constitution canadienne, les Métis se retrouvent dans
une ambiguité terminologique et 1égale (CRPA 1996, volume 4, chapitre 5 : 225,
235; Chartrand, 2002; Sawchuk, 2000; Nichols, 2003). Cette nouvelle catégorie
officielle suscite de nombreux débats. Nous croyons que I’absence d’une définition
socioculturelle, juridique et politique de qui sont les Métis de la Constitution crée
un « espace identitaire ». Cette latitude au niveau de I’interprétation de ce qu’est un
Meétis ouvre la porte & une panoplie d’acteurs qui, pour différentes raisons, désirent

se fondre dans cette catégorie maintenant reconnue par la Constitution.

La reconnaissance constitutionnelle des Métis suscite de grandes inquiétudes. Elle
ouvre la porte & d’interminables revendications puisqu’il y aura toujours de
nouveaux Métis pour réclamer des droits. Cela fait en sorte que « I’Etat canadien
exerce des pressions constantes dans le but d’encadrer la définition des Métis »
(Rivard, 2004 : 2). S’il existe une définition usuelle du terme (définition proposée
par les organisations dans 1’objectif d’attribuer des montants afin d’en faire
bénéficier leurs membres), il n’y a toujours pas de consensus autour du terme, tant
au niveau gouvernemental et académique qu’au niveau des organisations politiques
nationales et infranationales. Chartrand (2002) et Sawchuk (2000) offrent des

exemples a cet égard. Ils constatent ’ambiguité autour du terme a travers les deux
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différentes définitions établies par les deux principales organisations représentant
les Métis au niveau national. Nous y reviendrons dans ce chapitre dans une section

qui traitera des organisations politiques.

Dans le contexte sociopolitique particulier de I’est du Canada, le terme est souvent
évoqué pour faire référence aux Indiens non inscrits ou sans statut'® (Rivard, 2004).
Au Queébec, c’est dans un mouvement d’organisation et de protestation prenant
naissance a la fin des années 1960 que le terme s’est popularisé (Peterson and
Brown, 1988). A cette époque, les Indiens non inscrits émergent en tant que
nouveaux acteurs politiques. C’est précisément 4 ce moment que 1’on observe
I’apparition d’une conscience et d’un sentiment d’appartenance métis (Bousquet,
2001).

En Abitibi, nous verrons que le terme Métis est présent dans différents contextes et
qu’il se réfere a différentes réalités. En fonction de la signification qu’il revét pour
eux, nous pourrons constater qu’il est possible d’associer ces individus a des
catégories distinctes. Ces catégories varient en fonction de la situation sociale des
individus tout comme de 1’appartenance politique et culturelle. Nous verrons
¢galement que pour certains, ’environnement dans lequel ils vivent (la ville)
semble avoir un impact sur la fagon de concevoir son identité (lire son indianité) et

sur la maniére de I’exprimer.

2.2.3 Métis ou métis?

En général, surtout lorsqu’il s’agit d’individus clairement identifiés a la nation de
I’Ouest, on utilise le « M » majuscule pour écrire le terme. Toutefois, certains
auteurs (Peterson et Brown, 1988) utilisent le « m » minuscule de fagon générale.
Peterson et Brown (1988 : 6), dans I’introduction d’un des plus importants ouvrages
sur les Métis au Canada, font mention de la spécificité culturelle des Métis avec un
« M » majuscule. Ainsi écrit, le terme souligne la distinction culturelle, sociale et

politique des individus. Comme la nationalité, il est synonyme d’appartenance a

19 Nous parlons ici de personnes dont le nom n’apparait pas au registre fédéral de la Loi sur les Indiens.
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une collectivité spécifique. Ecrit avec un « m » minuscule, il est un adjectif racial
qui se référe aux individus d’ascendance mixte ayant des ancétres a la fois

amérindiens et européens. Il est un qualificatif qui souligne la double ascendance.

Dans ce mémoire, nous utiliserons le « M » majuscule. Bien que dans certaines
circonstances nous croyons que le vocable est plutdt utilisé comme un qualificatif
qui vient préciser la double ascendance des individus plutdt que de refléter
1’identification & une culture originale et I’aspiration politique et la reconnaissance,
il renvoie & une réalité sociale et culturelle bien particuliére et a un certain désir
d’affirmation. Dans beaucoup de cas, méme si les individus emploient d’autres
termes (Indiens, Anicinabe, Cri, etc.) pour définir leur identité, nous constatons une
prépondérance de 1’emploi du terme Métis. Celui-ci semble tenir une place
importante dans la fagon de concevoir son identité chez la majorité des individus

qui 'utilisent.

2.3 L’ETHNOGENESE DES METIS

Evidemment, I’'union de deux individus de différentes appartenances raciales,
ethniques ou culturelles est un phénoméne qui est survenu trés t6t dans I’histoire de
I’ Amérique du Nord. S’il est relativement bien accepté qu’il y ait eu de nombreux
métissages, tant au niveau culturel qu’au niveau biologique, I’émergence et la
présence de communautés historiques métisses sur le territoire québécois demeure
une question d’actualité n’ayant pas retenu I’attention du monde académique, du
moins jusqu’a récemment (Rousseau, 2006). Les groupes étant constitués par des
processus sociaux et culturels plutt que biologiques, les individus issus d’unions
mixtes sont historiquement davantage associés a 1’une des communautés dont ils
proviennent qu’a une tierce culture dérivée du contact entre celles-ci. Manifestation
universelle au niveau biologique, les métissages ne se traduisent pas nécessairement
au niveau social et culturel (Turgeon, 2003; Peterson & Brown, 1988). Si les

premiers contacts entre Européens et Amérindiens donnérent rapidement lieu a ce
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type d’union, ils ne furent cependant pas suffisants, du moins dans la plupart des
régions du Canada, pour provoquer l'apparition d’une tierce culture (Peterson et

Brown, 1988).

2.3.1 Ethnogenése et histoire : I’importance de la traite.

Peu d’historiens, et encore moins d’anthropologues, se sont intéressés a
I’ethnogenése des Métis en dehors du nord-ouest du Canada (Rousseau, 2006). Une
majeure partie de ces études s’intéressant a I’émergence de communautés métisses
est regroupée dans un ouvrage intitulé The New Peoples dirigé par Peterson &
Brown (1988). De rares auteurs ayant traité de la question se référent a la littérature
anthropologique sur I’identité et I’ethnicité, ou sur la contemporanéité du discours
métis. A notre connaissance, mis a part ’initiative de Rivard (2004) ', personne ne

s’est intéressé a I’analyse du discours des individus ou a leurs récits de vie.

En partant du peu de matériel disponible, Patricia Olive Dickason (1988, in
Peterson & Brown) a tenté, d’une part, d’expliquer le vide historiographique
concernant les Métis dans I’Est du Canada, et d’autre part, de comprendre pourquoti
il y a eu émergence d’une nation métisse dans le Nord-Ouest et non dans 1’Est.
Cette historienne métisse a utilisé diverses sources historiques (registres de
mariages et registres généalogiques) sur les intermariages en Amérindiens et
Européens. Selon certaines de ces données, les mariages mixtes étaient a peu pres
inexistants dans l'est du Canada, alors que d'autres données indiquent que ces
unions étaient relativement répandues et qu'on en retrouve la trace dans de

nombreuses familles encore aujourd’hui.

Au début de la colonisation de I’Amérique, !’intermariage s’avérait €tre une

stratégie intéressante pour les Francais dans leurs visées impérialistes. Les alliances

! Rivard s’est entretenu avec certains individus 3 ce sujet. Ce géographe n’a malheureusement
recueilli que trés peu de discours. De plus, il a surtout orienté ses entretiens dans une perspective de
représentation spatiale. A notre connaissance, le peu d’informateurs qu’il a consultés sont des
individus n’ayant pas accés au statut indien. Ils sont membres d’organisations politiques
revendiquant une reconnaissance politique et des droits qui se rattachent a leur ancestralité
autochtone.
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militaires et la traite intensive des fourrures rendent ces unions intéressantes pour la
colonie (Peterson et Brown, 1988). Malgré cela, trés tot au 18e siécle, 1’opposition
a I’égard des intermariages se fait grandissante. Dickason (1988, in Peterson &
Brown) note que les forces influencant les Métis 4 s’identifier comme étant
Frangais ou Amérindiens étaient plus faibles dans 1’Ouest que dans 1’Est. Elle
souligne également I’importance du rdle joué par la North West Company et par la
traite intensive des fourrures dans 1’Ouest. Selon elle, les conditions favorables 4 la
naissance d’une nation métisse dans l’ouest du Canada — l’isolement, la
colonisation moins rapide tout comme 1’activité intense et soutenue de la traite des
fourrures - étaient plus marquées que dans I’Est. L’émergence d’un mode de vie
particulier intimement lié & un contexte de guerre a 1’intérieur de la colonie a
conduit, au début du 19e siécle, a I’apparition d’une conscience collective métisse

le long de la rivi¢re Rouge.

Il n’y a pas de consensus au sein de la communauté scientifique sur les critéres
permettant de définir I’identité des Métis. Partant de ceux mis de I’avant par le
jugement Powley (R. c. Powley, [2003] 2 R.CSS. 207), Reimer et Chartrand (2004)
ont utilis¢ les registres de la traite des fourrures pour documenter 1’ethnogenése des
Meétis. Leur article propose une réflexion académique sur I’identification de sources
et de méthodes pour documenter les Métis « historiques » de ’Ontario durant la
période de la traite des fourrures. A cette fin, cette contribution ouvre la porte a
application de concepts tirés de la sociologie et de I’anthropologie. Ainsi, Reimer
et Chartrand se sont intéressés a I’identification des Métis en tant qu’individus
pour, dans un deuxiéme temps, se pencher sur certains indicateurs sociaux et
culturels qui pourraient étre retenus des registres historiques de la traite et étre

appliqués a I’analyse de ’ethnogenése des Métis en Ontario.

En se basant sur le concept de communauté ethnique, de différentes discussions sur
Pethnicité et de certaines évidences observables dans les registres, Reimer et
Chartrand (2004) ont élaboré une liste de caractéristiques socioculturelles pour

identifier ces communautés. Les mariages et la descendance, ou plus
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spécifiquement une « endogamie de la traite» qui se serait possiblement
développée en une « endogamie métisse »; la présence permanente de ce qu’ils
appellent les « women of the fort», caractéristiques d’une structure sociale
particuliére aux postes de traite; un « pattern » géographique spécifique; et une
identité politique clairement exprimée par des objectifs collectifs sont les
indicateurs proposés par les auteurs. Les pistes proposées par ces deux chercheurs,
quoique trés intéressantes, ne sont d’aucune utilit€ pour nos investigations en
Abitibi. Cependant, elles pourraient peut-étre I’étre dans le cadre de recherches
historiques sur 1’éventuelle émergence de communautés historiques métisses dans

la région.

Somme toute, I’ensemble de la littérature portant sur I’ethnogenése des
communautés métisses met 1’accent sur la traite des fourrures. Cette activité
économique, pratiquée de fagon intense et soutenue, serait responsable de
’apparition de structures sociales et culturelles particuliéres qui caractérisent les
communautés historiques métisses (Lebel, 2001). Formant une population assez
homogeéne dés le début du 19e siécle, le contexte politique de la Confédération et
les insurrections en découlant ont mené a 1’émergence d’une conscience collective
au Manitoba et en Saskatchewan. Il n’en est cependant pas ainsi dans I’Est.
Particuliérement au Québec, 1’émergence d’un sentiment d’appartenance des Métis

fut beaucoup plus tardif.

2.4 L’HISTOIRE DES METIS DU QUEBEC : UNE EMERGENCE RECENTE

11 existe trés peu de littérature académique sur ’histoire des Métis au Québec. La
documentation traitant du contact et des métissages durant la traite est beaucoup
plus abondante. Selon Rivard (2004), le vide historiographique des Métis du
Quebec est attribuable a la particularité de leur situation socio-historique : celle de
la clandestinité. « La chute du régime francais - et avec lui la fin des alliances

franco-indiennes sur lesquelles il reposait — serait ’une des principales raisons
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expliquant la formation graduelle d’une telle clandestinité. » Les réticences du
clergé (rapidement devenues des condamnations) envers les unions mixtes ainsi que
la discrimination grandissante envers les Autochtones au courant du 20e siécle
seraient également responsables de cette clandestinité. Ainsi, selon Rivard, tout
porte a croire que nous assistons dans les années 1960-1970 non pas a I’émergence,

mais a la résurgence des Métis.

C’est un fait, ’histoire des Métis du Québec est mal connue. La thése avancée par
Rivard (2004) selon laquelle la « clandestinité » expliquerait en grande partie le
vide historiographique concernant les Métis du Québec nous parait, en cette
mati€re, peu convaincante. Partant de 1’idée soulevée par le géographe, la montée
de laffirmation des Métis au Québec serait le résultat d’une résurgence de
I’identité, permise par le contexte sociopolitique des années 1970 & aujourd’hui,
c’est-a-dire 1’apparition d’organisations politiques représentant les Métis et la
diminution de la discrimination & I’égard des Autochtones en général. Ces facteurs
auraient favorisé la résurgence d’une identité métisse longtemps refoulée. Nous
partageons sur certains aspects 1’idée de Rivard. Il est on ne peut plus clair que le
climat sociopolitique des années 1970 ait favorisé ’affirmation grandissante. Mais,
contrairement & Rivard, nous croyons que les organisations défendant les Indiens
sans statut ont, a cette €poque, permis 1’émergence, et non pas la résurgence, d’un

sentiment d’appartenance métis au Québec.

2.4.1 Témoignages métis récents en Abitibi.

11 existe de rares documents faisant état des Métis en Abitibi. Cette littérature porte
sur la période de la colonisation de I’Abitibi (fin 19e, début 20e siécle) a
aujourd’hui. Cette époque de chantiers forestiers, de construction de barrages et du
développement de 1’agriculture dans la région fut a 1’origine de témoignages qui
constituent des pistes pour d’éventuelles recherches sur I’ethnogenése des Métis en
Abitibi. Kermot Moore (1982), auteur métis et leader important sur la scéne des

organisations politiques défendant les droits des Indiens non inscrits et des Métis
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dans les années 1970-1980, offre un témoignage historique pertinent sur

I’ethnogenése de « communautés » dans la région.

Dans un livre traitant des Amérindiens de la région du Témiscamingue, il dresse un
portrait des impacts du colonialisme, de I’ouverture de la région a la fin du 19e
siécle 4 aujourd’hui. Il dépeint la vie des premiers Autochtones a allier vie dans les
villages — ceux-ci furent souvent créés par des familles métisses (Brennan Lake,
Hunter’s Point, Wolf Lake, etc.) - et vie en forét. Ces Amérindiens ont développé
un mode de vie qui s’inspirait a la fois de celui des Algonquins et des colons
blancs. Ces hommes sont devenus gardes forestiers, biicherons, prospecteurs; il ont
travaillé sur les chantiers des barrages, ont fait de la drave, etc. Ces familles ont
adopté progressivement certaines pratiques agricoles. L agriculture ne suffisant pas
a leur survie, elles ont également continué & pratiquer la chasse, la péche et le
piégeage (la « trappe »). Dans les années 1960-1970, suite a un déclin de la
rentabilité des activités de la traite et a la mécanisation de secteurs de I’activité
forestiére, la plupart de ces familles finirent par migrer vers Val- d’Or et dans
d’autres grandes villes ou elles pouvaient y trouver du travail. Ce document est non
seulement pertinent au niveau du contexte historique de la région, mais il permet
également de mieux comprendre 1’influence que les deux modes de vie ont eu I’'un

sur 1’autre.

D’autres documents peuvent nous éclairer sur I’histoire des Métis en Abitibi et au
Témiscamingue. Il ne s’agit cependant pas de littérature académique et ceux-ci ne
présentent pas d’analyse pouvant aider notre cause. Par contre, les récits de vie que
ces documents présentent offrent de pertinentes pistes d’analyse. Produit par
I’ALMISS (Poirier, 1978), 'un d’eux regroupe une série de témoignages recueillis
auprés d’individus de diverses origines amérindiennes habitant en Abitibi et au
Témiscamingue. Le second (Drouin, 1989) rassemble les discours de femmes
algonquines de la région. Ces deux documents contiennent des données au sujet du
parcours et du mode de vie de ces individus, ainsi que sur I’histoire de la région.

Beaucoup de ces individus sont des Métis et des Indiens non inscrits. Leurs
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témoignages sont rares et précieux. D’autres témoignages recueillis mettent en
perspective le fait que les Métis constituent une catégorie a part d’ Autochtone. Ces
rares informations tendent & démontrer qu’il existe une forme de racisme entre

Autochtones dont les Métis sont victimes.

