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RESUME

A partir des notions d’événement, d’espace et de représentation, cette thése propose une
étude de la crise d’Oka lors du siége en acte, dans les films documentaires et dans les récits
littéraires autochtones et allochtones. Puisque 1’étude de la crise d’Oka ne peut étre dissociée
de la dynamique conflictuelle qui anime cet événement politique, cette thése examine les
articulations théoriques capables d’inscrire les perspectives autochtones et allochtones dans
leurs contextes spécifiques, mais également de les mettre en relation et de problématiser leurs
points de contact et d’enchevétrement. La scénographie du siége 4 Kanehsatake et a
Kahnawake constitue le point de départ de I’analyse qui relie les trois chapitres. Le si¢ge en
acte est étudié dans un premier chapitre situant le contexte d’émergence de cet événement qui
marque une rupture dans les relations entre les peuples autochtones et les peuples issus de la
colonisation au Canada. Le deuxiéme chapitre étudie le croisement des représentations
médiatiques et des récits cinématographiques & partir de deux films documentaires réalisés a
partir de matériel tourné sur les lieux du siége, soit Okanada : Behind the Lines, des
réalisateurs allochtones Catherine Bainbridge et Albert Nerenberg (1991), et Kanehsatake :
270 Years of Resistance, de la réalisatrice abénaquise Alanis Obomsawin (1993). Le dernier
chapitre examine plus spécifiquement les représentations de 1’événement dans les récits
littéraires autochtones, québécois et canadiens qui furent publiés au cours des deux décennies
suivant la crise d’Oka, notamment dans le recueil Voleurs de cause (1992) du pocte
québécois Yves Boisvert, le récit « Resistance at Oka » (1991) du po¢te mohawk Peter Blue
Cloud, ainsi que dans la piece de thédtre Tales of an Urban Indian (2005) de Darrell Dennis
et le roman Sundogs de Lee Maracle (1992). Cette thése, tout comme 1’événement a partir
duquel elle se construit et qu’elle contribue de ce fait & réactiver, met en présence différentes
dimensions du conflit telles qu’elles sont envisagées & partir de points de vue contrastés, ce
qui permet de cerner 1’événement dans toute son intensité antagoniste.

Mots-clés : crise d’Oka, territoire, conflit, événement politique, film documentaire,
littérature québécoise, littérature canadienne, littérature autochtone.




INTRODUCTION

L’opinion publique a été profondément troublée par les événements survenus dans la région
d’Oka a I’été et a I’automne 1990 : confrontation avec des Amérindiens armés postés derriére
des barricades pendant 78 jours, fermeture du pont Mercier pendant quelque 55 jours,
intervention des Forces armées canadiennes a la demande du gouvernement du Québec,
situation extrémement traumatisante pour les populations locales, et surtout, déces en service

d’un policier de la Sireté du Québec.
Bureau du coroner. 1995. Rapport d'enquéte du coroner Guy Gilbert sur les causes et
circonstances du décés de monsieur Lemay, p. 1.

Problématique

Ainsi qu’il est apparu pendant la crise d’Oka, les débats, les négociations et les
réflexions qui accompagnent les conflits territoriaux au Canada font ressortir avec évidence
la complexité des différends mettant aux prises des peuples amenés a coexister en territoire
partagé au terme d’un long processus de colonisation. Complexes et chargés d’émotivité, les
conflits liés a la question du territoire se trouvent a I’origine de sérieuses confrontations entre
forces policiéres, militants autochtones et population allochtone au cours de I’histoire récente,
que ’on pense aux affrontements ayant eu lieu & Restigouche, au Québec, en 1981, a
Gustafsen Lake, en Colombie-Britannique, en 1995, et a4 Ipperwash, en Ontario, toujours en
1995. Toutefois, la crise d’Oka demeure sans doute le conflit territorial récent qui a le plus
profondément ma;rqué les relations entre les peuples autochtones et allochtones au Québec et
au Canada. A I’été 1990, dans les suites immédiates de 1’échec de ’accord constitutionnel du
lac Meech, ce long siége de 78 jours soutenu par des Mohawks de Kanehsatake et de
Kahnawake face aux effectifs de la Sifireté du Québec et des Forces armées canadiennes
concentre sur lui I’attention médiatique et rend visible une présence autochtone que les
sociétés québécoise et canadienne croyaient pour ainsi dire évanouie. La crise d’Oka remet en
question le statu quo et révelé une conflictualité constitutive des rapports entre les peuples &
Pintérieur de ensemble canadien. De ce fait, elle souléve non seulement des questions
politiques et juridiques, mais s’inscrit aussi dans un contexte culturel élargi qui incite a

prendre pleinement en compte les diverses facons dont I’histoire et les histoires sont



performées, utilisées, mises en scéne et racontées. A partir des notions d’événement, de
rapport & I’espace et de représentation, cette thése examine le siége en acte, sa modélisation
dans les films documentaires et sa représentation dans les récits littéraires autochtones et
allochtones au Québec et au Canada. L’étude de cet événement politique vise a éclairer les
relations complexes et souvent conflictuelles qui rassemblent et opposent les peuples
autochtones et allochtones, tout en faisant ressortir le point de vue des Mohawks et des autres
Premiéres Nations sur la question de la coexistence qui se pose avec acuité a 1’été 1990. Bien
que I’analyse fasse intervenir la question des communautés politiques et culturelles qui
composent actuellement I’ensemble canadien, les particularismes culturels seront examinés
dans leurs dimensions spatiales, sans que 1’espace ne soit limité a la société, a la nation ou a

I"Btat (Wieviorka, 2001).

Les conflits, les débats et les négociations qui entourent les revendications
territoriales des Premiéres Nations au Québec et au Canada ont été théorisés avec pertinence
dans les sphéres de la politique, du droit et de [I’histoire. Pour bien comprendre ce que
signifient les rivalités rattachées a la territorialité, toutefois, il importe d’étudier aussi les
représentations spatiales et imaginaires des identités en conflit. La crise d’Oka, qui découle
d’un projet controversé de développement récréatif et domiciliaire sur des terres que se
disputent la municipalité d’Oka et la communauté mohawk de Kanehsatake, constitue la
scénographie conflictuelle d’identités antagonistes quant & la territorialité et, en ce sens,
gagne & étre envisagée dans sa dimension d’espace mouvant. N’étant pas circonscrit aux
lieux du siége, I’événement, hautement médiatisé, déferle dans ’espace public, ou la
reconfiguration des limites matérielles et symboliques (I’espace du siége et I’espace national)
vient dans un méme mouvement remettre en question les nations québécoise et canadienne,
ainsi que renforcer ’affirmation politique et identitaire des Mohawks et des Premiéres
Nations. Tout en suscitant une forte polarisation des appartenances, la crise d’Oka crée un
domaine partagé ou se déploie le conflit. De ce fait, elle produit une intertextualité rattachée
aux limites-du conflit qui situe les identités antagonistes quant a la territorialité. Une distance
critique de plus de vingt ans permet de mieux analyser de quelle maniere I’événement, qui a

profondément marqué les Premiéres Nations, les Québécois et les Canadiens, a trouvé forme




et a été symbolisé au cinéma et dans la littérature. Loin de prétendre & une compréhension
totalisante de la crise d’Oka, cette these tente d’apporter un nouvel éclairage aux questions
politiques en les examinant & partir des expériences et des imaginaires, qui sont étroitement
liés a la construction du conflit. Cette approche vise & une appréhension a la fois globale et
singuliére du conflit, ainsi qu’a une meilleure compréhension des rapports complexes entre

les identités antagonistes que la crise met au jour.

Etat de la question

La crise d’Oka suscite une importante production discursive et audiovisuelle qui fait
partie intégrante de 1’événement et de ses suites. Tout au long de I’été¢ 1990, I’inquiétant et
spectaculaire conflit armé donne lieu & une intense couverture médiatique : reportages
télévisés en continu, bulletins d’information, journaux quotidiens et hebdomadaires, revues
d’actualité, émissions de radio et tribunes publiques, sans oublier les communiqués et les
conférences de presse, lettres, pétitions et affiches qui circulent dans différents lieux et
réseaux. De jour en jour, & mesure que le siége s’étire, le pays tout entier suit avec assiduité
les chroniques de cet événement qui interpelle les populations locales comme le public élargi.
Que se passe-t-il donc dans ce pays habituellement si calme? Qu’est-ce qui se négocie sur les
lieux du siége ou s’affrontent des autochtones armés et des soldats en habit de combat?
Pendant le conflit armé et dans les mois qui suivent son dénouement, des chroniques, des
historiques du conflit territorial et des témoignages de gens directement engagés dans la crise
sont publiés sous diverses formes. Il s’agit a la fois de rendre compte de 1’événement, de

relater et de symboliser ce qui a (eu) lieu.

Dans un texte sur la notion d’événement, Pierre Grégoire explique que, de maniére
générale, I’événement est soumis a des procédures explicatives qui obligent a le situer au
moins schématiquement dans son contexte d’émergence, & déterminer son déroulement, a
spécifier quelques-unes de ses incidences. La plupart des reportages et des publications

entament un effort en ce sens. Ainsi, les rapports rédigés par les observateurs indépendants



appeiés sur les lieux du siege a 1’été 1990 — pensons a ceux de la Commission des droits de
la personne du Québec (1991) et de la Fédération internationale des’droits de ’Homme
(1990) — répondent a de telles procédures explicatives : ils situent le conflit dans son
contexte élargi, puis évaluent la situation et les actions de ses différents acteurs a 1’aune de la
mission spécifique attribuée & leur organisme lors de la crise d’Oka. Le déclencheur de la
crise, soit I’intervention policiére du 11 juillet, appelle inévitablement & 1’élucidation : la
fusillade dans la pinéde et la mort tragique du caporal Marcel Lemay conférent une ‘aura de
violence et de mystére au conflit. De maniere significative, toutes les parties directement
touchées par I;intervention policiére, soit le directeur général de la -Streté du Québec,
I’ Association des policiers provinciaux du Québec, les municipalités du village et de la
paroisse d’Oka, ainsi que les communautés mohawks de Kanechsatake et de Kahnawake,
exigent la tenue d’une enquéte publique sur « les événements » du 11 juillet 1990 (Bureau du
coroner, 1995, p. 9). L’année suivante, le gouvernement du Québec ordonne la tenue d’une
enquéte publique & mission sociale et préventive visant a faire la lumiére sur les causes et les
circonstances du décés du caporal Marcel Lemay (ibid., p. 1-7). A la différence d’une enquéte
policiere ou d’un proces civil ou pénal, la procédure de I’enquéte publique « n’est pas
accusatoire ni contradictoire, mais inquisitoriale » (ibid., p. 3), ce qui signifie que le coroner
nommé par le gouvernement n’a pas pour mandat de désigner nominalement un coupable ni
de distribuer les blames, mais bien de comprendre ce qui s’est passé dans le but précis

d’éviter qu’un scénario semblable ne se reproduise.