2.4.2 I.°exclusion des Métis en Abitibi.

Les Métis sont victimes de leur situation particuliére. Suivant les mots utilisés par
Gendron (1982) pour parler des Métis du Québec - « entre 1’écorce et ’arbre » -
nous croyons que ces individus vivent un double ostracisme. Ils doivent composer
avec une situation qui fait d’eux des exclus face a la société dominante et aux
Amérindiens. Ce phénoméne qui semble étre une particularité de 1’identité métisse
a été soulevé par Bousquet (2001) et Rivard (2004). A notre connaissance,

I’exclusion n’a cependant jamais été envisagée comme piste d’analyse.

Dans un article publié dans Recherches amérindiennes au Québec, Montpetit
(1993) présente les résultats d’une enquéte menée auprés de jeunes Algonquins de
la région de Val-d’Or. On y apprend que « Certains Algonquins parlent des Métis
comme des ‘Indiens acculturés’. Des Métis disent étre ignorés dans la rue par les
Amérindiens ou se faire regarder comme des intrus lors de certains
rassemblements ». Ces témoignages tendent & signifier que les Métis subissent des
préjugés de la part d’autres Autochtones et que ces exclus se sentent dans une
catégorie a part. Montpetit souléve la question du racisme qui existe entre Indiens.
Ce racisme ne semble toutefois pas toucher uniquement les Métis. Selon ses mots,
il existe certaines tensions entre ceux qu’elle nomme « traditionalistes » et d’autres
Amérindiens qui « connaissent moins » la culture « traditionnelle ». Il semble qu’il
existe également une forme de discrimination entre les Autochtones qui vivent en
milieu urbain et ceux qui vivent en forét ou dans les réserves. Bousquet (2005b)
s’est penché sur le role de la réserve dans la négociation de 1’identité des jeunes
algonquins. Elle a aussi souligné le fait que certains de ses informateurs se

considérant comme acculturés utilisaient le terme Métis pour parler de leur identité.
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La thése de D’exclusion sociale d’une partie de la population autochtone a
également €té soulevée par Weaver (2001). Cette exclusion semble tenir une place
importante dans la négociation de I'identité des Métis. Mais elle ne prend pas
uniquement la forme d’une discrimination entre Autochtones et de préjugés de la
part des Blancs envers les Amérindiens. L’exclusion des Métis a également de

profondes ramifications au niveau légal.

2.5 LE LEGAL ET LE POLITIQUE

Dés qu’il s’agit de questions relatives aux Autochtones, il semble inévitable de
traiter des aspects légaux et politiques. Le cas des Métis, tant au Québec que dans le
reste du Canada, n’y fait pas exception. Bien que la littérature traite trés peu de la
question, il semble y avoir une étroite adéquation entre les lois canadiennes, les
politiques des organisations autochtones et les conceptions identitaires des Métis
(Lebel, 2001; Sawchuk, 2000, Rivard, 2004). L’Etat, dans ses interactions avec les
nations autochtones, définit, crée et impose ses propres définitions (Chartrand,
2002; Lawrence, 1985). L’identité autochtone est empreinte des pressions externes
matérialisées par les lois et les politiques (Weaver, 2001). A cet égard, nous devons
sortir des considérations de certains auteurs voulant que les cultures ne soient que
de pures inventions. Nous devons nous questionner sur I’impact de ces éléments

dont font partie les politiques et lois a leur endroit (Sawchuk, 2000).

Les tensions générées par les politiques et les lois sont également perceptibles au
niveau des organisations et des associations. Sawchuk (1985, 1995, 2000) a
document¢ les divisions survenu au sein des organisations représentant les Métis et
les Indiens non inscrits suite & I’enchdssement des Métis dans la Constitution de
1982. Ce type de réalignement politique et de fractionnement des organisations

politiques Métis est également observable en Abitibi.
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2.5.1 La montée des organisations.

Durant les années 1960-1970, on assiste 4 une montée des nationalismes
amérindiens et avec elle a une volonté d’affirmation politique, de prise en charge et
d’accession 4 1’autonomie gouvernementale. Ce phénoméne que certains auteurs
associent parfois a la notion d’ « empowerment »'2 (Charest et Tanner, 1992;
Tanner, 1980, 1992, Weaver, 1990b), n’épargne pas le Canada (Bouchard, Vincent
et Mailhot, 1989). A cette époque, on assiste donc a I’émergence d’une panoplie de
nouveaux acteurs autochtones sur la scéne politique canadienne. Une augmentation
de [I’utilisation des recours légaux est également observable a 1’époque.
Evidemment, dans cette mouvance, les Métis sont représentés. Cette eére
d’affirmation et de tractations a engendré des transformations au niveau légal,
notamment au niveau du statut d’Indien (voir I’amendement C-31, chapitre 3) et de
la reconnaissance des Métis dans la Constitution de 1982 (Chartrand 2002;
Sawchuk, 2000).

Pour les Métis et les Indiens «sans statut », les années 1970 marquent une période
d’ouverture des organisations dans le but de recruter beaucoup de membres et de
gagner du poids politique. Cette ouverture se caractérise alors par une redéfinition
du terme pour le rendre plus inclusif. Cela entraine un repositionnement des
frontiéres du groupe, frontiéres qui s’affaiblissent et deviennent de plus en plus
perméables. On assiste a I’apparition d’un espace identitaire qui vient alimenter la
confusion et 1’ambiguité autour d’un terme mal défini et d’un groupe méconnu.
Faisant suite a 1982, certaines organisations de 1’Ouest se fractionnent et ferment

leur porte a de nombreux membres (Lebel, 2001; Sawchuk, 1995; 2000).

Au Québec, I’'inverse se produit. Nous assistons certes a2 un fractionnement des
organisations. Toutefois, nous croyons que cela fait suite 4 I’amendement de la Loi

sur les Indiens en 1985. Dans un chapitre qui portera sur la question de 1’évolution

12 1 a notion d’ « empowerment » est utilisée, 2 propos des Autochtones, pour décrire la forme de
prise en charge et la montée au pouvoir qui s’est amorcée dans les années 1960-1970. Elle fait
référence, entre autres, a la mobilisation, a la quéte d’autonomie gouvernementale et aux gains
politiques des groupes autochtones. En d’autres mots, il s’agit d’appropriation ou de réappropriation
du pouvoir politique.
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et du rdle de ces structures politiques en Abitibi, nous constaterons que la division
majeure a laquelle nous assistons dans les années 1990 est le fruit d’une grande
ouverture de la part de 1’Alliance autochtone du Québec et d’une perte de

crédibilité de cette organisation.

2.5.2 La mobilisation des Métis en Abitibi.

Au Québec, la documentation sur les organisations politiques est presque
inexistante. Les informations se limitent a ce qui est disponible sur les sites Internet

de ces organisations.”

Deux articles, portant respectivement sur 1’Alliance
laurentienne des Métis et Indiens sans statut, qui deviendra plus tard 1’Alliance
autochtone du Québec, et I’ Association de Métis et Indiens sans statut du Québec,
dans Recherches amérindiennes au Québec (1982), constituent le peu de littérature
sur le sujet. Déja, a cette époque, on peut observer des divisions au sein du

mouvement sur le territoire québécois.

En Abitibi, la scéne des organisations politiques représentant les Métis est bien
vivante. Ne pouvant contourner cet aspect important de la vie des Métis dans la
région, nous utiliserons des pistes soulevées par certains auteurs (Maheu, 1983;
Nagel, 1995; Sawchuk, 2000; Weaver, 2001) qui démontrent une adéquation entre
’identité des individus et les structures politiques. Nous traiterons de cette
question, qui suscite la controverse, dans un chapitre entiérement dédié a ce sujet
d’une importance capitale pour les Métis du Québec et de 1’Abitibi. Nous
constaterons que, pour certains individus, I’organisation dont ils sont membres
légitime leur identité. Nous verrons qu’il y a absence de consensus autour du terme
a travers les différentes définitions que reconnaissent les organisations présentes

dans la région.

13 Corporation métisse du Québec et de I’est du Canada / Communautés métisses de I’est du
Canada; http://www.metisduguebec.ca/; Alliance autochtone du Québec: http://www.aagnag.com;
La Nation métisse du Québec, http://www.othermetis.net/Quebec/POFR html: La nation autochtone

du Québec, http://www.autochtones.ca/portal/fr/Default.php; derniére consultation le 07/05/06.
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2.6 CONCLUSION

Bien que la traite des fourrures ait pu jouer un role dans certaines régions du
Québec (Beaudet, 1992; Delage, 1992; Lebel, 2005; Moore, 1982), nous croyons
que les éléments a la base du phénoméne d’auto-identification des Métis de
P’Abitibi émanent d’un contexte social et politique beaucoup plus récent. Au
Queébec, il faudra attendre l’épparition d’organisations politiques représentant les
Meétis et les Indiens non inscrits pour constater 1’éclosion d’un sentiment
d’appartenance et d’affirmation chez ces exclus de la Loi sur les Indiens. Bousquet
(2001 : 407) note que la création de I’Alliance laurentienne des Métis et Indiens
sans statut (ALMISS) par Kermot Moore, figure emblématique pour de nombreux
Meétis et Amérindiens, joua le réle de tremplin de I’émergence d’un « sentiment de

communauté métis, qui s’exprima par des adhésions 4 1’organisme ».

Nous pensons qu’il faut sortir des considérations historiques mettant en perspective
la traite des fourrures dans I’ethnogenése des Métis pour comprendre le phénoméne
en Abitibi. J.E. Foster (1988, in Peterson & Brown) considére aussi ’importance de
la traite dans I’émergence d’une identité métisse. Il offre cependant une nouvelle
approche s’inspirant de la théorie des groupes ethniques de F. Barth (1969) afin de
proposer une réorientation des études portant sur 1’ethnogenése des Métis. L’apport
théorique de Barth démontre que les groupes ethniques ne se développent pas dans
P’isolement, mais & travers les contacts et les interactions qu’ils entretiennent avec
les groupes voisins. Sa théorie des frontiéres met également [’accent sur
’expérience vécue et partagée par les membres du groupe comme vecteur de

différenciation.

The shared experiences in a particular population create the social
group; the shared understandings arising from these experiences are
expressed as behaviour that distinguishes the metis from other (Foster,
1988: 82, in Peterson & Brown).

Les Métis de I’ Abitibi sont davantage le résultat d’un phénoméne d’exclusion que

le produit de transferts culturels et de métissages entre Amérindiens et
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Eurocanadiens. Ils sont le résultat d’une fracture sociale qui a des ramifications aux
niveaux politique et 1égal. Cette rupture, qui les place dans une position d’entre-
deux (ce que nous appellerons la « zone grise »), est intimement liée au contexte
historique de la région. Leur mobilisation dans les années 1960-1970 a engendré un

phénomeéne grandissant d’identification et d’affirmation.



36

Chapitre 3. L’émergence d’un espace identitaire en Abitibi: concepts et
théorie.

IIs furent rejetés a la fois par les différents paliers gouvernementaux qui ne les
reconnaissaient pas officiellement, par la population blanche en général et méme, &
certains moments, par les Indiens statués.

Gendron, 1982

Chaque condition est définie, inséparablement, par ses propriétés relationnelles qu’elle
doit a sa position dans le systéme des conditions qui est aussi un systéme de
différences, de positions différentielles, c’est-a-dire par tout ce qui la distingue de tout
ce qu’elle n’est pas et en particulier de tout ce & quoi elle s’oppose : I’identité sociale
se définit et s’affirme dans la différence.

Bourdieu, 1979 : 191

On pourrait s’attendre a ce que le métissage et I’hybridité soient les concepts les
plus utiles afin de décrire les logiques de I’identité des Métis du Québec. Nos
données ne vont toutefois pas dans ce sens. Ces concepts, quoique fort utiles dans
d’autres situations, s’avérent insuffisants dans les cas qui nous intéressent.
L’emploi du terme Métis en Abitibi se référe a3 une multitude de contextes
différents. I1 peut se rapporter & des individus dont les origines autochtones
remontent a plusieurs générations. Mais plus généralement, il fait référence a des
individus inscrits sur le registre des Indiens dont un des parents est Indien et I’autre
Blanc. Nous verrons que, pour ces individus qui constituent la forte majorité de nos
informateurs, 1’identité métisse est plus le contrecoup de rapports conflictuels qu’ils
entretiennent avec les autres Amérindiens et avec la société dominante que le
résultat d’un métissage conduisant a 1’émergence d’une culture métisse 3 laquelle
s’identifieraient ces acteurs. Bref, 1’identité de ces individus est le fruit d’une

constante négociation contrainte par ’héritage colonial.

A la lumiére de nos données, tout porte a croire que les Métis se retrouvent dans
une « zone grise », un « entre deux » qui joue le role d’ « espace identitaire ». Afin
de soutenir notre argumentation & cet effet, nous situerons les acteurs dans une
dialectique exclusion — inclusion. Pour ce faire, nous soutiendrons, dans un premier

temps, que la discrimination, tant légale que sociale, génére ’exclusion des Métis
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parce qu’elle en fait des marginaux exclus des groupes amérindiens et
eurocanadiens. Aux yeux des autres Autochtones, les Métis représentent une
catégorie a part. Ils sont des Indiens en partie assimilés aux Blancs et urbanisés. Du
point de vue de la société dominante, les Métis demeurent des Autochtones. Les
Métis vivent donc un double ostracisme. Nous démontrerons, dans un deuxiéme
temps, que la mobilisation de ces marginaux dans les années 1960-1970 a engendré
une affirmation et une identification grandissantes des Métis. En les rassemblant
sous un méme vocable, les organisations politiques ont contribué a 1’émergence
d’un « espace identitaire » qui s’inscrit dans la redéfinition des identités

autochtones.
3.1 LE METISSAGE.

Le métissage et ’hybridité'* sont des concepts souvent évoqués pour expliquer les
« nouvelles identifications » et les mouvements de « (ré)identification » (Poirier,
2004; Friedman, 2004). L’histoire du contact entre Blancs et Amérindiens dans
PEst du Canada a déja été traitée sous cet angle par certains historiens (Beaudet,
1992; Delage, 1992; Dickason, 1985; Havard, 2003; Turgeon, 2002; 2003). Bien
que le métissage puisse étre un outil intéressant pour comprendre les phénomeénes
de mise en contact et d’évolution conjointe de cultures, nous estimons que ce

concept représente des dangers d’utilisation et qu’il est inadéquat dans le cadre de

notre investigation.

D’abord, il importe de souligner que, « de I’acculturation aux transferts culturels »
(Turgeon, 1996), I’étude des contacts et des interactions entre les cultures remonte
au début de I’anthropologie. La discipline reconnait, depuis des décennies, le
caractére dynamique et fondamentalement hybride des cultures. L’histoire des
contacts, des échanges et des emprunts forme la matrice dans laquelle se
développent les cultures. Les métissages sont loin d’étre des phénoménes récents.

Leurs traces sont perceptibles a travers les cultures du globe tout entier. D’autre

1 Chez les anglo-saxons, on utilise le terme « hybridity » pour parler de métissage.
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part, le concept de métissage a une applicabilité limitée. Comme le souligne Poirier
(2003: 13), les métissages sont facilement observables a travers certaines pratiques
(cuisine, vétements, musique, etc.), mais ils le sont toutefois moins a d’autres
niveaux (éthique, spiritualité, droit, etc.). L’ouverture a 1’Autre et I’intégration
d’éléments provenant d’autres cultures sont moins envisageables comme
explication lorsqu’il s’agit de « questions d’ordre ontologique » (/bid.). Le
métissage est une notion trop souvent utilisée a toutes les sauces. S’il est aisé de
trouver du métissage dans la formation des cultures, ce concept n’est cependant pas
suffisant pour expliquer leurs constructions et pour remonter aux ancrages les plus

profonds de ces dernicres.

Le métissage est une dynamique se développant dans les « zones de contact » entre
différents groupes. Turgeon (1996: 15) utilise la notion de « transferts culturels »
pour illustrer les échanges et emprunts « qui découlent d’un rapport de force entre
deux ou plusieurs groupes qui échangent pour s’approprier les biens de ’autre dans
le but de s’affirmer ». Ainsi, Turgeon propose de concevoir ces échanges comme
des « dynamiques d’appropriation et des processus adaptatifs» (Ibid). Ces
transferts, note-il, ménent fatalement au métissage. Dans des contextes spécifiques,
Phistoire I’a démontrée, les métissages peuvent mener a une « édification du
métis » en fonction de leur importance et de leur durée. Cependant, ces
« reconfigurations culturelles » ne conduisent pas nécessairement a 1’émergence

d’une tierce culture, comme ce fut le cas dans I’ouest canadien.

En Abitibi, on pourrait s’attendre a ce que les Métis constituent une synthése des
différentes cultures dont ils sont issus. La réalité empirique ne semble toutefois pas
aller dans ce sens. Au Québec, contrairement a ’ouest du Canada, les Métis ne
représentent pas une catégorie légale reconnue, ni un groupe culturellement défini.
Ils constituent plutét une sous catégorie, effet collatéral produit par la classification
raciale héritée des lois canadiennes et des conceptions populaires. Ils sont la « zone
grise » de la législation fédérale a I’endroit des Autochtones et de la Constitution

canadienne. Dés le début de nos investigations sur le terrain, nous avons constate
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que la reconnaissance des Métis passe par celle du statut indien. A cet égard, en trés
forte majorité, les individus spécifient 4 travers leurs discours leur ascendance
amérindienne. En d’autres mots, ils sont Métis, mais ils sont également des Indiens
inscrits d’origine algonquine ou crie. Les Métis ne semblent donc pas s’identifier a
une culture métisse particuliére, mais plutdt & un contexte social et politique
spécifique. La construction de I’identité métisse en Abitibi est davantage le fruit de
tensions et de conflits hérités du rapport colonial que le résultat d’une cohabitation,

d’influences et d’emprunts.

L’héritage colonial et les inégalités sociales sont des contraintes qui s’imposent et
qui sont déterminantes dans le fagonnement de I’identité des Métis. L’identité
métisse n’est pas un projet. Ce que I’ensemble des Métis partage est, d’abord et
avant tout, une situation politique et sociale particuliére. La réalité des Métis de
I’ Abitibi exige une lecture tenant compte des divers aspects induits par les rapports
entre les Amérindiens, I’Etat canadien et la société dominante. L’identité des
individus s’identifiant comme Métis ne se limite pas 4 la reconnaissance et
Iintégration & une construction culturelle s’étant développée dans une « zone de
contact ». Elle n’est pas simplement le résultat de « transferts culturels ». Bien au
contraire, elle est le résultat de rapports conflictuels qui ont mené & I’exclusion de
part et d’autre d’une catégorie d’individus identifiée a partir d’une opposition entre

deux archétypes bien établis.

Le métissage est généralement utilisé pour traiter de 1’adoption ou de
I’appropriation d’aspects matériels de la culture, de techniques, de pratiques
(traditions, langue, etc.) et de symboles. Les aspects ontologiques comme 1’ « &tre
au monde », la fagon de comprendre sa situation sociale, culturelle et politique ou
la mani¢re dont on congoit son identité, sont plus difficilement envisageables a
partir de notions comme la créolisation, I’hybridité ou le métissage (Bibeau, 2000).
Or, c’est principalement ces questions qui composent la problématique des Métis
de I’Abitibi. Notre analyse est plutdt axée sur les interactions entre les divers

groupes amérindiens, la société dominante et I’Etat canadien. Ces rapports sont
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bien souvent conflictuels. Ils créent des divisions, des ruptures entre les groupes.
Ces tensions sont au centre de la construction de I’identité des Métis en Abitibi.
Elles générent I’exclusion d’une catégorie particuliére d’Autochtones et

I’identification des Métis.

3.2 ’EXCLUSION

L’exclusion peut prendre plusieurs formes. Qu’elle soit sociale, économique ou
Juridique, elle se matérialise a travers la discrimination, le racisme, la ségrégation
ou la marginalisation. Elle est présente partout ou il y a interaction entre divers
groupes sociaux ou culturels. « Ces modes particuliers de rapport au social
pourraient étre interprétés comme [’envers ou l’échec de [!’intégration, de
I’assimilation ou de I’insertion sociale touchant aussi bien des individus que des
groupes complets » (Laberge et Roy, 1994 : 5; Nous soulignons.). Le champ de
Pexclusion, bien que beaucoup théorisé au niveau économique, s’applique a de
nombreux autres domaines. Roy et Soulet (2001) ont identifié quatre grands axes
théoriques dans les études réalisées au cours des deux derniéres décennies. L un
d’entre eux est particuli¢rement pertinent pour notre étude. Selon les tenants de
cette approche, I’exclusion peut se comprendre en termes de rapports de pouvoir
entre groupes. Dans cette optique, « exclure signifie cl6turer un ‘espace social’
déclaré comme ‘normal’». L’exclusion se manifeste par le contrdle et la défense
d’un « espace » pouvant étre « physique, symbolique, idéologique ou culturel »
(Ibid.: 5). '

Nous pouvons donc définir I’exclusion comme processus consistant a repousser
’Autre, 4 le mettre en marge d’un groupe ou d’une catégorie. L’exclusion se
développe dans un rapport d’altérité. Ainsi, en fonction de son appartenance
ethnique ou de sa condition sociale, le droit a la participation aux institutions
politiques et économiques, aussi bien qu’a la vie sociale ou culturelle du groupe

peut se voir nié€. L’exclusion, rupture du lien social, peut étre le résultat d'un refus
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d’intégration. Toutefois, elle est généralement un processus subi. Elle se rapporte

souvent a :

un degré d’isolement social, de pauvreté et de précarité
économique. Rupture, mise a distance, marginalité, disqualification
sociale, désintégration sont les composantes habituelles de I’exclusion,
dont le repére central est souvent de nature économique. [...] Si le
repére central de I’exclusion est souvent de nature économique, le
repére juridique constitue aussi un important espace d’identification et
de production de formes et de pratiques d’exclusion (Jaccoud, 1995: 94;
Nous soulignons).

Les lois et politiques dictées par I’Etat ont non seulement pour effet de mettre a
distance certains individus du reste de la société, mais peuvent devenir des repéres
identitaires pour ces groupes marginalisés (ce que Jaccoud appelle un espace
d’identification). La marginalité, matérialisée par les rapports asymétriques avec le
reste de la société canadienne, légitime et appuie la dénonciation. Elle devient ainsi
«un instrument politique du changement social ». En d’autres mots, la distance
séparant les « exclus » du reste de la société s’érige en frontiéres entre le centre et
la marge, symbole d’une identité distincte'’. La condition socio-économique
précaire des marginaux et cette nouvelle « identification » deviennent alors le fer de
lance de la mobilisation et des revendications. Il s’agit donc de mettre en évidence
sa marginalit¢ afin de négocier un nouvel «espace identitaire », espace
d’expression de la différence. Dans le cas des Métis qui, comme nous le verrons,
sont a plusieurs niveaux des marginaux, leur exclusion a conduit a I’émergence de

leur mobilisation et de leur affirmation.

Les choses ne sont cependant pas aussi claires. Bien que 1’exclusion soit un élément

clé de la négociation de I’identité, étre Métis n’est pas toujours percu négativement.

15 Vincent (1988) s’est intéressée a la marginalisation des Amérindiens. Sa lecture s’inspirant de la
notion de cloture de Barthes, et des concepts de marge et de centre, est trés éclairante a ce propos.
Vincent illustre bien comment I’Amérindien est le fruit d’une construction de la société dominante
qui s’imagine I’Autre en fonction de qu’elle croit étre. A travers cet effet miroir, I’ Amérindien est
congu comme P’envers de I’Eurocanadien. C’est ainsi qu’il se voit mis en marge. Nous reviendrons
sur ce phénoméne dans une autre étape de notre démarche. Nous nous intéresserons alors a la
dichotomie Indien - Blanc. Nous verrons que ces conceptions autour de ces archétypes sont
fondamentales dans le processus de négociation de I’identité des Métis.
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Dans certains cas, cette position intermédiaire peut étre congue comme un
avantage, une adaptation. D’autre part, nous rappelons que la majorité de nos
informateurs sont des Indiens inscrits. S’identifier comme Meétis ici ne représente
pas un avantage politique et n’est donc pas une stratégie servant i obtenir des
revendications. Par contre, dans certains cas (quelques informateurs non inscrits
membres d’organisations), 1’identité métisse peut devenir un outil de légitimation et

ainsi servir des objectifs politiques.

D’autre part, si la dialectique du centre et de la marge (Vincent, 1988) est
intéressante pour illustrer la position sociale des Métis, certaines précisions doivent
toutefois étre apportées a ce cas particulier. Comme les Indiens, les Métis sont en
marge de la société dominante constituant le centre. Les Métis sont des marginaux
du monde amérindien et peuvent, dans cette optique, étre pergus comme la marge
de la marge. Cependant, en milieu urbain, ils ont une meilleure situation sociale. Ils
occupent des postes d’importance dans les organisations et sont plus intégrés a
I’ensemble de la vie sociale. D’une certaine fagon, ils sont le centre de la marge.
Beaucoup de Meétis n’hésitent pas & remettre en question certains repéres de
Pindianité (voire chapitre 6). De cette fagon, ils peuvent sortir de la logique de
I’authenticité qui fait d’eux des Indiens « moins vrais que les purs ». Au contraire,

ils apparaissent comme des Amérindiens mieux adaptés a la nouvelle réalité de

IPurbanité.

En outre, chez les Métis, ’exclusion est caractéristique de leur situation légale et
sociale. Cette position est-elle la seule caractéristique les différenciant des autres
Amérindiens? Comment expliquer I’identification des Métis a partir de 1’expérience
de I’exclusion? L’exclusion comme dynamique sociale ne peut a elle seule
expliquer le phénomeéne d’identification des Métis de 1’Abitibi. La théorie des
groupes ethniques de Barth nous permet d’envisager I’exclusion comme générant la

différenciation et I’identification des Métis.
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3.3 L’ETHNICITE

L’ethnicité doit étre considérée comme une catégorie d’analyse nous permettant
d’appréhender une réalité mouvante et complexe. Barth (1969) a démontré que
I’ethnicité pouvait étre situationnelle et variable. Les études ayant suivi les apports
de Fredrick Barth nous ont dépeint I’ethnicité comme étant plus émergente que
primordiale. Les frontiéres ethniques sont davantage fluides que fixes, les conflits
ethniques émergent bien plus des conditions contemporaines que des animosités
lointaines. L’identité ethnique doit étre congue comme ayant plusieurs facettes,
comme étant négociable et changeante.La prise de conscience de I’existence de
frontiéres, sorte de limites symboliques séparant le Nous des Autres, est un élément
essentiel de I’identité des groupes sociaux et culturels. La théorie de Barth (1969)
met I’emphase sur 1’auto-attribution de catégorie par les groupes ethniques eux-
mémes et auxquelles ils s’identifient en articulation avec les autres groupes. Ces
mécanismes oppositionnels d’établissement de frontiéres répondent a des contextes
appelés a changer. Ainsi, ces limites significatives illustrant les différences entre les
groupes changent et se transforment. La théorie des fronticres et des groupes
ethniques nous permet d’envisager le phénoméne métis en termes d’expérience. Cet
apport dans les théories de I’ethnicité permet de contourner les problémes liés a
I’élaboration exhaustive d’inventaire de traits culturels spécifiques en s’intéressant
davantage a I’expérience vécue et partagée par les membres du groupe. Le concept
de groupe ethnique tel que défini par Barth (1969) dans Ethnic groups and
boundaries nous permet de saisir la réalité des Métis de I’Abitibi dans toute sa
complexité en appréhendant I’exclusion comme une expérience, un point commun
marquant 1’identité des acteurs. L’expérience partagée des Métis s’érige en

frontiére et devient la distance entre le nous et les autres.

Aujourd’hui, au Canada, les rapports entre groupes sont congus en termes d’identité
ethnique. Quand elle est imposée, cette identité est le résultat d’un pouvoir attribué
a la société dominante de définir I’altérité. Chez les Amérindiens du territoire

canadien, cette identité est définie par le statut indien de la Loi sur les Indiens.



44

Cette dynamique se développe dans une dialectique d’exclusion — inclusion
(Jaccoud, 1992) et c’est I’Etat qui décide qui est Indien et qui est Blanc. Mais
1’identité peut étre manipulée, méme si elle peut étre en partie controlée par I’Etat a
travers ses politiques (Sawchuk, 1985; Weaver, 1985). De cette fagon, elle peut
devenir un instrument d’affirmation et de mobilisation. Depuis les années 1960-
1970, nous assistons 4 la montée de nationalismes autochtones. Ce réveil
amérindien (Charest & Tanner, 1993; Papillon, 1999) est caractéris¢ par
d’importantes transformations aux niveaux politique et culturel. Les Meétis
participent A ce phénoméne caractérisant la « contemporanéité des Autochtones »
(Poirier, 2004). Eux aussi s’inscrivent dans ce mouvement d’affirmation et de
militantisme ethnique qui tend a redéfinir les frontiéres établies. Bref, comme
beaucoup d’autres Autochtones, la négociation de I’identité des Métis s’inscrit dans
une redéfinition des frontiéres établies et I’instrumentalisation de la culture a des

fins politiques.

3.4 IDENTITE ET MOBILISATION

La «culture » est devenue I’ « outil » des groupes minoritaires et autochtones.
Inversement, il devient aujourd’hui de plus en plus difficile d’étudier les
communautés autochtones sans parler de politique et sans se pencher sur des
questions juridiques. Voués a étre littéralement engloutis par les Etats qui
exercaient leur hégémonie sur eux, les peuples autochtones sont, dans le contexte
post-colonial actuel, plus déterminés que jamais a vivre leur propre

contemporanéité.

Aujourd’hui, les coutumes et traditions servant a définir la spécificité des groupes
sont devenues des instruments politiques. Tanner, & ce sujet, suggére que
« I’ethnicité est de plus en plus considérée par les anthropologues [...] comme
fondamentalement politique» (1992: 23). Elle s’inscrit dans [’exercice
d’appropriation du pouvoir chez les groupes minoritaires. Les contextes post-

coloniaux poussent les anthropologues a se questionner sur la manipulation, voire
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dans certains cas I’invention de la tradition (Hobsbawm & Ranger, 1983), pour
tenter de comprendre la nature politique de la culture. Le concept d’ethnicité se
trouve alors davantage associé a celui de pouvoir qu’a celui d’identité et devient le

produit de négociation entre I’Etat et les groupes ethniques.

Ainsi, face aux revendications politiques et identitaires des groupes
minoritaires et marginalisés, mais aussi dans la mouvance de la
rhétorique sur le muiticulturalisme, I’interculturel et la reconnaissance,
la ‘culture’ est devenue une variable intéressante et digne d’intéréts
pour les politiciens, les juristes, les décideurs ou encore les organismes
de développement internationaux (Poirier, 2004: 10).

Néanmoins, ’identité doit d’abord étre abordée comme une construction sociale. A
la lumiére de ce qui préceéde, nous croyons que la mobilisation n’est pas le fruit de
la construction de I’identité collective, mais plutdt que cette derniére est intimement
liée a la mobilisation. De cette fagon, a travers I’interaction politique, les acteurs
s’identifient, se définissent et se positionnent par des stratégies identitaires

particulieres (Bellier & Legros, 2001).

En Amérique du Nord, les Autochtones sont devenus des minorités sur leur propre
territoire. L’ « autochtonéité » et I’ « indianité » sont des « éléments négociés de
I’identité » des groupes amérindiens - et des individus se reconnaissant comme
Autochtones (Tanner; 1992: 26) — et qui les aident aujourd’hui dans leurs
démarches politiques. Ces attributs servent a témoigner de Poriginalité et de la
différence qui les opposent a la société dominante, et deviennent des arguments
dans leurs démarches auprés des autorités politiques. Ainsi, pour faire face aux
nombreuses pressions les menagant, les populations autochtones de partout se sont
imaginées de nouveaux « espaces » transcendant les frontiéres ethniques. Ils se sont

dotés d’organisations politiques et ont repensé leurs identités.

La culture, nous venons de le constater, est maintenant au centre des stratégies
politiques autochtones. Cette politisation de la «culture » implique une

objectivation par laquelle la culture ou I’ «identité culturelle » peut devenir un
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instrument, un outil. L’instrumentalisation de la « culture » peut étre vue comme
une fagon pour les autochtones d'adapter leurs pratiques et leurs organisations
sociales et symboliques a la société dominante. Dans ce processus, les différentes
politiques de 1’Etat a I’endroit des autochtones participent au fagonnement de leur
contemporanéité. La culture devient un outil de promotion de la différence et un

argument dans les négociations avec 1’Etat.