Par ailleurs, I’événement en question étant un conflit armé ayant causé mort d’homme,
les procédures explicatives auxquelles il est soumis tendent a le rapporter, a le situer et a
I’évaluer sous I’angle du jugement et de la loi. Aucune accusation ne sera portée et aucun
individu ne sera identifi¢é comme responsable du tir fatal, de sorte que le décés du caporal
Lema)'/ ne sera jamais ¢élucidé. Parallélement & I’enquéte du coroner, un proces pénal se tient
au palais de justice de Montréal. Différents chefs d’accusation sont portés contre quelque
trente-cing militants autochtones présents derriére les barricades a Kanehsatake au cours du
mois de septembre 1990. La Couronne porte des accusations de participation a une émeute,

d’entrave au travail des agents de la paix et de possession d’armes & feu dans un dessein




dangereux pour la paix publique. La défense envisage quant a elle le procés dans la
perspective d’une luttc? politique. En plus de soutenir que les accusés n’ont commis aucun de
ces crimes, la défense maintient que leurs actions étaient justifiées par la nécessité de
protéger des terres qui leur appartiennent et par le besoin d’assurer leur sécurité contre les
violations des droits de I’Homme commises par les autorités (Regroupement de solidarité
avec les Autochtones, 1992, p. 92). A Pissue de ce long proces, le jury rend un verdict de
non-culpabilité sur tous les chefs d’accusation (ibid., p. 96), verdict que les Mohawks et leurs
alliés décrivent, dans un communiqué adressé aux médias en réponse a cet acquittement,
comme « une reconnaissance par le jury que les questions de territoire et de juridiction
doivent se régler non pas devant un tribunal criminel mais par une négociation de nation a
nation entre le gouvernement canadien et la Confédération des Six Nations' » (cité dans ibid.,
p- 97). De toute évidence, les délibérations et le jugement auxquels méne ce proces criminel
soulevent des questions politiques qui se trouvent au fondement du conflit territorial ayant

éclaté a 1’été 1990.

L’événement, en plus de donner lieu & une enquéte publique et & un procés, suscite de
nombreuses interrogations politiques au sein méme du cadre étatique, par exemple en ce qui a
trait 3 la requéte déposée bar le gouvernement du Québec auprés des Forces armées
canadiennes en fonction de 1’Aide au pouvoir civil. La part de responsabilité du
gouvernement du Canada dans ce conflit territorial ayant dégénéré en conflit armé demeure
aussi au centre des interrogations. Pourquoi, par exemple, le gouvernement fédéral a-t-il
attendu que le conflit dégénere a ce point avant d’intervenir? Pourquoi n’a-t-il pas, comme le
lui suggérait le ministre John Ciaccia dés le mois de mars 1990, racheté le terrain disputé
avant que la crise n’éclate (Ciaccia, 2000b, p. 26)? En 1991, afin de comprendre la crise qui
vient de bouleverser le pays, le gouvernement fédéral met sur pied des audiences du Comité
permanent des affaires autochtones et du développement du Grand Nord (AANO) (House of

Commons, 1991; Williamson, 1997, f. 100-101). A Pinstar de I’enquéte du coroner, ces

! Un autre procés tenu au palais de justice de Saint-Jéréme s’est conclu par ’acquittement de ’un
des accusés, Roger Lazore, et par la condamnation & des peines de prison des deux autres accusés, soit
Ronald Cross et Gordon Lazore (ibid., p. 8).



audiences visent a éclairer « [t]he complex issues underlying this conflict and the confusion
and bitterness felt in its aftermath » (House of Commons, 1991, p. 1), et ce, pour prévenir
d’autres violences et favoriser la guérison. De plus, au cours de la période trouble qui suit le
rejet de ’accord du lac Meech et les affrontements de la crise d’Oka, la Commission royale
sur les peuples autochtones est créée afin d’« analyser 1’évolution de la relation entre les
autochtones (Indiens, Inuit et Métis), le gouvernement canadien et I’ensemble de la société
canadienne » dans le but de « proposer des solutions précises [...] aux problémes qui ont
entravé ces relations » (Commission royale sur les peuples autochtones, 1996). La
Commission, qui procéde a des consultations visant & interroger « les fondements d’une
relation équitable et honorable entre autochtones et non-autochtones au Canada » (ibid.),
insiste sur I’importance de comprendre 1’origine des conflits entre les peuples afin de
cheminer vers une résolution; en effet, elle est d’avis que « [1]es barricades ne tomberont que
lorsque nous aurons compris comment elles ont ét¢ édifiées » (ibid.). Aussi, elle fait
clairement état d’un intérét partagé a régler les différends: « Tous les Canadiens seront
gagnants si nous parvenons a nous sortir de l'impasse qui engendre des affrontements entre
autochtones et non-autochtones et les dresse de part et d'autre de barricades réelles ou
symboliques. » (ibid.) Ce travail de réflexion et d’analyse amorcé dans les documents
primaires se poursuit & ce jour dans le domaine du journalisme tout comme dans différentes

disciplines de la recherche universitaire.

De fait, dans les années qui suiventla crise, divers essais, articles, mémoires de
maitrise et théses de doctorat continuent a relater et a interroger 1’événement de diverses
maniéres. Des journalistes et des reporters qui ont couvert 1’événement publient ainsi des
ouvrages qui exposent en détail la crise d’Oka du point de vue des communautés et des
acteurs politiques engagés dans le siége. En 1991, Geoffrey York et Loreen Pindera publient
People of the Pines : The Warriors and the Legacy of Oka, détaillé et volumineux essai qui
est généralement considéré comme une référence quant au déroulement du conflit armé et au
point de vue historique et contemporain des Mohawks. De leur coté, Craig MacLaine et
Michael S. Baxendale publient en 1990 This Land Is Our Land : The Mohawk Revolt at Oka,

dans lequel ils rassemblent des photographies prises derriére les barricades, notamment, et



des témoignages directs du conflit armé. Plusieurs années plus tard, des membres du
gouvernement ayant participé aux négociations avec les Mohawks qui soutenaient le siége
font paraitre des essais qui rendent compte du conflit territorial & partir de leur expérience.
Ainsi, en 2000, John Ciaccia, ministre des Affaires autochtones au moment de la crise d’Oka,
publie en anglais et en traduction frangaise 1’essai The Oka Crisis. A Mirror of the Soul (La
crise d’Oka : miroir de notre dme), puis, dix ans plus tard, Harry Swain, ministre des
Affaires autochtones et Développement du Nord Canada & I’époque, publie 1’essai Oka. 4
Political Crisis and Its Legacy. Quels étaient les enjeux de ce conflit territorial du point de
vue des gouvernements? En quoi la conjoncture politique de I’époque a-t-elle influencé leurs
décisions? Des luttes d’influence ont-elles été livrées derriére les portes closes? Voild autant

de questions abordées par ces auteurs.

Apportant une autre perspective a I’étude de I’événement, des chercheurs et des acteurs
politiques mohawks qui ont vécu le conflit de prés font aussi retour sur celui-ci dans
différentes publications qui circulent & la fois a I’intérieur des communautés mohawks et dans
le public élargi. C’est ainsi qu’en 1995, Brenda Katlatont Gabriel-Doxtater et Arlette
Kawanatatie Van den Hende publient A¢ The Woods Edge : An Anthology of the History of
the People of Kanehsata:ke, & partir d’une recherche principale réalisée par Louise Johnston.
Les deux auteures, qui sont demeurées derriére les barricades a Kanehsatake jusqu’a la toute
fin du conflit de 1990 (Wineguard, 2006, f. 20), donnent & lire des témoignages recueillis
auprées de la communauté de Kanehsatake et situent le conflit armé dans les suites du long et
insistant processus de colonisation auquel se sont opposées des générations de Mohawks de
cette communauté. Quelles sont en effet les origines de ce conflit territorial? A quelles luttes
renvoie ’opposition a I’agrandissement du terrain de golf municipal sur des terres mohawks?
Comment les 'gens ont-ils vécu et envisagé le conflit armé qui se déroulait dans leur
communauté? D’autres auteurs mohawks s’interrogent plus spécifiquement sur le réle de la
communauté mohawk de Kahnawake qui, en soutien a Kanehsatake, bloque le pont Honoré-
Mercier a ’été 1990 et se voit de ce fait directement engagée dans le conflit armé. Dans
P’essai Entering the War Zone : A Mohawk Perspective on Resisting Invasions (1995), Donna

Goodleaf réfléchit a la résistance de I’été 1990 en situant les actions des acteurs politiques



mohawks 2 la fois dans le cadre des structures politiques et spirituelles iroquoises et a
I’encontre des politiques étatiques et de la répression militaire. Elle décrit aussi en détail le
processus de négociation lors de la crise d’Oka et le rdle joué par les femmes dans le conflit,
notamment dans les relations avec les médias. La chercheuse mohawk Kahente Hom-Miller
(2003), qui fait a un jeune age ’expérience directe du conflit armé, s’intéresse dans son
mémoire de maitrise en anthropologie sociale et culturelle & 1’émergence du drapeau guerrier
des Mohawks, puis & son utilisation, plus particuliérement depuis la crise d’Oka, comme
symbole d’unité et d’affirmation de 1’identité et des droits autochtones. De méme, le
politologue mohawk Gerard R. (Taiaiake) Alfred publie en anglais (1991b) et en traduction
frangaise (1991a) un article sur la politique interne de Kahnawake pendant la crise de 1990,
plus particuliérement sur les dynamiques d’unité et de division mises en ceuvre lors du siége.
Ces travaux parmi d’autres rendent compte de la crise d’Oka dans la perspective des
communautés mohawks qui ont été directement touchées par I’événement. Ils permettent
aussi de mieux saisir de quelles maniéres les conceptions mohawks et iroquoises du

nationalisme et de la souveraineté ont pu influencer les rapports de force lors du siége.

A I’occasion du vingtiéme anniversaire de la crise d’Oka, en plus d’une manifestation et
d’allocutions publiques, le lancement de deux ouvrages publiés pour la circonstance
rassemble quelques centaines de personnes a Kanehsatake. La traduction frangaise de
I’anthologie consacrée a [Phistoire de Kanehsatake, intitulée A [’orée des bois. Une
anthologie de I'histoire du peuple de Kanehsata:ke (Gﬁbriel-].)oxtater et Van den Hende,
2010), est présentée au public en présence notamment des deux auteures, de la traductrice et
de plusieurs membres de la communauté de Kanehsatake. Cette parution est significative de
I’aprés-crise d’Oka puisque c’est Francine Lemay, la sceur du caporal Marcel Lemay décédé
dans la fusillade du 11 juillet 1990, qui a bénévolement traduit cet ouvrage dans un geste de
réconciliation avec la communauté mohawk®. L’autre livre 4 I’honneur lors de ce lancement

est I’ouvrage collectif This Is an Honour Song. Twenty Years since the Blockades, codirigé

par Leanne Simpson et Kiera L. Ladner. Témoignant des réverbérations du siége soutenu par

% Voir I’article « 20 ans aprés la crise d’Oka. Mon voyage vers la réconciliation », témoignage de
son cheminement que Francine Lemay publie en 2010 dans la revue En Contact.



les Mohawks et leurs sympathisants a 1’été 1990, cet ouvrage rassemble des articles, des
récits littéraires et des illustrations de divers chercheurs, écrivains et artistes qui souhaitent
rendre hommage a 1’engagement, aux sacrifices et aux réussites des communautés et des

individus mohawks ayant participé a la résistance a Kanehsatake.