Ceci étant dit, certains stéréotypes culturels véhiculés par la société dominante ont
été adoptés par les Amérindiens. Dans un effort d’affirmation identitaire, les
Ameérindiens se sont appropriés des images et des traits culturels qui appartiennent
a d’autres cultures amérindiennes ou sont de sources pan-indiennes. Ces éléments
sont devenus de véritables emblémes de 1’indianité pour ces groupes qui militent
pour la reconnaissance de leurs droits ancestraux et pour leur auto-détermination.
Plusieurs symboles sont aujourd’hui associés au pan-indianisme. C’est le cas
notamment des capteurs de réves, de la plume d’aigle, du cercle et de la « terre
meére ». Des pratiques comme la tente de sudation et des danses sont aussi associées
a ce phénoméne (Boudreault, 2000; Clifton, 1990; Prins, 1994; Miskimmin, 1996;
Oberholtzer, 1995). Ces nouveaux éléments caractéristiques de la contemporanéité
des populations amérindiennes posent certains problémes aux anthropologues.
Ceux-ci alimentent les débats sur 1’authenticité et ’invention de la tradition entre
spécialistes de la culture (Haley & Wilcoxon, 1997; Linnekin, 1991; Prins, 1994;
Preston, 1999)16. Militant pour leur reconnaissance, coincés entre deux réalités, les
Métis ne font pas exception sur ce point. En un mot, leur spécificité culturelle est la
source méme des difficultés de la reconnaissance de leur originalité. Bref, coincés
entre les archétypes du Blanc et de I’Indien, ils ont de la difficulté a faire

reconnaitre leur originalité.

16 . . . .

Les concepts de tradition et d’authenticité suscitent de nombreux débats entre anthropologues.
Dans un chapitre (6) qui portera sur 1’expérience de ’urbanité chez les Métis, nous reviendrons sur
ces notions affectant également la fagon dont les Métis congoivent leur indianité.
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3.5 LES FACETTES DE L’'IDENTITE AUTOCHTONE

Chez les Autochtones, I’identification est basée sur la reconnaissance d’une origine
commune ou de caractéristiques culturelles partagées avec le groupe auquel on
s’identifie. L’identité peut également se manifester & travers les différences se
dégageant des relations entretenues avec les autres. Elle peut aussi étre fagonnée
par la reconnaissance ou encore & travers ’absence de reconnaissance, qu’elle
vienne du groupe méme ou de I’extérieur. L’identité est une combinaison de 1’auto-
identification et de la perception des autres. De plus, elle est toujours basée sur le
pouvoir de 1’exclusion. Weaver (2001) distingue trois facettes de 1’identité
autochtone : ’auto-identification, I’appartenance 4 une communauté et la
reconnaissance externe. Ces trois composantes sont en étroite relation et leur

conjugaison est déterminante dans le fagonnement de I’identité des individus.

Quelques difficultés se dégagent de I’application de ces parameétres a la réalité des
Meétis, tout particuliérement en ce qui concerne I’appartenance & une communauté.
Weaver souléve néanmoins des pistes intéressantes dans le cadre de I’analyse que
nous menons. D’abord, les pressions exogénes qu’exercent les lois et politiques
fédérales divisent les communautés. Elles ont pour résultat de créer un accés
différentiel aux ressources en fonction du statut des individus. Ces ressources
prennent la forme de soutien économique et de services sociaux essentiels pour les
communautés. Ces ressources sont grandement limitées et leur accés engendre des
tensions. Les disputes qu’elles alimentent générent les préjugés et stéréotypes
provocant I’exclusion de certains individus (C-31, Indiens sans statut, Indien hors
réserves)'’. Ce constat nous pousse a nous interroger a la fois sur ’impact des
facteurs exogénes et sur I’influence de 1’exclusion dans la négociation de I’identité
des Métis. En d’autres mots, est-ce que I’auto-identification des Métis pourrait étre
le résultat d’une marginalisation qui trouverait son origine dans les politiques et lois

du gouvernement canadien?

17 . . . .
Nous pourrons constater (chapitre 4) que les Autochtones ont intégré la Loi sur les Indiens. 1ls se
servent dorénavant de certains de ces paradigmes pour se dresser les uns contre les autres.
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L’appartenance suppose I’existence d’une « communauté » a laquelle on s’identifie
et avec laquelle on partage une histoire, des valeurs, des coutumes, des traditions,
etc (Anderson, 1996; Weaver, 2001). L’investigation de ’identité des Métis impose
donc un questionnement sur la communauté a laquelle se rapportent les individus
qui se disent Métis. Ceci souléve cependant un probléme. Comme nous 1’avons
bricvement soulevé précédemment, les Métis de 1’Abitibi ne forment pas une
communauté culturellement définie. Ils partagent une certaine histoire et une
certaine expérience, mais ils ne s’identifient pas a un groupe spécifiquement métis.
Les frontiéres de ce groupe sont trés poreuses. Elles sont difficiles a identifier,
I’identité métisse se rapportant a4 une diversité de contextes différents. Certains
¢léments, que nous exposerons en détail dans le chapitre 4, nous permettent de
penser que les organisations politiques jouent en quelque sorte le rdle de

« communaut€ » pour certains de nos informateurs.

L’adhésion a une organisation implique un consentement a la définition que celle-ci
donne du vocable de Métis. Certains auteurs (Weaver 2001; Sawchuk 2000; Nagel
1995) suggerent que la prolifération de I’activisme et du militantisme ethnique des
organisations autochtones sert de catalyseur a la résurgence de 1’identité autochtone
de certains individus comme étant le reflet d’un consensus sur I’identité qu’elle
représente. Ces structures 1égitiment en quelque sorte 1’identité des membres. Dans
cette optique, nous sommes en mesure de nous questionner sur 1’impact que peut
avoir le fait d’étre membre d’une association ou d’une organisation sur la fagon de
s’identifier. Nous pouvons également nous demander si ces associations

valideraient en quelque sorte I’identité métisse.

A cet égard, Papillon (1999 :103) note que « I’action collective peut a la fois é&tre
considérée comme une action de revendication d’intéréts spécifiques mais aussi
comme un processus d’affirmation commune, tragant les frontiéres entre le nous et
les autres au sein des groupes sociaux. » C’est précisément a ce niveau que se situe
I’essence de la « dialectique inclusion - exclusion » que souligne Jaccoud (1992).

Pour obtenir une certaine reconnaissance ou pour affirmer leur différence, les
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membres des organisations se regroupent au sein de ces structures artificielles.
Celles-ci deviennent des vecteurs de mobilisation et de 1’identité des acteurs. Ces
structures jouent un rdle fondamental dans I’émergence d’un espace identitaire qui

permet aux Métis de s’identifier et de se reconnaitre.

3.6 CONCLUSION

Deux scénarios sont généralement utilisés afin d’expliquer ’identité métisse. Dans
un premier temps, le Métis est le membre d’une nation culturellement définie
puisant ses racines dans 1’histoire du contact et des métissages entre Amérindiens et
Eurocanadiens. Il s’identifie donc en référence a cette collectivité, ce qui est le cas
dans ’ouest canadien. Ainsi, il est considéré comme un étre biculturel transcendant
les frontiéres et dont 1’héritage est un amalgame s’inspirant des différentes cultures
dont ces ascendants sont issus. Dans un second temps, la définition du Métis se
limite a des conceptions purement biologiques. Bref, il est un individu issu d’une
union mixte, biologiquement parlant. Cette deuxiéme définition ne tient pas compte
du collectif dans la composition de I’identité. L’identité métisse, dans ce cas, est
davantage individuelle. Ces deux raisonnements ne fonctionnent pas pour les Métis
de I’ Abitibi.

Les analyses portant sur I’identité collective tendent & circonscrire les limites
constitutives, d’un point de vue social et culturel, des groupes afin de comprendre a
quoi s’identifient les individus (Barth, 1969). Cette démarche s’insére dans une
logique ou I’acteur s’identifie en appartenance i une collectivité en laquelle il se
reconnait. Dans cette dynamique, c’est I’inclusion qui explique I’identité des
acteurs sociaux. En ce qui concerne les Métis de 1’ Abitibi, nous soutenons qu’il faut
d’abord s’intéresser & leur exclusion afin de comprendre comment ce sentiment

d’appartenance a pris naissance.

En principe, les Métis constituent une sous catégorie se dressant entre les

archétypes du Blanc et de 1’Indien. En pratique, ils se retrouvent dans une « zone
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grise », un « espace critique » de négociation de I’identité amérindienne. Le fait
métis découle directement de cette situation particuliére i la base de leur exclusion.
Les Meétis sont des marginaux a la fois face aux Amérindiens et face a la société
dominante. Leur exclusion provoque une rupture du lien social avec ces deux
groupes. En contrepartie, elle crée un espace identitaire au sein duquel ils se
reconnaissent. Cet « espace » joue le rdle de repére identitaire pour ces individus
dont I’identité est conflictuelle. L’exclusion, en termes d’expérience partagée,
engendre un sentiment d’appartenance a un groupe dont les frontiéres sont le

résultat de tensions sociales et de la mobilisation.

Nous nous inspirons du concept de fronti¢re, tel que défini par Barth (1969), pour
démontrer que I’expérience de 1’exclusion est a la base de la construction d’un
espace identitaire générant 1’auto-identification des Métis (Jaccoud, 1992). Leur
exclusion, bien qu’elle soit également sociale, a des bases juridiques. Il s’avére
nécessaire de bien comprendre les fondements légaux du couple Indien/ Blanc afin
de comprendre comment I’exclusion juridique (I’accés au statut indien) et sociale
(la rupture forcée avec les communautés) qui en a découlé dans les années 1960-
1970 a motivé la mobilisation et ’affirmation des Métis et des Indiens sans statut

dans la région de I’ Abitibi.
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Chapitre 4. Les « purs » Indiens, les « vrais » et les « nouveaux » Métis : le
légal et Pessentialisation de I’identité amérindienne.

" Because identities are embedded in systems of power based on race, class, and
gender, identity is a highly political issue; with ramifications fer how contemporary -

and historical collective experience is understood

Lawrence, 2003

En Abitibi, plusieurs éléments témoignent de I’importance du réle joué par la Loi
sur les Indiens dans la négociation de I’identité des Métis. Dans un premier temps,
nous avons pu observer une utilisation marquée du langage 1égal de la Loi par nos
informateurs, Indiens comme Métis. Nous avons également constaté que certaines
conceptions, puisant leurs racines au sein de la législation et des catégories raciales

qu’elle véhicule, stigmatisent I’identité des Amérindiens et des Métis de la région.

Pour Myléne (Senneterre, juin 2005), une Métisse d’origine crie travaillant au
Centre d’entraide et d’amitié autochtone de Senneterre, le statut indien est inhérent
a la définition des Métis. Ceux qu’elle identifie comme étant des Métis sont des
Indiens inscrits issus d’unions mixtes. Les propos de Josiane (Senneterre, juillet
2005), une jeune métisse au début de la vingtaine, vont dans le méme sens. Ayant
été adoptée trés jeune par une famille québécoise, Josiane ne s’est jamais vraiment
sentie comme une Autochtone. Tout récemment, elle a hérité du statut indien de son
pere biologique. Le fait que Josiane soit maintenant inscrite sur le registre des
Indiens est venu confirmer son identité autochtone. Sophie (Val-d’Or, aoiit 2005)
partage les points de vue de Myléne et de Josiane. Mais pour cette jeune Métisse au
début de la vingtaine, inscrite sur le registre des Indiens, le statut légal n’est pas
conditionnel a I’identification des Métis. Sophie insiste particuliérement sur les
catégories raciales du Blanc et de I’Indien. Etre Métis, ¢a veut dire que « t’es deux
races dans le fond ». Pour cette Métisse, contrairement & Myléne et Josiane,

I’identité métisse est plus ou moins clairement définie.

Pour certains informateurs, les critéres légaux et biologiques tiennent une place

moins importante dans leur fagon de comprendre ce qu’est un Métis. Ainsi, ce sont
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davantage les caractéristiques sociales et culturelles qui sont mises de 1’avant. Mais
méme dans ces rares cas, les impacts de la Loi sur les Indiens finissent par refaire
surface.Le statut indien, méme si on ne le posséde pas, peut tout de méme servir de
repére pour fixer la frontiere de 1’identité métisse. Robert (Val-d’Or, juillet 2005)
insiste sur le fait que les Métis sont culturellement distincts. Par contre, lui aussi se
base sur le statut indien pour établir une limite a la reconnaissance des Métis. Pour
lui, les Métis sont des Indiens sans statut de premiére génération. Autrement dit, ils
sont la premiére génération d’Indiens n’ayant pas accés au statut, en vertu de la Loi

sur les Indiens.

Somme toute, pour la majorit¢ de nos informateurs, les Métis apparaissent
davantage comme une sous-catégorie dépendante de la catégorie d’Indien. D’autres
informateurs, comme Robert, voient les Métis comme constituant une catégorie en
soi. Toutefois, certains d’entre eux ne congoivent pas de frontiére claire du groupe.
Rénald et Gisele (Senneterre, juin 2005), deux membres de I’ Alliance autochtone
du Québec, ont une fagon particuli¢re de définir les Métis. Pour eux, c’est d’« avoir
des origines amérindiennes » qui est essentiel, et ce, peu importe la distance
séparant le Métis de ses ancétres autochtones. Pour ces informateurs, la symbolique
du « sang amérindien » demeure tout de méme importante : « en autant que t’en

aies une quantité minimum [...] ».

Fixer la frontiére de I’identité Métis.

Trois tendances sont observables a travers les différentes interprétations et
conceptions de nos informateurs. Dans un premier temps, quand on est un Métis
inscrit sur le registre des Indiens, on tend & maintenir une frontiére bien définie de
I’identité métisse. Cette frontiére est la méme que celle séparant les Blancs des
Indiens. Une deuxiéme fagon de définir le groupe des Métis s’inspire également de
la Loi. Ces Métis aspirent 4 une reconnaissance légale en tentant de repousser le
statut indien d’une « génération ». Ce type de discours insiste particuliérement sur
le maintien d’une frontiére distinguant les « nouveaux » des « vrais » Meétis, deux

termes utilisés par plusieurs informateurs pour mettre ’accent sur la différence
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qu’ils entretiennent avec cet autre groupe de Métis. Pour ces « nouveaux » Métis,
c’est-a-dire les personnes n’ayant pas le statut indien et représentant une catégorie
dont les ancétres amérindiens remontent a plusieurs générations, la frontiére est trés
mal définie et la définition du terme Métis est ainsi beaucoup plus ambigué et

inclusive.

Finalement, dans tous les cas, de prés ou de loin, la Loi sur les Indiens participe a la
négociation de I’identité des Métis. Dans ce chapitre, nous aborderons la question
legale et les postulats biologiques sur lesquels elle se base afin de comprendre
comment la Loi sur les Indiens est incorporée par les Blancs et les Autochtones et
comment elle participe a4 la négociation de 1’identité des Métis. Nous verrons
comment les différentes conceptions qu’elle véhicule inspirent deux types de
« mobilité ethnique » (Guimond, 2003, Nagel, 1995) étant a la base de deux
catégories de Métis. Si la Loi sur les Indiens est 1’élément central de notre analyse
dans ce chapitre, d’autres éléments légaux et politiques mériteront notre attention.
A cet égard, nous soutiendrons que I’ambiguité que souléve 1’article 35 (2) de la
Constitution canadienne de 1982 au sujet des Métis a participé a I’émergence d’un

espace identitaire qui a permis I’apparition des « nouveaux » Métis.

4.1 LA LOI SUR LES INDIENS

Au Canada, les Indiens sont sous la tutelle du gouvernement fédéral. IIs sont les
pupilles de I’Etat. Le gouvernement canadien a ’autorité de décider pour eux. Il
encadre ainsi tous les aspects de la vie des communautés et des individus; du statut
indien & la création des réserves en passant par les allocations et indemnités
financiéres qui leur sont octroyées (Dupuis, 1997). Bien qu’il existe une
reconnaissance constitutionnelle des Indiens, Inuit et Métis du pays, la Loi sur les
Indiens demeure LA législation canadienne en matiére autochtone (Chartrand,
2003). Les Métis, quant 4 eux, ne sont pas sous la juridiction des Affaires indiennes
et ne dépendent pas de la Loi sur les Indiens. Les relations qu’ils entretiennent avec

les gouvernements varient d’une province a I’autre (CRPA, 1996, volume 4,
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chapitre 5; Frideres & Gadacz, 2001). Au Québec, il n’y a aucune reconnaissance
légale ou politique des Métis, malgré leur affirmation grandissante via les
organisations qui les représentent. Pourquoi alors s’intéresser a la Loi sur les

Indiens dans le cadre de notre analyse?

Dans un premier temps, parce que la trés forte majorité de nos informateurs sont
des Indiens statués en vertu de la Loi sur les Indiens. Dans un autre temps, parce
que la Loi sur les Indiens participe au maintien de catégories raciales récupérées par
les Autochtones. Ces catégories ont un double effet sur la négociation de I’identité
des Meétis: elles générent I’exclusion juridique et sociale de ces marginaux et
participent & I'imagination d’une sous catégorie dans laquelle ils peuvent se
reconnaitre. En dernier lieu, parce que cette méme logique participe a la division
des Meétis en deux groupes sur lesquels nous reviendrons plus loin dans ce

chapitre : les « vrais » et les « nouveaux » Métis.

L’objectif de cette section est d’examiner briévement les fondements et le
fonctionnement de la Loi sur les Indiens afin de comprendre comment cette
juridiction affecte I’identification des « vrais » Métis, qui, comme nous I’avons déja
mentionné, sont en trés grande majorité des Indiens au sens de la Loi. Ainsi, nous
pourrons constater comment la définition de I’Indien, avant 1985, a généré
Pexclusion d’une partie de la population autochtone contribuant ainsi 2

I’imagination d’une nouvelle catégorie : celle des Métis et des Indiens sans statut.

La Loi sur les Indiens est la législation en matiére autochtone au Canada. Elle
établit les droits des Indiens et de leurs bandes. C’est cette loi qui détermine P’accés
au statut Indien et ainsi, qui contrdle I’accés aux ressources et aux services réservés
aux Autochtones. La Loi sur les Indiens (Indian Act) date de 1876. Le premier texte
a vu le jour en 1869, pour ensuite étre modifié avec la Loi sur les sauvages en 1876
et 'dcte relatif aux sauvages en 1880. Cette législation a depuis connu plusieurs

modifications, la plus récente étant celle de 1985. L’amendement C-31 (1985), sur
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lequel nous reviendrons dans les lignes qui suivent, a revu certains aspects de la Loi

qui sont fondamentaux pour les Métis.

4.1.1 Le statut indien.

On appelle Indien statué ou inscrit (en anglais : legal, registered ou status Indian)
les individus qui, en vertu de la Loi sur les Indiens, apparaissent ou ont le droit
d’apparaitre sur le registre des Indiens. Le registre des Indiens est une liste tenue
par le ministére des Affaires Indiennes et du Nord Canada sur laquelle sont
consignés les noms de toutes les personnes ayant le droit d’avoir le statut indien en

vertu des dispositions de la Loi sur les Indiens.

Selon la Loi sur les Indiens, il existe deux catégories d’Indiens. Ces deux catégories
correspondent a deux situations définies par les paragraphes 1 et 2 de 1’article 6 de
la loi. Est un Indien dit « 6.1 » selon ’article 6 (paragraphe 1 f), celui dont les
parents ont tous deux le droit d’étre inscrits ou, s’ils sont décédés, avaient ce droit
au moment de leur décés. Un Indien dit « 6.2 » est une personne qui a le droit
d’apparaitre sur le registre des Indiens si I’un de ses parents a le droit d’étre inscrit
en vertu de la loi ou, s’il est décédé, avait ce droit au moment de son décés
(Canada, 1985). En d’autres termes, la Loi reconnait un degré de métissage a
travers ses regles d’attribution du statut. De ce fait, un Indien « 6.1 » est un Indien
qui n’est pas métissé au sens biologique du terme et qui a , conséquemment, la
possibilité de transmettre son statut 4 ses enfants, méme si ceux-ci proviennent
d’une union avec une ou un non-indien. En contrepartie, un Indien « 6.2 » est un
Indien dont I’un des parents ne posséde pas le statut indien. Si celui-ci a des enfants
avec un individu qui ne posséde pas le titre indien, ses enfants ne pourront avoir

acces au statut.

Il est tout de méme possible de remonter dans ce systéme (consulter la figure en
annexe IV : 159). Ainsi, ’union d’un « 6.2 » et d’un « 6.1 » donnera naissance 4 un
enfant qui aura accés au statut en vertu de I’article 6.1 de la Loi. Cette régle

explique que certains individus, malgré un degré de métissage biologique dépassant
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celui qui est en apparence imposé par la Loi, puissent posséder le statut indien.
Plusieurs Indiens dits « 6.2 » ont longtemps vu le statut indien leur é&tre refusé.
Comme nous le verrons dans les lignes qui suivent, ces derniers sont parfois aussi
appelés des « C-31 », un terme qui fait référence & un amendement de la Loi sur les

Indiens.

4.1.2 I.’amendement C-31.

Avant 1985, la transmission du statut indien ne pouvait se faire que par la lignée
patrilatérale. Ainsi, plusieurs femmes et enfants, avant que ce penchant
discriminatoire de la Loi ne fut amendé, ont perdu ou se sont vus refuser le statut
indien parce qu’ils ne répondaient pas a cette exigence. Ce fut notamment le cas de
nombreuses Amérindiennes mariant des Blancs ainsi que leurs enfants. De cette
fagon, la Loi a conduit a ’exclusion d’une partie de la population autochtone et a
I’émergence d’une nouvelle catégorie sur laquelle nous reviendrons tout au long de

ce chapitre : les Métis et les Indiens sans statut.

En 1985, 1a Loi sur les Indiens a été amendée pour remédier a la discrimination a la
base des critéres d’attribution du statut indien. Faisant suite 2 de nombreuses
pressions venant de divers groupes qui se sont servi des fondements évoqués par la
Charte constitutionnelle des droits et libertés, la loi fut modifiée (Chartrand, 2003).
C’est a ce mouvement de pression et de revendication, comme nous le verrons dans
le chapitre suivant, qu’est associée 1’émergence de I’affirmation des Métis au
Québec (Bousquet, 2001; Rivard, 2004)8. '

L’amendement C-31 touche a deux principaux aspects de la loi : il modifie les
critéres d’accession au statut indien et établit une distinction entre le statut et
’appartenance a4 une bande (Chartrand, 2003; Dupuis, 2001; Grégoire, 1991).

L’amendement C-31 a modifié¢ la Loi en abolissant ce qui a été jugé comme étant

18 s . . . R
Les organisations qui rassemblaient des femmes autochtones de partout au pays ont joué un role

fondamental dans ce mouvement de pression face au gouvernement canadien. La cause de

I’amendement du penchant discriminatoire de la Loi sur les Indiens a généré, comme nous le

verrons dans le chapitre suivant, un mouvement de mobilisation et de revendication chez les
Autochtones du pays.
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discriminatoire a I’endroit des femmes autochtones du Canada. Ainsi, une partie de
ceux que 1’on nommait les Métis et Indiens sans statut ont recouvré 1’accés au statut
indien dans les années qui ont suivi cette modification (Frideres & Gadacz, 2001).
L’explosion démographique que connurent les Amérindiens dans les années 1980-

1990 est en partie attribuable a ce phénoméne.

Bien que la Loi sur les Indiens ne les reconnaisse pas officiellement, il existe donc
une autre catégorie d’Indiens au Canada. Ceux que I’on nomme parfois les Indiens
sans statut ou Indiens non inscrits sont des individus se reconnaissant une identité
autochtone qui, ne répondant pas a tous les critéres de la Loi, ne voient pas leurs
noms apparaitre sur le registre des Indiens. L’affirmation des Indiens sans statut
(non inscrits), terme qui apparait parfois comme un synonyme de Métis, contribue

a I’ambiguité entourant les Métis du Québec.

4.1.3 Métis et Indien sans statut.

Il existe une confusion entre la catégorie d’Indiens sans statut ou non inscrits et
celle de Métis. La mobilisation des Indiens sans statut dans les années 1970, dont
nous parlerons plus en détail dans le chapitre suivant (chapitre 4), regroupait des
acteurs de divers horizons; tous des exclus de la Loi sur les Indiens qui militaient
pour leur reconnaissance et pour I’amélioration de leur condition socioéconomique.
Ceux que I’on nommait alors les Indiens sans statut, ou Métis, avant 1985 sont pour
la plupart devenus des Indiens aprés ’amendement C-31. Malgré le fait qu’ils aient
recouvré le statut indien, ces individus, dont bon nombre de nos informateurs font

partie, utilisent encore le vocable de Métis pour exprimer leur identité.

4.2 LA JURIDICTION DE QUI?

Comme nous I’avons déja bri¢évement mentionné, les Métis ne sont pas reconnus
par la Loi sur les Indiens. Le statut de ces individus varie d’une province a I’autre.

Par exemple, les Métis au Québec n’ont pas de reconnaissance officielle. Au
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Manitoba, ils jouissent d’une reconnaissance via un systéme de registre particulier a
la province (Frideres & Gadacz, 2001). Suite 4 un récent jugement de la Cour
supréme, des Métis ont été reconnus en Ontario dans la région de Sault St-Marie
(R. c. Powley, [2003] 2 RCsS. 207). Si les autorités politiques ne tiennent pas
compte de la présence des Métis dans certaines provinces, depuis 1982, la
Constitution reconnait officiellement les Métis comme faisant partie des peuples
autochtones du Canada. Nos observations sur le terrain nous permettent de croire
que I’enchassement des Métis dans la Constitution a augmenté ’ambiguité et la
confusion autour du terme. Cette zone grise permet & de nombreux individus de
s’insérer dans la catégorie de Métis. Parce qu’il est mal défini, cet espace 1égal est

un argument dans I’affirmation d’individus s’identifiant comme Métis.

L’article 35" de I’acte constitutionnel de 1982 reconnait et confirme les droits
ancestraux ou issus de traités des « peuples autochtones du Canada». Le
paragraphe 2 de ce méme article nomme les Indiens, les Inuits et les Métis au
nombre des peuples autochtones du Canada. Les Métis deviennent ainsi, pour la
premicre fois de I’histoire, le troisiéme peuple autochtone habitant le territoire du
Canada. Un peuple que le gouvernement fédéral ne s’est pas risqué a définir
(Frideres & Gadacz, 2001 : 36 et suivantes). Cela n’est pas sans créer certaines
tensions. Ce passage de la Constitution canadienne vient jeter de 1’huile sur le feu.
Il attise les divisions qui sont déja présentes entre les Métis du pays (Sawchuk,
2000). Tous réclament une reconnaissance et évoquent ce passage de la
Constitution pour légitimer leurs revendications et clamer qu’au méme titre que la
nation métisse issue du peuplement de la riviére Rouge, ils sont de vrais Métis.
Tous, cependant, ne donnent pas la méme définition du terme. Comme nous le
verrons dans le chapitre suivant, le fractionnement des organisations et le
réalignement de leurs politiques, en Abitibi comme ailleurs an Québec, démontrent

bien que le terme Métis revét plusieurs significations.

B http://lois.justice.gc.ca/fr/const/annex_f htmI#I1, (derniére consultation, le 25/08/06)
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Les Métis de I’Ouest se réclament de I’article 35 (2). Selon la CRPA (1996, volume
4, chapitre 5), les membres de la nation métisse — ceux que I’on nomme les Métis
historiques et qui proviennent de la colonie de la riviére Rouge - clament que ce
sont eux qui sont mentionnés dans 1’article 35 de la Constitution. Cette information
nous a également été rapportée par un informateur trés impliqué dans le
mouvement des Métis au Québec depuis ses débuts dans les années 1970. Cet
informateur nous expliquait alors comment le vocable était devenu sujet a
discussion et générait des tensions entre ceux qui se disaient Métis (Robert, Val
d’Or, juin 2005). Ce passage de la Constitution anime débats et passions. Il est
également, pour quelques-uns, un argument dans 1’exercice de leur affirmation

comme Métis.

Si la Loi sur les Indiens est restrictive et exerce un controle de I’identité
« indienne », I’imprécision de 1’acte constitutionnel ouvre un « espace » dans lequel
il devient facile de s’insérer. L’espace légal qu’il constitue est devenu, selon nous,
un véritable « espace identitaire ». Nous croyons qu’on utilise I’imprécision de ce
passage de la Constitution pour s’y insérer. Ajouté a la pauvreté des connaissances
relatives a ’histoire des Métis dans I’est du Canada, I'indétermination de I’article
35 (2) contribue au flou — la zone grise - qui caractérise le terme de Meétis et
I’identité des gens qui se proclament comme tels. Bref, I’article 35 rend 1’étiquette
de Meétis encore plus inclusive et elle ouvre une bréche pour d’éventuelles

revendications.

v

4.3 LE CONTROLE DE L’IDENTITE AUTOCHTONE

Le contrdle de I’identité amérindienne®® est au centre du processus de la
colonisation, tant aux Etats-Unis qu’au Canada (Lawrence, 2003). Ce que nous

appelons régulation de 1’identité est une fagon pour I’Etat de contrdler, par des

20 . . . .

Lawrence (2003 : 3) parle de la Loi sur les Indiens comme un « regulatory regime ». Elle emploie
I’expression « regulation of native identity » afin de décrire comment la Loi s’est imposée comme
une nouvelle fagon de manipuler et de concevoir les identités autochtones.
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politiques et des lois, qui est Autochtone et, ainsi, de limiter 1’accés aux droits
ancestraux et aux ressources qui leur sont réservées. L’idée de réguler I’identité
autochtone part donc d’un constat essentiel : les premiers peuples sont des citoyens
particuliers qui ne jouissent pas des mémes droits que 1’ensemble de la population
canadienne®'. Au Canada, malgré certains progrés effectués au cours des derniéres
décennies, les politiques gouvernementales canadiennes témoignent d’une volonté
de I’Ftat de demeurer le « principal maitre d’oeuvre de I’avenir des peuples

autochtones » (Salée, 2005).

Le contrdle de I’identité autochtone au Canada est fondé sur un systéme de
classification raciale permettant 3 I’Etat de définir qui est Indien. Ce systéme
classificatoire, comme 1’a remarqué Lawrence (2003), a supplanté les fagons
« traditionnelles » de concevoir les identités autochtones en relation avec les
communautés et les territoires. Goulet (2004: 111-112) explique comment les
« Européens introduisirent en Amérique un nouveau vocabulaire pour décrire les
populations locales ». Il note que graduellement les groupes amérindiens se sont
appropriés les significations de ces nouvelles appellations. Sur le terrain,
Putilisation du terme « Indien », pour exprimer et affirmer son identité témoigne
bien de I’importance du processus colonial dans la négociation des identités

autochtones contemporaines.

Ceci étant dit, une décolonisation progressive (Friedman, 2004; Poirier, 2004), se
traduisant par un fléchissement des politiques de I’Ftat, par une ouverture au
dialogue entre gouvernements et communautés autochtones et par une volonté
grandissante d’autonomie et d’autodétermination, laisse entrevoir une

transformation des identités Autochtones depuis quelques années?”. Ce phénoméne,

21 pour plus d’information au sujet des droits ancestraux et de la Loi sur les Indiens, consulter
Renée Dupuis, Le statut juridique des Autochtones dans le droit canadien, Scarborough,
Ont., Carswell, 1999 et] James S. Frideres & René R. Gadacz, Aboriginal Peoples in Canada:
Contemporary Conflicts, sixth Ed. Toronto, Prentice Hall, 2001.

Au Queébec, ’exemple des Cris de la baie James est particuliérement parlant. La constitution
d’organisations politiques et de nouvelles solidarités a engendré un nouveau sentiment
d’appartenance. La mobilisation des Cris de la baie James a généré ce que Rousseau (2001 :77)
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que Friedman appelle « indigénisation » (2004 : 32), est intimement lié a
I’émergence de I’affirmation des Métis dans ’est du Canada. Nous ne pouvons
donc entrevoir la question des Métis du Québec en faisant I’économie de ce
contexte plus général d’affirmation, de création de nouvelles solidarités et de
redéfinition des frontiéres identitaires autochtones. En d’autres mots, I’imposition
de la catégorie raciale de I’Indien est fondamentale dans la négociation de I’identité
des Meétis. Cependant, il est possible d’observer, depuis quelques années, une

redéfinition des fronti¢res de 1’indianité dans laquelle s’inscrit I’identité des Métis.

4.3.1 La catégorie raciale de ’Indien.

L’idée que I’héritage biologique des groupements humains peut servir a expliquer
les écarts sociaux et les différences culturelles est née du 19 et 20i¢me siécle avec le
racisme scientifique, les théories évolutionnistes et la hiérarchisation des groupes
culturels (Bouchard, 1986; Hamill, 2006; Telles, 2004; Vincent, 1986). Depuis, ces
conceptions ont souvent été utilisées afin de justifier les inégalités sociales et les
opinions politiques des groupes dominants (Hamill, 2006); partfculiérement chez
les puissances coloniales. Le « blood quantum » est une unité de mesure qui se
référe au nombre approximatif d’ancétres d’un groupe racial défini que compte un
individu (Garroutte, 2003). Il détermine I’apparentement au groupe en question. Le
« blood quantum » sert de fondement a la Loi sur les Indiens. Depuis 1869, il est
utilisé par I’Etat canadien (Dickason, 1992 : 251) afin de mesurer I’ indianité et sert
a I’attribution du statut légal d’Indien. De ce fait, pour étre considéré comme Indien

au Canada, il faut avoir au moins un quart de « sang indien ».