Toujours au plus prés du conflit, mais du c6té opposé des barricades, des travaux de
recherche se sont penchés sur la perspective des forces militaires appelées a intervenir sur les
lieux du siége. Dans un mémoire de maitrise déposé en 2006 au Colleége militaire royal du
Canada, Timothy C. Wineguard examine le cadre légal et la signification politique du
déploiement des 4 500 militaires des Forces armées canadiennes sous 1’Aide au pouvoir civil
lors de la crise d’Oka. Afin de compenser le manque de travaux relatant la perspective de
I’armée canadienne, il décrit de maniére précise et détaillée les fonctions et les actions des
forces militaires dans les différents territoires mohawks pendant ce qui a été nommé
I’opération « Salon® ». P. Whitney Lackenbauer, dans un article paru en 2008 dans le Journal
of Military and Strategic Studies, explore quant a lui les thémes relatifs au commandement
des Forces armées canadiennes lors de la crise d’Oka, puis identifie les éléments qui ont fait
de cette intervention une opération militaire intérieure d’une grande complexité. Les travaux
de recherche réalisés dans le domaine des études militaires insistent sur les considérations
stratégiques et logistiques qui ont présidé au dénouement du conflit armé et situent le réle des
forces militaires dans le cadre de la loi et de I’Etat canadien. Ils donnent ainsi & voir les
limites du cadre étatique que le siége rend évidentes a 1’été 1990. D’autres recherches ont
pour leur part mis I’accent sur les dimensions historiques, représentationnelles et nationales
du conflit. Peter Williamson (1997) s’intéresse ainsi a ’histoire et aux représentations de la
crise d’Oka a partir d’articles de journaux et des audiences du Comité permanent des affaires
autochtones et du développement du Grand Nord (AANO). Dans son mémoire de maitrise en
sociologie et en anthropologie, il étudie les représentations que différents acteurs du

gouvernement et les médias se font de la crise et de sa signification, puis considére ensuite les

3 Voir aussi le livie Oka : A Convergence of Cultures and the Canadian Forces (2008) que
Timothy C. Wineguard tire de ce mémoire de maitrise.
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perspectives des communautés mohawks dans le but de cerner les différentes interprétations
de I’événement et des revendications des peuples autochtones. Dans 1’essai In Defense of
Mohawk Land : Ethnopolitical Conflict in Native North America publié en 1997, Linda
Persutati analyse la crise d’Oka et les revendications territoriales et politiques des Mohawks
dans une perspective ethnopolitique, plus particuliérement & partir d’entrevues réalisées avec
des membres du Mohawk Warrior Movement. Son essai fait valoir que la politisation de
I’ethnicité et le nationalisme contribuent & générer et a entretenir des mouvements de
contestation sociaux chez les peuples autochtones. Toutefois, 1’appareil critique échafaudé a
partir des théories des mouvements sociaux semble parfois en léger-décalage avec les formes

de mobilisation issues de structures claniques et nationales.

La crise d’Oka, mise en scéne d’un conflit territorial et identitaire, a concentré sur
elle I’attention médiatique tout au long de 1’été 1990. De ce fait, des travaux de recherche en
communication, en science politique et en criminologie ont examiné le réle et I’impact des
médias de I'information dans le conflit. Des chercheurs se sont penchés sur le rdle trés
concret joué par la radio et les médias auprés du public allochtone et des communautés
mohawks. A quoi ressemblait le contexte médiatique de Iété 1990? Comment les animateurs
ont-ils négocié leur relation aux diverses informations véhiculées pendant le conflit? Quels
messages ont-ils adressés au public? Dans un article traitant de la mise en place et de la
gestion d’une radio communautaire & Kanehsatake pendant la crise d’Oka, Lorna Roth fait
état de ses perceptions du conflit dans une posture d’extériorité a la communauté mohawk,
tandis que Beverly Nelson et Kasennahawi Marie David (1995) reviennent sur leur
expérience en tant qu’animatrices de la radio locale de Kanehsatake tout au long du siége.
Reflétant lui aussi le rdle joué par la radio pendant la crise d’Oka, ’ouvrage collectif Les
tribuns de la radio, codirigé par Florian Sauvageau, Pierre Trudel et Marie-Héléne Lavoie en
1995, examine plus particulierement 1’influence exercée par les animateurs de tribunes
radiophoniques lors d’une période de crise semblable & celie de 1’été 1990. A la lumiére des
discours d’intolérance promus dans certaines tribunes publiques — notamment par Gilles
Proulx & CIMS et par Simon Bédard a CIRP —, les auteurs explorent les types de

réglementation pouvant inciter les animateurs & modérer leurs propos sans toutefois les
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censurer. Le conflit territorial hautement médiatisé qui oppose les Mohawks aux
gouvernements fédéral et provincial incite a problématiser la question de I’information, mais
aussi celle de I’image et de sa médiatisation. Dans les suites immédiates de 1’échec de
’accord constitutionnel du lac Meech, les différences entre les discours et les représentations
journalistiques du conflit dans la presse anglophoné et dans la presse francophohe ont donné
lieu 4 de nombreux questionnements. De quelle maniére les médias francophones relatent-ils
le conflit? Seraient-ils davantage porteurs d’intolérance que les médias anglophones? Le
Canada anglais aurait-il profité des circonstances (crise d’Oka et crise constitutionnelle) pour
mener « une attaque en régle contre le Québec », notamment par I’entremise des médias,
ainsi que le fait valoir Robin Philpot (2010, p. 40) dans la réédition de son essai Oka. Dernier
alibi du Canada anglais? Dans un mémoire de maitrise en science politique, Elizabeth
Andrea Keller (1996) propose une analyse du contenu des couvertures médiatiques
anglophone et francophone au Québec afin de déterminer laquelle se montre la plus favorable
. aux Mohawks. De méme, Réal Brisson examine les différentes visions de la crise qu’offrent
les médias anglophones et francophones dans son ouvrage illustré Oka par la caricature :
deux visions distinctes d’une méme crise (2000). Cet ouvrage, tiré d’une thése de doctorat en
histoire, se sert du dessin de presse comme outil de référence et d’interprétation afin de
cerner les imaginaires communiqués dans la caricature. Quels imaginaires médiatiques
prévalent dans les espaces francophone et anglophone? En quoi la crise constitutionnelle

joue-t-elle sur le conflit territorial de 1’¢té 1990?

Si la crise d’Oka réactive la tension entre anglophones et francophones, que le tout
récent échec de I’accord du lac Meech avait commencé de raviver, elle fait aussi jouer de
maniére plus importante un rapport entre peuples autochtones et peuples issus de la
colonisation. De ce fait, la question de 1’objectivité et, corollairement, celles des cadres de
référence, des structures hégémoniques et des biais associés a différents médias de
I’information se trouvent au centre de différents travaux. Dans le domaine de la criminologie,
Charles Stuart (1993) analyse les discours idéologiques qui ressortent de la couverture
médiatique de la crise d’Oka. Elaboré a partir du concept d’hégémonie ou de légitimité

d’Antonio Gramsci, le cadre théorique de ce mémoire définit les médias comme un
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mécanisme idéologique qui perpétue une relation hégémonique existante. Charles Stuart
constate que les médias ont mis 1’accent sur la loi et ’ordre dans leur traitement de la crise
d’Oka, mais il observe également des failles dans le mécanisme puisque ces derniers n’ont
pas toujours opéré en soutien au point de vue officiel sur le conflit (p. 161). Il rejoint sur ce
point la thése de doctorat en communication de Roger Larose (2000), qui s’intéresse pour sa
part a la rhétorique des reportages télévisés diffusés sur les ondes de Radio-Canada/CBC
pendant la crise. Fait a noter, Roger Larose considére que ces reportages ne constituent en
rien des instances de production et de reproduction d’une «/idéologie dominante », mais
relévent plut6t d’une rhétorique de type postmoderne qui valorise un écart par rapport au sens
commun. Il fait état d’une rhétorique de la disproportion qui crée ’illusion d’une victoire de
la marginalité, de la pauvreté et du sous-développement sur les forces qui représentent I’ordre
social et politique. Que ce soit en créant une faille dans la structure hégémonique ou en
faisant se dessiner I’image d’une marginalité victorieuse, la crise d’Oka remet en question le
statu quo et convoque les structures et les mythes de la société dominante. Dans 1’essai
National Identity and the Conflict at Oka : Native Belonging and Myths of Postcolonial
Nationhood in Canada, publié en 2004, Amelia Kalant s’appuie sur des documents, des récits
historiques canoniques, des expositions de musée et une analyse des médias afin d’étudier la
formation des mythes historiques de I’identité nationale canadienne. Elle démontre que le
conflit armé prend I’ampleur d’une crise nationale car il ébranle et réaffirme & la fois ces
mythes fondateurs du Canada. Dans le méme esprit, Emilie Guilbeault-Cayer (2007) expiique
de quelle maniére la photographie, en établissant un lien direct avec les mythes qui font partie
infégrante des références identitaires canadiennes et québécoises, s’inscrit dans les mentalités
tout d’abord comme symbole, puis devient progressivement un lieu de mémoire. Elle
concentre ainsi son analyse sur la crise d’Oka et sa représentation par la photographie, plus
particulierement la photographie du face-d-face entre le soldat canadien et le warrior

mohawk qui est devenue un véritable symbole de I’affrontement entre les peuples.

L’image et, surtout, I’imaginaire du territoire occupent une place importante dans ce
conflit armé capté et diffusé en temps réel. Le géographe Marc Hudon (1994) s’intéresse aux

fortes images spatiales produites par les rumeurs entourant les warriors et les revendications
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territoriales des Mohawks pendant la crise d’Oka, puis fait observer que les peuples
autochtones et le peuple québécois sont tout aussi affectés par une vive crainte de la
disparition qui se rejoue avec intensité pendant le conflit territorial. Il suggére aussi que ce
conflit reléve peut-étre non pas tant d’intéréts politiques ou économiques marginaux que
d’une crise provoquée par la rencontre de deux mondes différents, aux conceptions
divergentes. De fait, les autochtones situent la crise d’Oka dans une trame mémorielle autre
que celle des peuples dominants, tout particuliérement en ce qui concerne I’histoire, le
territoire et les représentations. Gail Guthrie Valaskakis (2005) consacre un chapitre de son
ouvrage Indian Country : Essays on Contemporary Native Culture aux images médiatiques
des guerriers mohawks lors de la crise d’Oka, ou elle examine 1’émergence, la persistance et
la signification des guerriers dans la formation sociale et la culture populaire autochtones,
puis met en relief leurs réles stratégique, symbolique et identitaire dans le contexte politique
et culturel des communautés autochtones contemporaines. S’intéressant a la construction
sociale de la voix et de I’image, George H. Doyle-Bedwell (1998) propose une réflexion sur
les images de la contestation et de la résistance des Premiéres Nations diffusées dans les
médias de masse lors de la crise d’Oka, puis €élabore une analyse du contenu journalistique en
s’appuyant sur une méthodologie de I’expérience personnelle qui lui permet de développer sa
thése en la situant dans une histoire de vie qui honore sa perspective micmaque. Il explique
en quoi les Premiéres Nations se sentent interpellées par les images du si¢ge en 1990, mais ne
les lisent et ne les comprennent pas de la méme maniére que les allochtones. Ces travaux qui
raménent au premier plan les perspectives autochtones contribuent & mieux cerner les
questions fondamentales posées par 1’événement, pensons notamment a celles soulevées par