Les catégories raciales” imposées par I’Etat et par la société dominante ont un

impact sur la fagon dont les minorités congoivent leur identité et leur appartenance

appelle une « cri-icité ». Ainsi, les Cris sont devenus des « acteurs i géométrie variable »,
redéfinissant leur identité en fonction du contexte. De nombreux autres exemples sont disponibles
de la Guyane francaise (Chalifoux, 1992) a I’ Australie (Poirier, 2000), en passant par I’ Amazonie et
le cercle polaire.

23 A propos du concept de race, nous partageons le point de vue de Telles (2004 :70) qui s’appuie
sur I'idée de Stuart Hall du « floating signifier ». Ainsi, nous croyons que les races ne sont pas
fixées et sont sujettes 4 changement en fonction des différentes cultures et des différentes époques.
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(Telles, 2004). La « formation raciale » (racial formation) (Garroutte, 2001) peut
étre définie comme étant un processus par lequel les individus sont divisés, par des
régles historiques changeantes, en des catégories raciales qui se différencient du
groupe ecthnique, une classification qui tient compte des particularités
socioculturelles plutdt que de se baser sur des généralités établies a partir de
présupposés biologiques (Guillaumin, 1992: 13-14). Conséquemment, les
catégories raciales sont moins précises et donc plus englobantes que le groupe
ethnique. Les Amérindiens du Canada différent des autres groupes raciaux du
XXI®™ sigcle en ce que c’est I’Etat, par les lois qu’il crée, qui contrlle cette
catégorie raciale (Garroutte, 2001). Cette mainmise de 1’Etat participe a

I’imagination d’archétypes qui stigmatisent les populations autochtones.

C’est & partir d’une dialectique, basée sur les similarités et les différences qui
existent entre Eurocanadiens et Autochtones, que s’est développée une rhétorique
coloniale qui a permis de justifier I’imposition de normes légales aux Autochtones
(Macklem, 1993). La construction du systéme légal canadien en cette matiére se
fait en référence a un autrequ’est I'Indien. Si cet autre se distingue
fondamentalement d’un point de vue culturel, pour 1’Etat canadien c’est davantage
la biologie qui détermine cette différence. L’Etat canadien met ainsi de 1’avant ce
qu’il définit comme étant I’indianité. Ce concept générique fait ombrage a la
diversité culturelle qui caractérise le peuplement amérindien du pays. Ceci étant dit,

I’indianité est devenu un important marqueur de I’identité amérindienne®*.

Les conceptions biologiques imposées par le statut indien ont été récupérées par les
Autochtones a travers la négociation de leur identité (Garroutte, 2001 et 2003;
Hamill, 2006; Lawrence, 2001; Weaver, 1985). Cet aspect peut étre attribué a une
des facettes de I’identité que Weaver (2001) appelle « external identification ».

Le sens qu’on leur donne varie dans le temps et dans I’espace. Ainsi, la fagon de définir un groupe
rac1al donné est contextuel et est régi par des régles historiques qui sont appelées a changer.

24 A ce sujet, consulter Bonita Lawrence “Gender, Race, and the Regulation of Native Identity in
Canada and United States : An Overview”, Hypatia, spring, 2003, 18, 2: 2-31.
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Ainsi, I’imposition externe d’une définition de 1’ « indianité » peut devenir un
marqueur identitaire. Le langage légal et les fondements biologiques peuvent
apparaitre comme des repéres. 1ls sont récupérés afin de négocier et d’exprimer son
indianité. En Abitibi, la métaphore du sang est au cceur du discours de nos
informateurs. Elle est I’exemple le plus frappant de la place que tient
I’essentialisation (Friedman, 2004: 8) de I'indianit¢ dans la négociation de
I’identité des Métis. Ainsi, la pureté¢ du sang est un élément crucial de I’identité
amérindienne, comme 1’expression « full blood Indian », ou «Indien pur » en
francais, en témoigne bien. Inversement, les enfants issus d’unions mixtes sont
percus comme des « half breed », des « demi-Indiens ». Dans cette logique, les
intermariages donnent naissance a des individus dont I’indianité, malgré le fait

qu’elle demeure négociable, est néanmoins contestable.

4.3.2 « Fréres de sang ».

Utilis¢ dans des contextes de négociation identitaire, le « sang» revét une
signification symbolique que Hamill (2006) appelle le « symbolic weight ». Il s’agit
donc, en parlant de sang, d’'une métaphore utilisée afin de parler de I’apparentement
d’un individu avec des parents d’un groupe racial défini. Si le concept de pureté du
sang peut €tre a la base de divisions au sein des communautés et peut étre
responsable de I’exclusion d’individus, il peut également étre générateur de
cohésion entre les membres du groupe qui pensent partager un héritage biologique
(Hamill, 2006). Les Indiens, dans cette logique, sont un groupe dont les différences
internes sont négligeables face aux Blancs. Bref, ils constituent une catégorie

héritée du colonialisme qui se définit par opposition.

La signification que revét le sang est négociable. Elle est utilisée a travers les
interactions sociales afin de créer I’indianité. Tout un langage est associé a cette
conception. Hamill (2006), dans ses travaux chez les Amérindiens des Etats—Ums, a
rapporté 1’emploi des termes « full blood » pour signifier que les deux parents de
Pindividu sont Indiens, « half blood » quand un des parents est Indien. Un langage
semblable peut étre observé en Abitibi. La symbolique qui s’y rattache est au ceeur
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de la fagon de concevoir son identité et les formes qu’elle prend sont diverses. Dans
certains cas, on se référe directement a la métaphore du sang pour exprimer son
identité ou pour parler de celle des autres, comme dans les exemples donnés par
Hamill (/bid.). La méme logique prend parfois une autre forme. L’utilisation du
langage légal dans le discours laisse transparaitre I’incorporation de la catégorie

raciale dans la négociation de I’identité de nos informateurs.

4.4 LOI, CATEGORIES RACIALES ET IDENTITES AUTOCHTONES

La Loi sur les Indiens du Canada, en imposant le statut indien, participe au
maintien d’une dichotomie Indien/Blanc. Ce que Simard (2003 : 44) a appelé la
« matrice des jumeaux »*° - phénoméne étant a la base de la création de ces
archétypes - participe a la négociation de I’identité des Amérindiens en exergant
une influence déterminante sur la fagon de concevoir I’indianité, tant chez les
Autochtones que chez les allochtones. Cette maniére de comprendre 1’indianité, de
laquelle il est ardu de se défaire dans I’exercice de la négociation de I’identité
amérindienne, est fondée sur une opposition Indien/Blanc. Pour les Métis, la
persistance de ces catégories raciales est au centre du phénoméne d’exclusion dont
ils souffrent. Tant au niveau juridique qu’au niveau social, ces catégories ne
laissent pas de place & I’expression de I’identité des Métis. Conceptuellement, les
Métis s’insérent donc dans une « catégorie résiduelle » (Sawchuk, 2000) qui ne
constitue pas une catégorie en soi, mais un sous-ensemble qui prend naissance a la

jonction des archétypes du Blanc et de I’Indien.

L’espace identitaire et 1égal dans lequel s’insérent les Métis est une véritable « zone

grise ». Ce flou caractérisant la situation des Métis est le résultat de deux

5 La « matrice des jumeaux » est en fait ce que Simard (2003: 44-45) définit comme étant Ia «
structure de représentation imaginaire du genre de rapports que ’expérience de la modernité tisse
entre les humains et Phistoire, la nature, les autres et le soi». Elle est le produit historique des
« interactions sociales inégales » entre Autochtones et occidentaux, ce qui a conduit & I’apparition

du couple Indien/Blanc. Bref, elle a structuré ce qui a défini les Amérindiens comme 1’« envers du
Blanc ».
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phénoménes en interaction : la confusion entourant les définitions relatives aux
Autochtones, qu’elles soient légales, politiques, sociales ou culturelles, et le

phénoméne de mobilité ethnique et d’auto-identification.

4.4.1 Définitions floues et identités mouvantes.

Sur le terrain, le terme Métis renvoie a plusieurs significations et a plusieurs
situations. L’ambiguité qui caractérise I’identification des groupes raciaux ou
ethniques peut découler des différents systémes de classification qui sont utilisés
pour les définir (Telles, 2004). Chez les Amérindiens, ces différents systémes de
classification sont représentés par différents niveaux d’identification. Par exemple,
pour un méme individuy, il est possible de s’identifier, du général au particulier,
comme Autochtone — groupe qui inclut a la fois les Amérindiens et les Inuit — ou
comme Indien, ou encore Algonquin. On peut méme encore préciser son

appartenance en se référant a la communauté ou a la bande a laguelle on s’identifie.

La situation des Métis au Québec doit étre comprise dans ce contexte. Ainsi, la
multiplicité des vocables disponibles afin d’exprimer son identité¢ peut parfois
générer de la confusion. A notre avis, trois facteurs sont a I’origine de cette
ambiguité chez les Métis: le concept d’auto-identification, les multiples définitions
associées au terme de Métis et le fait que parfois le terme se rapporte a une autre
identité qu’il vient préciser. Guimond (2003: 42) a identifié trois concepts a la base
des définitions des populations autochtones. Il note qu’« Ensemble, les concepts
d’origine autochtone, d’identité autochtone et de statut légal d’Indien définissent
sept sous-ensembles [...]» dans lesquels peuvent s’insérer les individus
s’identifiant comme Autochtone. Les sous-ensembles nous intéressant plus
particuliérement sont ceux formés par 1’origine autochtone et 1’identité autochtone,
par le statut 1égal et par 1’identité autochtone. Pour beaucoup de nos informateurs,
le statut est fondamental dans l’afﬁrmat_ion de leur identité, alors que pour d’autres,
il suffit d’avoir des origines autochtones pour s’identifier comme tel. Suivant ce
que Guimond soutient (Ibid.), « Les ‘frontiéres autochtones’ ne sont donc pas

clairement établies actuellement ». Le phénoméne de « mobilité ethnique »
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explique en grande partic I’éclatement des frontiéres des Meétis auquel nous

assistons depuis les trente dernieres années.

Nous pourrions définir la mobilité ethniqgue comme étant un phénoméne de
changement d’appartenance ethnique. Nagel (1995) a document¢ ce phénomene
aux Etats-Unis qu’il nomme « ethnic switching» et qu’il définit comme un
changement d’appartenance ethnique d’un individu 4 un moment ou I’autre de sa
vie. Guimond (2003) approfondit cette idée et propose deux types de mobilité

ethnique. La mobilité ethnique intergénérationnelle se rapporte 4 la famille.

En créant de ‘nouveaux types d’Autochtones’, ce type de mobilité
exacerbe I’imprécision des ‘frontiéres ethniques’ [...]. Les Métis, le
deuxiéme groupe autochtone le plus important en termes d’effectif,
sont le produit de ce type particulier de mobilité¢ ethnique. »
(Guimond, 2003 : 47)

1l s’agit ici de ce que nous identifions comme étant le premier type de mobilité
ethnique a la base de I’émergence des Métis. Ce que Guimond (Ibid.) qualifie de
« nouveaux types d’Autochtones » est le résultat direct des unions mixtes entre
Eurocanadiens et Amérindiens. Les intermariages géncrent un nouveau type
d’identification. L’autre type de changement d’appartenance ethnique identifié¢ par
Guimond est la mobilité ethnique intragénérationnelle. Ce type de « transfert
ethnique » se produit lorsqu’un individu, pour diverses raisons, change

d’appartenance au cours de sa vie.

En Abitibi, les deux phénoménes sont responsables de la présence d’individus
s’identifiant comme Métis. De ces deux phénomeénes de mobilité ne découlent
cependant pas les mémes types d’identité métisse. Pour ceux que I’on nomme les
« vrais Métis », ¢’est plutét le premier type de mobilité qui pourrait expliquer leur
appartenance. Il ne s’agit pas ici de changer d’appartenance ethnique, mais plut6t

d’une fagon de préciser sa situation sociale (celle de ’exclusion) et culturelle (celle
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de la rupture avec I’indianité). D’autre part, quelques rares informateurs®® se

rapportent au deuxiéme type de mobilité identifié par Guimond (2003), c’est-a-dire
une mobilité intragénérationnelle. Ayant récemment découvert qu’ils avaient des
origines amérindiennes, ces « nouveaux Métis » se sont mis a s’identifier comme

Métis, sans qu’aucun des deux parents ne se soit jamais identifié comme tel.

Encore une fois, peu importe le type de mobilité ethnique ou le niveau
d’identification auquel on se référe quand on utilise le vocable de Métis, la loi du
sang, une logique qui découle de I’imposition de catégories raciales, est a la base de

la négociation de I’identité des Métis.

4.4.2 Les « purs » et les autres : retour sur la logique du sang.

Traditionnellement, tout porte a croire que la logique raciale n’était pas présente
chez les groupes amérindiens. Comme I’ont démontré Mailhot, Simard et Vincent
(1980) chez les populations autochtones de la Cote-Nord du St-Laurent du 17° et
18° siécle, I’identification des groupes amérindiens répondait a une différenciation
envers ’autre qui se fondait sur des caractéristiques socioculturelles comme la
langue, les habitudes alimentaires, les fagons de faire ou encore I’occupation du
territoire. La logique raciale utilisée par 1’Etat afin de contréler I’indianité
(Lawrence, 2001) fait fi de ces particularités autrefois déterminantes dans la fagon
dont les Amérindiens exprimaient leur identité. Aujourd’hui, cette logique hérntée
du colonialisme est récupérée par les Autochtones afin de s’affirmer. La loi du sang
est déterminante dans le fagonnement des identités amérindiennes et,

conséquemment, dans la fagon d’exprimer ces identités.

Comme le souligne Hamill (2006 : 91), lorsque les Amérindiens évoquent la pureté

du sang, ils utilisent une métaphore qui permet de concevoir les limites

26 Nous avons rencontré quatre individus qui pourraient étre associés a la catégorie des « nouveaux
Meétis ». Bien que nous n’ayons pas approfondi nos investigations a ce sujet sur le terrain, tout porte
a croire que les individus correspondant a cette catégorie au Québec sont assez nombreux. Le
« membership » grandissant de certaines organisations témoigne de la croissance de ce phénomeéne
d’identification.
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constitutives des groupes en question. En ce sens, le sang est utilisé pour exprimer
son ascendance, ou plus précisément pour imager les liens généalogiques que ’on a
avec des parents appartenant a une catégorie raciale définie. Cette logique méne la
majorité de nos informateurs 3 utiliser la notion de pureté pour parler d’identité.
Beaucoup adhérent a ce raisonnement qui semble faire du Métis un « sang-mélé ».
Cela témoigne bien de I’incorporation de la Loi sur les Indiens, ou plut6t de ses
fondements biologiques, dans la fagon de concevoir I’identité amérindienne chez

les individus rencontrés en Abitibi.

Une informatrice a été trés €loquente a cet effet. En discutant de ses origines
amérindiennes, celle-ci nous a alors dit : « Mon pére est Blanc, ma meére est pure
[Indienne] » (Sophie, Val-d’Or, aoiit 2005). Cette fagon de s’exprimer est courante
sur le terrain. Un Indien « 6.1 », c’est un Indien « pur ». Et cette logique peut aller
encore plus loin. Cette méme informatrice interrogée sur ce qu’est un Métis nous
faisait part de son point de vue. Nous lui avons demandé, a titre d’exemple, si les
enfants d’un Algonquin et d’une Crie sont Métis. Cette derniére nous a alors
répondu avec un ton qui suggérait 1’évidence : « Ben non! C’est pur! » Les Indiens
ont du « sang indien » et les Blancs ont du « sang blanc ». Un Indien qui a des
enfants avec une Indienne, ¢a demeure « pur », peu importe les origines culturelles

des deux Indiens en question. Il n’y a pas de mélange.