les évaluations des actions des guerriers qui soutiennent le siége.

Le conflit territorial qui éclate en 1990 se concrétise dans un siége qui s’étire tout
1’été et qui rend visibles les rapports troubles entre autochtones et allochtones en Amérique
du Nord. Caroline Desbiens (2011) examine dans une perspective de géographie culturelle et
sociale les dynamiques spatiales reliées au phénoméne du si¢ge, puis met en évidence les
fonctions de la mentalité de siége en situation de minorité a partir du cas de figure que

constitue la crise d’Oka. Si le siége peut devenir une frontiére culturelle productive, comme
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elle le souligne, il reste que ce conflit armé chargé d’émotivité suscite également une forte
polarisation des antagonismes dont les populations autochtones font les frais. Dans une thése
de doctorat en théologie, Vernon W. Neufeld Redekop (1998) s’appuie sur la théorie du désir
mimétique et du bouc émissaire de René Girard pour mieux comprendre les dynamiques de la
violence lors de la crise d’Oka, qu’il envisage & partir des théories développées dans les
études sur le conflit. De nombreux autres travaux sur la crise d’Oka ont été publiés, sans
compter les nombreuses mentions qui en sont faites dans divers ouvrages portant sur d’autres
questions. Cet état des lieux ne saurait donc étre exhaustif tant la documentation est
abondante, mais il permet néanmoins de cerner quelques-unes des questions fondamentales
que pose la crise d’Oka, que ce soit au sujet du territoire, de la politique, des médias ou de la

géographie.

La présente recherche

Dans I’ensemble, les travaux réalisés sur la crise d’Oka se sont surtout attachés a
Pinscription de la crise dans les suites de I’histoire coloniale, aux images et aux
représentations médiatiques du conflit, aux géographies du siége, & I’intervention des forces
militaires, aux luttes historiques des peuples autochtones et aux modes d’affirmation des
structures politiques et sociales de la nation mohawk. A la différence de ces travaux, cette
thése adopte une approche interdisciplinaire qui privilégie 1’appréhension sensible de la crise
d’Oka telle qu’elle se dessine lors du siége, dans les films documentaires et dans les récits
littéraires. Les questions de I’événement, de ses représentations et du rapport a 1’espace sont
étudiées suivant trois axes principaux : le siége en acte; la médiatisation de 1’événement et sa
médiation dans les films documentaires; les récits littéraires de la crise d’Oka. La
représentation de la crise d’Oka au cinéma et en littérature n’ayant jamais fait 1’objet d’une
étude en tant que telle, cette thése examine les dimensions géopolitiques et médiatiques du
conflit en rapport avec les films documentaires et les récits littéraires qui le mettent en forme
de différentes fagons. Les imaginaires et les récits, qui constituent autant d’actes
d’énonciation, sont analysés dans le but de saisir de quelle maniére la crise d’Oka a été
vécue, percue et symbolisée par les différentes communautés. Du fait qu’elle met en lumiére

la fagon dont les interactions entre les peuples ont €té négoci€es et rendues visibles tout au
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long du conflit armé, la scénographie de 1’événement constitue le point de départ de
I’analyse, que ce soit en ce qui concerne le siége en acte, sa modélisation dans les films
documentaires ou sa mise en récit dans la littérature. L’objectif consiste & mieux comprendre
ce qui anime le conflit et lui donne forme, ce qui lui procure sa force stratégique et
symbolique, ainsi que la fagon dont le si¢ge fait ressortir les relations que les parties ont entre
elles, mais aussi avec leur propre communauté, les tiers et le conflit lui-méme. En quoi
I’événement qui surgit transforme-t-il les rapports du visible et de I’invisible? Comment la
territorialité, ’histoire et la politique sont-elles convoquées, agies et performées sur les lieux
du siége et dans I’espace public? Quel est le rdle des médias dans ce conflit qui fait 1’objet
d’une diffusion continue en temps réel? De quelle maniére les archives, les images
médiatiques et les récits cinématographiques s’entremélent-ils dans la médiation et la mise en
récit du conflit? Qu’est-ce que les différentes représentations du conflit dans les récits
littéraires révelent sur la fagon dont la crise d’Oka a marqué les imaginaires autochtone et
allochtone? En bref, qu’est-ce que I’événement fait surgir, transforme et crée, non seulement
sur les lieux du siége, mais aussi dans les films documentaires et dans les récits littéraires?
Afin de mieux saisir comment se jouent les antagonismes entre les communautés
d’appartenance, il est essentiel de mettre en relation les corpus autochtone et allochtone, que
I’on peut qualifier, en reprenant I’expression de Robert Majzels, de « récits apparentés mais
radicalement conflictuels » (cité dans Leclerc et Simon, 2005, p. 23). En effet, ainsi qu’il
apparait dans plusieurs récits, la crise d’Oka témoigne du caractére profondément conflictuel
de la situation de coexistence sur les plans de I’historiographie, de la territorialité, du
politique et de la culture. Elle renvoie de fagon élargie a un contexte continental ou les
autochtones et les allochtones sont, pour reprendre les termes de Gail Valaskakis,
« [s]hackled to one another in cultural conflict and political struggle» (2005, p. 1). Ces
conflits culturels et ces luttes politiques, précise Gail Valaskakis, font intervenir des
mémoires, des images et des significations associées aux différents peuples qui, a ce jour, se

disputent territoire, histoire et idéologie.