Cette fagon de concevoir les choses, malgré le fait qu’elle constitue une trés forte
tendance sur le terrain, n’est pas partagée par tous. Une autre informatrice nous a
dit qu’elle était « doublement métisse ». Ses grands-parents maternels étant Cri et
Algonquin et son pére étant Blanc, cela faisait d’elle une Métisse Algo-Crie. En
discutant avec cette informatrice, nous avons pu comprendre qu’étre Métis, ce n’est
pas uniquement avoir 1’un ou ’autre des parents qui soit Blanc. Cette informatrice
qui semble avoir beaucoup réfléchi sur son identité est cependant la seule a avoir

manifesté ce genre de raisonnement.
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Le langage de la Loi sur les Indiens semble avoir pénétré les mentalités locales. Les
discours de nos informateurs en témoignent bien. Bousquet a noté que « Les signes
de la reconnaissance de 1’identité algonquine ont changé » (Bousquet, 2005b :14).
Selon elle, les jeunes Algonquins « ont assimilé les catégorisations issues de la Loi
sur les Indiens pour se définir les uns par rapport aux autres, ainsi que pour se
démarquer de la population allochtone» (/bid.). L’utilisation des termes « 6.2 » et
« C-31 » sont presque devenus des synonymes de Métis en Abitibi. Ils témoignent
de I’importance des fondements de la Loi dans la négociation de I’identité
amérindienne et de [I’identité alternative qu’elle constitue: une identité
amérindienne contestable & cause du métissage, mais négociée parce que 1’on est

tout de méme Amérindien : le statut le prouve bien!

4.4.3 Le langage de I’identité métisse.

Le statut indien et les termes légaux qui en découlent semblent avoir stigmatisé les
mentalités a tel point que les aspects socioculturels de I’identité des individus ont
parfois de la difficulté a se faire une place a travers tout ce jargon légal. Dans
certains cas, on est presque tenté de penser que 1’identité autochtone se limite a
quelques considérations légales. Ce langage n’est toutefois pas employé par tous
nos informateurs. Il est surtout utilisé par les individus s’identifiant comme Métis et
possédant le statut indien. Les Métis qui ne sont pas statués n’utilisent pas les
termes légaux de la Loi sur les Indiens pour exprimer leur identité. Deux de ces
individus sur les trois que nous avons rencontrés étaient membres d’une
organisation politique représentant les Métis. Ceux-ci s’affirment tant6t comme
Métis, tant6t comme Autochtone, sans discernement apparent. D’autre part, ces
individus connaissaient trés peu la Loi sur les Indiens et ’amendement C-31.
Certains d’entre eux, qui sont trés impliqués dans une organisation représentant les
Meétis (sujet du chapitre 4) sont parfaitement conscients des enjeux soulevés par
larticle 35 de I’acte constitutionnel et par le jugement Powley (R. c. Powley,
[2003] 2 R.CS. 207).
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Ces deux situations légales correspondent 4 deux fagons de concevoir et a deux
maniéres d’exprimer I’identité métisse. Méme si les modes d’expression et les
formes de ces identités métisses sont complétement différentes. Ces deux identités
émanent toutefois d’une sous catégorie découlant de la Loi sur les Indiens et des
catégories raciales qu’elle impose. L’ « entre deux » constituant la « zone grise »
dans laquelle se retrouvent les Métis est causé par les conceptions légales (le statut)
et par les précongus d’ordre biologique qui le fondent (blood quantum).
L’appropriation de ces conceptions liées au systéme de classification raciale,
fondements étant 4 la base de 1’exclusion de ces individus, ont pour effet de créer
une nouvelle catégorie qui se situe au chevauchement des catégories du Blanc et de
I’Indien. Ce sous-ensemble est un espace au sein duquel il est possible de se
reconnaitre, de s’identifier, de se négocier une identité. Un espace n’étant pas congu
de la méme fagon par tous nos informateurs, les frontiéres le caractérisant variant

d’une catégorie de Métis a 1’autre.

4.4.4 Les « vrais » et les « nouveaux » Métis : la frontiére mouvante de 1’indianité.

L’utilisation des termes de « nouveaux » et « vrais» Métis sur le terrain est
révélatrice des différents usages et des conceptions étant liées au terme Métis. Les
« vrais » Métis sont des individus qui, pour la trés forte majorité d’entre eux,
détiennent le statut indien. L’emploi du terme Métis pour cette catégorie
d’individus est ponctuel. Ils utilisent une terminologie variée pour affirmer et
exprimer leur identité, alternant entre des termes légaux (C-31 et 6.2), leur nation
d’appartenance (Cri et Algonquin) et d’autres termes plus génériques (Autochtone,
Indien, Amérindien et Métis). Pour leur part, les « nouveaux » Métis s’identifient
comme étant Métis et/ou Autochtones®’ depuis peu, deux termes génériques utilisés
en alternance. Ils n’ont aucune reconnaissance légale de leurs origines autochtones.

Ces origines, dans les quatre cas que nous avons rencontrés, sont méconnues".

27 L& terme générique, un mot d’usage courant, Autochtone désigne tous les peuples autochtones au
Canada, quelle que soit leur origine ou leur identité. Rappelons que, selon la Constitution
canadienne de 1982, le mot fait référence a la fois aux Indiens, aux Métis et aux Inuit.

Dans tous les cas que nous avons rencontrés, les « nouveaux Métis » savent qu’ils ont des
ancétres autochtones, mais ont de la peine a nous informer sur le nombre de générations qui les
séparent de leurs parents amérindiens ou encore, ils ne peuvent spécifier la nation de laquelle ils
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Si, pour beaucoup d’ Autochtones de la région, les « nouveaux » Métis sont aussi de
« faux » Métis, tous ne semblent toutefois pas partager 1’idée qu’il faut étre inscrit
pour €tre un vrai Métis. Pour de rares informateurs, le terme de Métis est
intimement li€ 4 celui d’Indien sans statut. Ces personnes ne détiennent pas le statut
indien, mais I’un des deux parents (un 6.2) est Indien selon la loi. Cette catégorie de
Métis aspire & une reconnaissance de son identité. Deux d’entre eux, membres
d’une organisation représentant les Métis, réclament sensiblement les mémes
priviléges que ceux auxquels ont droit les Indiens statués® mettant particuliérement
I’emphase sur les droits de chasse et de péche. Pour tous ces individus, les « vrais »
comme les « nouveaux », les « statué€s » comme les « non statués », membres d’une
organisation ou non, un élément est récurrent dans ’expression de leur identité : la
force symbolique du sang amérindien, ou plus précisément, I’adéquation entre sang

et indianité, entre ancestralité et identité.

Socialement, du moins auprés de beaucoup de nos informateurs (des Métis qui sont
inscrits), les « nouveaux Métis » ne sont pas véritablement reconnus comme étant
Autochtones ou Métis. IIs ne sont pas de « vrais » Meétis. Il ne semble toutefois pas
nécessaire d’avoir le statut Indien pour étre reconnu comme Métis selon nos
informateurs. Nous croyons que les « nouveaux Meétis » ne sont pas considérés
comme ¢tant Autochtones parce que leur identification est trés récente et que I’on

ne connait pas les familles dont ils sont issus comme étant historiquement

autochtones.

A cet effet, les membres d’une organisation de la région, I’ Association des peuples
autochtones de Val-d’Or, représentent une autre facon de définir les Métis et de
dresser la frontiére de I’indianité. Ces individus s’inscrivent dans la catégorie des

« vrais» Meétis, parce qu’ils s’identifient et sont reconnus comme tels par de

proviennent. Seulement I'un d’entre eux semblait connaitre un peu plus ses origines, ayant des
ancétres algonquins.

Nous reviendrons sur ce point dans la section sur les enjeux du mouvement dans le chapitre
suivant (4).
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nombreux Métis et Indiens statués, mais ne sont pas inscrits sur le registre des
Indiens. Ces « vrais » Métis constituent un groupe particulier. Ils repoussent un
peu plus loin la frontiére de 1’identité métisse, mais ont une conception bien arrétée
de celle-ci. En d’autres mots, la limite de la reconnaissance, bien, qu’elle ne s’arréte
pas a celle du statut Indien, est, chez ces individus, et ce contrairement aux

« nouveaux M¢étis », clairement définie.

Dans le cas des « vrais Métis », le langage utilisé découle directement de la Loi sur
les Indiens. L’identité métisse est pour ces individus une facette d’une identité
amérindienne négociée. Pour les « nouveaux Métis », la facon d’exprimer son
identit¢ passe davantage par une incorporation et une remise en question des
catégories raciales qui découlent de la Loi. Ainsi, la loi du sang demeure
importante, mais elle semble davantage métaphorique. Les « nouveaux Meétis » se
préoccupent peu de la distance génétique qui les sépare de leur souche
amérindienne. On est Métis a condition qu’on ait une « quantité minimum » de
sang amérindien. Les Métis, dans la logique des catégories raciales, constituent en
quelque sorte des « demi-Indiens ». Ils sont a la frontiére de I’ « indianité », une
frontiére variant en fonction de la fagon de définir ce qu’est un Métis. Cette

frontiére qui sépare le Blanc de 1’Indien est floue, mouvante.

4.5 CONCLUSION

La Loi sur les Indiens, qui avait jadis comme objectif avoué la réduction *® des

Autochtones, pour employer un terme cher a Jean-Jacques Simard (2003), participe

30Jean-Jacques Simard utilise la notion de réduction afin de décrire le processus historique auquel.
ont été confrontés les Autochtones. « L’idéologie de la réduction, la clé de leur condition sociale
dans les mentalités, tient en deux mots le Blanc/l’Autochione, deux mots congus comme deux
archétypes culturels mutuellement opposés, deux grandes figures formant chacune le reflet en creux,
le négatif, de I'autre » (Simard, 2003 : 23). La réduction, qu’elle se situe au niveau géographique,
économique, politique ou juridique, a pour objectif d’emmurer les Autochtones, « (pratiquement et
intellectuellement ), dans un univers clos et simplifié, hors de I’espace-temps ou se déploiera la
société ouverte et complexe a laquelle ils appartiendront, bon gré mal gré » (Ibid. : 27 ). Bref, la
réduction, faisant intimement partie de la colonisation, est le processus par lequel les empires
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a I’essentialisation de 1’altérité autochtone. En Abitibi, I’expression de I’identité des
Meétis témoigne de ’impact qu’a cette législation sur la fagon de concevoir
Pindianité et sur I’importance que prennent les catégories raciales sur lesquelles
elle est construite. Cet outil que I’Etat s’est donné afin d’ériger I’ Autochtone en
« marge » (Vincent, 1986) génére 1’exclusion des Métis. Les Autochtones de la
région ne semblent pas avoir attendu I’Etat canadien pour remettre en question les
catégories qu’il imposait jusqu’a présent. L’expression de 1’identité des Métis en
est un bon exemple. Elle est I’expression de 1’incorporation et de la réinterprétation
des fondements de la Loi. Les Métis ouvrent donc une bréche entre la « marge » et
le «centre » (Vincent, 1986). Malgré la rigidité de la Loi, les frontiéres se
morcellent et une autre catégorie d’ Autochtones se manifeste. Une catégorie qui se
présente 1a ou, selon la logique de la Loi, devrait plut6t se dresser la frontiére entre
le Blanc et de I’Indien. Mais la catégorie des Métis n’en est pas vraiment une. Pour
les « vrais Meétis », le terme est davantage une épithéte qui vient préciser la
situation sociale particuli¢re des gens auxquels il se rapporte. Pour les « nouveaux
MEétis » rencontrés, cette catégorie regroupe au contraire un type d’Autochtones

spécifique et distinct, bien que mal défini.

Les éléments légaux que nous avons abordés dans ce chapitre mettent en
perspective un élément qui participe & la complexité du phénoméne d’auto-
identification des Meétis : le politique. Dans les années 1970, la marginalisation de
cette catégorie d’individus a conduit 4 I’émergence d’une mobilisation qui constitue
le creuset de I’affirmation des Métis. Comme nous le verrons dans le chapitre
suivant, cette mobilisation a engendré un « espace politique » (Bellier & Legros,

2001 : 1) qui est devenu un espace identitaire.

frangais, puis britannique, ont graduellement conquis, appauvri et diminué les « frontiéres »
autochtones, autant dans leurs dimensions territoriales, politiques que symboliques.
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Chapitre 5. Mobilisation et émergence des Métis en Abitibi: enjeux et
fractionnements du mouvement.

Pour faire face aux politiques d’assimilation et de développement industriel qui les
menacent, de nombreux peuples autochtones se sont dotés de nouvelles organisations
politiques, se sont refagonnés des identités, ethniques ou panethniques, se sont
redécoupés des territoires, dont certains transnationaux.

Morin & Saladin d’ Anglure, 1995

Né preés de Belleterre au Témiscamingue, Robert est un Métis dans la soixantaine.
D’abord trappeur, biicheron puis prospecteur, il a voué une grande partie de sa vie a
la cause des Métis et des Indiens sans statut du Queébec. Il a travaillé pendant plus
de vingt ans pour I’Alliance laurentienne des Métis et Indiens sans statut du
Québec (ALMISSQ), une organisation dont il a été membre dés ses tous débuts. En
plus d’ceuvrer pour différents organismes autochtones, il a participé a la
Commission de Révision constitutionnelle des Métis et Indiens sans statut du
Canada. Robert est toujours actif dans le milieu autochtone. Il continue de
consacrer beaucoup de son temps a la cause des Métis. Aujourd’hui, il vit a Val-
d’Or, ou il travaille pour 1’Association des peuples autochtones, un regroupement

créé au début des années 1990 par d’anciens membres de I’Alliance autochtone du
Quebec (AAQ).

L’expérience de Robert en matiére de politique autochtone est impressionnante. Il
connait bien le mouvement des Métis, tant au Québec que dans le reste du Canada.
Son témoignage est inestimable. Il apporte plusieurs précisions a propos de
I’évolution du mouvement dans la région. Robert a également su nous éclairer sur
la fagon dont le terme Métis s’était popularisé depuis les années 1970, au Québec et
en Abitibi. Ainsi, tout porte a croire, selon cet informateur, que I’impact de la
mobilisation sur ’ambiguité et la confusion autour des Métis a été déterminant.
Robert nous a clairement expliqué que, depuis quelques années, les politiques de
I’AAQ avaient miné la crédibilité du mouvement et que le vocable avait peu a peu

perdu du sens au Québec.
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L’AAQ était au départ un regroupement politique et culturel en méme

temps, mais & mesure qu’elle a évolué, son sens...On a perdu le

contrdle [...] A mesure que les politiques ont évolué, la définition de

Méitis a perdu son sens [...] Si c’était resté comme au début de I"”AAQ,

je pense que I’on aurait eu un bon regroupement d’une nation métisse

au Québec, parce que ce serait resté clair et net métis, de deuxiéme ou

troisiéme génération, pas plus. Mais avec tous ceux qui sont rentrés et

qui voulaient obtenir des droits, ce sont eux qui ont compliqué les

choses (Robert, Val-d’Or, juillet 2005).
Les propos de Robert nous éclairent sur deux éléments fondamentaux de la question
des Métis au Québec : les divisions politiques au sein du mouvement et leurs
conséquences sur les frontiéres de I’identité métisse. Les différentes fagons de
concevoir ce qu’est un Métis a travers les régles d’adhésion de I’AAQ ont engendré
des tensions et des désaccords perceptibles 4 travers le fractionnement de
organisation au début des années 1990. Aujourd’hui, il n’y a toujours pas
unanimité au sein du mouvement. Il existe un désaccord entre les deux

organisations présentes en Abitibi sur la fagon de définir qui sont les Métis.

Plusieurs €léments se dégagent du discours de ce militant de longue date. I1 nous
pousse a nous interroger sur P’influence des politiques des organisations sur la
fagcon dont on définit le terme Meétis et, de ce fait, sur les impacts de la mobilisation
sur la négociation de I’identité des gens adhérant au mouvement. Pour bien
comprendre ce que Robert souléve, il importe de s’attarder aux discours des
diverses clientéles que représentent les regroupements, aux politiques d’adhésion
des organisations et aux stratégies utilisées par ces derniéres afin d’atteindre les
objectifs qu’elles se sont fixés. Considérer ces différents éléments permettra de
dégager un aspect fondamental du mouvement métis : les enjeux qui se cachent
derriére le militantisme et, de ce fait, les motivations entrainant les membres 2

adhérer aux organisations.

Exclusion, mobilisation et affirmation.
L’exclusion d’une partie de la population autochtone du Canada a engendré

I’apparition d’un nouveau groupe: les Métis et Indiens sans statut. Dans les années
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1970, la mobilisation de ces exclus a mené & I’apparition d’un nouveau sentiment
d’appartenance qui, depuis, ne cesse de gagner en importance. Nous assistons, a
cette €poque, 4 la création d’organisations et d’associations politiques les
représentant partout au Québec. Un nouvel acteur politique sur la scéne autochtone
fait ainsi son entrée. Ces structures politiques représentant les exclus de la Loi sur
les Indiens permettent 1’émergence d’une nouvelle identité autochtone, celle des
Meétis. Au Québec, la montée de I’affirmation des Métis s’amorce d’abord en
Abitibi, tremplin du mouvement. Elle s’observe au niveau de la formation
d’organisations, de 1’augmentation du nombre de membres et des sorties publiques

de certains « leaders ».

Ces éléments nous permettent de penser que la montée de 1’affirmation des Métis se
divise en deux vagues successives. Ces deux périodes correspondent a des
évenements politiques importants pour les Métis. Une premiére vague,
indissociable du mouvement des Indiens sans statut, se situe au début des années
1970 et prend fin dans les années 1980, alors que de nombreux Métis et Indiens
sans statut retrouvent leur statut suite 4 I’amendement C-31. Une deuxiéme vague,
au début des années 1990%!, serait, & notre avis, davantage associée a ceux
précédemment qualifiés de « nouveaux Métis ». Cette nouvelle affirmation coincide
avec un réalignement des politiques des organisations ayant lieu 4 la méme époque.
Ce réalignement se produit en réaction a des repositionnements de 1’Etat canadien

en matiére autochtone.

Depuls la fin des années 1990, nous assistons 4 une augmentation des sorties publiques des Métis
au Québec. A titre d’exemples, citons I’intervention de Pierre Montour, alors porte-parole de la
Corporation métisse du Québec, le 6 mars 2003, devant I’assemblée ministérielle 2 Québec. Il
demandait ainsi aux responsables politiques dans le dossier de I’ Approche commune de tenir compte
de la présence des Métis sur le territoire dans le cadre des négociations qui ont lieu entre les Innus et
le gouvernement québécois. La Fondation Equité territoriale, émettait, en juillet 2005, de pareilles
critiques & 1’égard de I’entente avec les Innus. L’organisme soutenait alors qu’il n’était pas
raisonnable de continuer les négociations sans y inclure les Métis. Le 1 mars 2006, le porte parole de
la Communauté métisse du domaine du Roy affirmait devant les médias que les Métis entendaient
aller devant les tribunaux pour faire valoir leurs intéréts si c’était ce que le gouvernement attend.
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L’apparition de ces nouvelles organisations et 1’évolution des politiques de I’Etat en
réponse a leurs pressions ont entrainé une évolution des frontiéres du groupe,
alimentant de cette fagon la confusion résidant autour du terme Métis et I’ambiguité
caractérisant ’identité des individus qui se proclament comme tels. En Abitibi, la
mouvance des frontiéres du groupe est observable a travers le changement du
« membership » de 1’Alliance autochtone du Québec et a travers le fractionnement
de Porganisation. Les deux organisations maintenant présentes en Abitibi
(I’Association des peuples autochtones de Val-d’Or et I’Alliance autochtone du
Québec) ont leur propre fagon de définir ce qu’est un Métis. Elles ont donc des
clientéles spécifiques qui mettent en perspective une distinction entre les « vrais »

et les « nouveaux » Métis.

En plus de créer de la confusion autour du terme Métis, ces regroupements
contribuent a la persistance d’idées fausses concernant le statut indien et les droits
ancestraux et territoriaux s’y rattachant. La facon de concevoir les droits et
priviléges pour lesquels militent les Métis met en perspective 1’enjeu du
mouvement: 1’accés aux ressources. En Abitibi, cet enjeu socioéconomique est
observable a travers le discours des membres, mais également a travers les objectifs
et les actions politiques des organisations. Nous verrons, en derniére analyse, que
I’enjeu du mouvement ainsi que les politiques des organisations s’y rattachant
générent des tensions sociales qui sont perceptibles a travers le discours des
Autochtones de la région a I’endroit de ceux que I’on nomme les « nouveaux

Meétis ».



78

5.1 MOBILISATION ET IDENTITE CHEZ LES METIS DE L’ABITIBI

Dans les années 1970, nous assistons dans plusieurs pays du globe a une montée
des nationalismes autochtones se traduisant par une affirmation politique et par la
création de nouvelles solidarités (Charest & Tanner, 1992; Sahlins, 1999). Ces
nouvelles alliances politiques sont souvent le fruit de revendications particuliéres
visant a3 améliorer la situation socioéconomique ou a faire valoir les droits
ancestraux et territoriaux des groupes en question. Ce phénomeéne qui caractérise la
contemporanéité des peuples du « quart-monde » (Weaver, 1990; Tanner, 1992)

suscite de plus en plus I’intérét des chercheurs.

Participant a ce mouvement que Sahlins (1999) a appelé le «projet créatif
d’indigénisation de la modernité », nous assistons depuis quelques décennies a une
«[...] récupération des discours sur I’ethnicité. Cette réappropriation présente une
multiplicité de stratégies utilisées pour légitimer divers intéréts et actions en milieu
amérindien et inuit » (Gendron & Tremblay, 1982 : 136). La littérature consacrée
aux autochtones offre de nombreux exemples du phénoméne un peu partout, de
I’Australie a I’ Amérique du sud en passant par le cercle polaire (Morin et Saladin

D’ Anglure 1999; Papillon, 1999; Poirier, 2000; Rousseau, 2001).

L’ethnicité doit ici étre comprise comme étant un « processus d’identification
ethnique modulable » (Morin et Saladin D’Anglure, 1995: 38) pouvant servir les
revendications et ainsi devenir un outil politique, un outil du changement social. Elle
peut servir a construire de nouvelles alliances qui transcendent les identités locales
pour devenir des solidarités ethniques, interethniques ou pan-ethniques plus vastes et
plus englobantes. Chez les Amérindiens, on parle souvent de pan-indianisme pour
décrire ce type de phénoméne. « Le pan-indianisme est un point de vue politique qui
prone une unité fondée sur des traits généraux de I’indianité, en dépit de différences
tribales ou ‘nationales’, afin de proposer une solution culturelle et politique valable a
la domination blanche » (Lanoue, 1990 : 122). Ce type d’alliances engendre le

morcellement et ’éclatement des frontiéres « traditionnelles » des groupes..
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Cette facon d’aborder Pinteraction entre les pratiques politiques autochtones et la
culture ne fonctionne pas tout a fait pour les Métis de 1’Abitibi. Dans un premier
temps, il ne nous parait pas possible de concevoir ces derniers comme étant un
groupe ethnique. 11 n’y a pas vraiment de groupe culturellement distinct ou de
cohésion sociale observable en dehors du militantisme des organisations. Toutefois,
comme nous le verrons dans le chapitre suivant, chez les « vrais » Métis de la ville
de Senneterre, il existe une solidarité et un esprit de communauté. D’autre part, il
est envisageable de considérer que les organisations politiques sont en quelque
sorte rassembleuses. Elles permettent la création d’un « espace politique » (Bellier
& Legros 2001 : 3) qui permet de prendre conscience de son identité. Les
regroupements Métis oeuvrant a plusieurs échelles’’, nous serait-il possible
d’envisager qu’ils participent a I’imagination (Anderson, 1996) d’une identité

métisse « & géométrie variable » (Rousseau, 2001)?

Concevoir que les Métis instrumentalisent leur culture a des fins politiques revient
a dire qu’il existe une culture métisse distincte en Abitibi. Or, a notre
connaissance, il n’en est pas question. Nous I’avons dit en premiére analyse et nous
le répétons, le fait métis est davantage une réalité sociale que culturelle. Et c’est de
cette réalité héritée du colonialisme, qui est plutdt le résultat de tensions que celui
d’une cohabitation harmonieuse, que I’identité métisse puise ces racines.
N’empéche que I’identité métisse, méme si elle est imaginée (Anderson, 1996,
Appadurai, 1996), est de plus en plus instrumentalisée afin de mobiliser les
« Meétis » et d’exercer une pression sur les autorités. A travers cette mobilisation, ce
n’est pas tant la culture qui est instrumentalisée que 1’identité qui est essentialisée et
politisée. Les organisations, qui au départ représentaient une classe bien particuliére
de marginaux, sont devenues aujourd’hui les porte-parole d’une catégorie

particulicre d’individus revendiquant la reconnaissance de leurs origines

32 On retrouve des organisations regroupant les Métis a différents niveaux, allant du local jusqu’au
national, niveau auquel si¢ge le congrés des peuples autochtones (CPA). L’AAQ est le meilleur
exemple du découpage de ces structures politiques. Antenne du CPA, cette organisation provinciale
regroupe plusieurs « communautés » locales qui sont rassemblées dans différents bureaux
régionaux.



80

autochtones. Dans le cas des «nouveaux » Meétis, puisqu’ils n’ont aucune
connaissance relative aux cultures autochtones ou a une culture métisse particuliére
et ne connaissent pas trés bien leurs origines, c’est 1’organisation qui confirme

I’identité et lui permet de se réaliser en la politisant.

5.1.1 Mobilisation et politisation de 1’identité chez les Métis de 1’ Abitibi.

La mobilisation a beaucoup été théorisée dans le cadre d’études s’intéressant aux
luttes des classes et au syndicalisme. Certains rapprochements ont également €té
faits entre la lutte des classes et 1’ethnicité (Rousseau, 1978). L’ethnicité, comme
nous 1’avons briévement souligné, n’est pas la meilleure fagon de conceptualiser
I’interaction entre la mobilisation et ’identité des membres des organisations qui se
proclament comme étant Métis. La notion de « mouvement de base » (Maheu,
1983) propose des pistes d’analyse qui nous permettent de mieux saisir les

particularités du phénomene chez les Métis de 1’ Abitibi.

Les mouvements de base sont définis par les « pratiques conflictuelles » a travers
lesquelles ils contestent le monopole de la gestion du social par I’Etat. Ces
mouvements de revendication, comme le note Maheu (1983), évoquent les
revendications syndicales plus traditionnelles. Il s’agit d’actions collectives qui
placent un groupe déterminé en opposition avec le pouvoir étatique. De diverses
natures, les luttes des mouvements de base visent 1’appropriation de ressources
collectives, de droits ou encore d’accés a certains services, a certains pouvoirs. La
mobilisation qui les anime est polarisée par des objectifs idéologiques ou

symboliques. Ces mouvements de base sont des instruments du changement social.

Mais ces conduites collectives [...] n’en demeurent pas moins
fondamentalement politiques et précisément dans la mesure ou c’est
plut6t 1’éclatement recherché des frontiéres mémes du systéme politique

et de ses régles de fonctionnement qui leur confére une telle nature
(Maheu, 1983 :92).

Selon Maheu (1983), ces mouvements d’ « appropriation collective » se

construisent en opposition avec les « politiques autoritaires de gestion du social » de
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’Etat. Cette notion d’appropriation collective se traduit par la « recherche d’un
autocontrle » de certains aspects de la vie du groupe. La « production
d’idéologies » apparait souvent nécessaire a ces solidarités. Elles permettent la
« consolidation d’une identité socioculturelle nouvelle du groupe » et des luttes
qu’il méne. Inversement, nous croyons que I’identité peut étre instrumentalisée afin
de promouvoir les objectifs du groupe. Ainsi, elle peut légitimer les revendications
et devenir un outil au service du changement social, comme I’ont démontré
certaines études sur les groupes autochtones (Morin et Saladin D’ Anglure 1999;
Gendron & Tremblay, 1982; Haley & Wilcoxon, 1997; Papillon, 1999; Poirier,
2000; Rousseau, 2001). Ainsi, nous croyons que les organisations peuvent devenir
des tremplins pour P’affirmation d’individus cherchant a confirmer leurs origines
autochtones. L’étiquette de Métis, dans le contexte politique canadien, peut s’avérer
intéressante pour ces organisations qui cherchent & se faire reconnaitre des droits

particuliers.

Contrairement aux Autochtones plus généralement, tout porte a croire qu’il
n’existait pas, jusqu’a preuve du contraire, d’identité collective métisse distincte en
Abitibi avant I’apparition des organisations politiques. En d’autres mots, &tre Métis
était une réalité individuelle caractérisant les individus issus d’unions mixtes. Les
organisations ont permis de consolider cette identité individuelle. En rassemblant
des personnes partageant une certaine expérience, celle de I’exclusion, ils ont
permis la réalisation d’une identité collective métisse. Ainsi popularisé, le terme
Meétis a été récupéré par diverses catégories de personnes. Mais pourquoi utiliser
une identité qui & prime abord ne semble pas étre trés favorable®>? Pourquoi se

revendique-t-on Métis?

33 o 1s . o, .

On sait bien comment les précongus et les préjugés envers les Autochtones sont tenaces. Si cette
réalité semble assez généralisée au Québec, elle est particuliérement présente en Abitibi. En effet, le
racisme envers les Amérindiens est manifeste. Il prend différentes formes, de la discrimination de
potentiels employeurs a la violence physique en passant par le harcélement.
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5.1.2 Instrumentalisation de I’identité métisse.

Les Premicres Nations ont t6t fait de passer des accords avec les gouvernements en
place afin de garder un accés sur les territoires et de conserver leurs modes de vie.
Aujourd’hui, le statut qui leur est attribué leur confére des droits ancestraux et
territoriaux particuliers. Les droits et priviléges accordés aux Autochtones sont
sujets a toutes sortes d’idées fausses. L’identité autochtone peut également étre
pergue comme pouvant servir a légitimer les revendications. Il peut étre tentant, si
’on adhére aux précongus véhiculés dans la société québécoise, de se servir de la
position dont bénéficient les Autochtones pour faire valoir ses intéréts ou pour
profiter de priviléges. Mais alors pourquoi s’afficher plus spécifiquement comme

étant Métis?

Comme nous 1’avons soulevé dans le chapitre précédent, les Métis représentent une
« zone grise » légale et politique face a la Constitution canadienne. L’identité
métisse dans ’est du Canada n’est pas définie. L’article 35 (2) de la Constitution
établit une certaine reconnaissance des Métis au Canada. Son imprécision est a la
base de I’émergence d’un espace identitaire dans lequel il est facile de s’insérer.
D’autre part, la décision de la Cour supréme du Canada dans I’affaire Powley (R. c.
Powley, [2003] 2 R.C.S. 207) suscite beaucoup d’intérét auprés des organisations et
de leurs membres. Elle établit des critéres permettant la reconnaissance éventuelle
de Métis et crée un sentiment d’urgence auprés des regroupements en les pressant
de faire valoir leurs droits. Il en est d’ailleurs fait mention sur la plupart des sites

Internet de ces derniéres.

En d’autres mots, le statut indéterminé des Métis et le récent jugement de la Cour
supréme sont des facteurs rendant 1’identité métisse accessible et intéressante d’un

point de vue politique®. Puisqu’il n’existe pas de définition officielle de ce qu’est

34Lt: politique, comme le note Breton, se rapporte a « des événements qui ont trait 4 la détermination
et la réalisation d’objectifs publics et/ou a la distribution différentielle, ainsi qu’a I’utilisation du
pouvoir dans le ou les groupes intéressés par ces objectifs.» (1982 : 24). C’est i travers I’ « action
politique » que les individus, groupes et organisations tentent de faire valoir leurs intéréts, leurs
objectifs, leurs idéologies. La mobilisation découle de la volonté commune d’atteindre certains
objectifs politiques et sociaux. Le politique ne se limite pas ici a I’organisation du pouvoir dans
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un Métis, les organisations ont le champ libre et donnent leur propre définition en
établissant leurs critéres d’adhésion. Avant la division du mouvement, il existait un
certain consensus autour de la définition du terme chez les Métis. Des divergences
d’opinion au niveau des politiques de I’organisation la plus importante de la région

ont, dans les années 1980, engendré son fractionnement.

5.3 LE FRACTIONNEMENT DU MOUVEMENT EN ABITIBI

Les années 1960-1970 furent le lieu d’une intense activité sur la scéne politique
autochtone canadienne (Bouchard, Vincent et Mailhot, 1989; Chare;st & Tanner,
1992). On assistait alors & une montée des nationalismes et des militantismes
amérindiens, a D’intensification de la formation d’organisations et d’associations
politiques autochtones et & P’augmentation des revendications territoriales et
identitaires un peu partout au pays. S’étant d’abord amorcé aux Etats-Unis
(Rostkowski, 2001), ce mouvement que les Américains qualifiaient alors de « Red

Power » gagna trés vite le Canada (Charest, 1992).

Trois événements sont a la base de I’émergence de cette montée des nationalismes
autochtones et de ces solidarités amérindiennes au Canada : le Livre Blanc de 1969
(Charest, 1992) qui faisait suite aux commissions d’enquéte des années 1960 sur la
condition amérindienne (1964-1967), le projet hydroélectrique de la Baie James dans
les années 1970 (Simard, 2003) et le rapatriement unilatéral de la Constitution
canadienne en 1982. Un contexte favorable a la mobilisation®® (Labelle & Salée,

1999), conjugué a ces événements politiques qui ont déclenché d