Today, Natives and newcomers are engaged in conflicts over land and treaties,
stories and stereotypes, resources and policies, all interrelated issues that arise in
collapsed time and continuing discord. The threads of this discord are formed from
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dissimilar memories, images and meanings, each string entangled in struggles over
territory, history, and ideology”. (Ibid.)

La crise qui €clate & 1’été¢ 1990 vient concentrer en un méme point ces multiples fils de
discorde qui relient et opposent inéluctablement des peuples qui se situent de part et d’autre
d’un long processus de colonisation. L’histoire et les récits autochtones ayant longtemps fait
I’objet d’une négation dans la société dominante, comme le soulignent de nombreux auteurs
et chercheurs autochtones qui se prononcent contre la mise a 1’écart de leurs peuples, il est
pertinent de mettre en relief les perspectives des Premiéres Nations qui s’expriment sur les
lieux du sicge ot dans D’espace public, ainsi qu’au cinéma et dans la littérature.
Parall¢llement, il est intéressant d’observer en quoi ces perspectives informent et
transforment & leur tour ces différents espaces d’expression dans le contexte de la crise

d’Oka.

La question du territoire, enjeu premier du siége a Kanehsatake, fait appel & une
dimension politique liée & la maniére dont les récits qui conférent un sens et une légitimité a
son occupation peuvent entrer en conflit. Dans son essai If This Is Your Land, Where Are
Your Stories? Finding Common Ground, J. Edward Chamberlin (2004) rappelle le rdle
crucial des histoires qui donnent sens au lieu habité. Selon lui, il est essentiel de comprendre
« how stories give meaning and value to the places we call home; how they bring us close to
the world we live in by taking us into a world of words; how they hold us together and at the

same time keep us apart’ » (p. 1). Cette dimension conflictuelle des récits que Chamberlin
P P P

* « Aujourd’hui, les autochtones et les allochtones sont aux prises avec des conflits touchant 4 la
terre et aux traités, aux récits et aux stéréotypes, aux ressources et aux politiques, questions étroitement
liées qui se posent en un temps condensé et une discorde continue. Les fils de cette discorde sont faits
de mémoires, d’images et de significations dissemblables et s’entremélent dans des luttes pour le
territoire, I"histoire et ’idéologie. » Nous traduisons.

4 [...] comment les histoires conférent un sens et une valeur aux lieux que nous appelons notre
chez-nous; comment elles nous rapprochent du monde dans lequel nous vivons en nous transportant
dans un monde de mots; comment elles nous rassemblent et en méme temps nous séparent ». Nous
traduisons.
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met en évidence fait partie intégrante de ’histoire de la colonisation des Amériques, que ce
soit sur le plan du droit, de la littérature ou de I’histoire. Dés les premiers contacts, les
puissances impériales européennes se sont appuyées sur le principe de la terra nullius pour se
répartir entre elles les territoires « découverts » en faisant abstraction des peuples autochtones
qui y étaient pourtant établis. L’institutionnalisation de cette construction juridique
internationale a soutenu une dépossession des peuples autochtones qui continue de faire
sentir ses effets a ce jour, ainsi que l’indiquent les conditions socioéconomiques des
communautés®. Allant 4 ’encontre de la rationalité associée au droit, ce principe comporte
une part de fiction que souligne J. Edward Chamberlin, tout particuliérement lorsqu’il écrit
que « the settlers quickly invented a myth of entitlement — a constitution, a creation story —
to match their myth of discovery » (p. 28). Le Canada, a I’instar d’autres pays issus de la
colonisation, s’est fondé sur une constitution élaborée dans I’abstraction des peuples
autochtones et appuyée par une construction juridique et 1égale qui réduisait ces demiers a un

statut de subalternes et visait explicitement leur assimilation.

A 1°6t6 1990, le siége en acte rend visible un conflit territorial qui perdure depuis pres de
trois siécles 4 Oka-Kanehsatake’. Il s’inscrit aussi dans une dynamique conflictuelle qui
détermine les rapports entre les peuples autochtones et -les autorités coloniales et
gouvernements allochtones & ce jour. En concrétisant dans I’espace « I’affrontement entre
deux théses : celle de la 1égalité et celle de la 1égitimité » — ainsi que le formule le coroner

Guy Gilbert (Bureau du coroner, 1995, p. 77) —, le siége illustre en quoi le pouvoir de

® «Née en 1455, avec la bulle Romanus Pontifex, la construction juridique internationale dite
« doctrine de la découverte », qui a donné naissance au concept de « terra nullius ou terra nullus »,
consacre le principe selon lequel tout monarque chrétien qui découvre des terres non chrétiennes a le
droit de les proclamer siennes car elles n’appartiennent 4 personne. Au fil des siécles, cette doctrine a
été institutionnalisée dans les lois et politiques nationales et internationales et s’est traduite par la
dépossession et 1’appauvrissement des peuples autochtones. » Instance permanente sur les questions
autochtones des Nations Unies, neuviéme session, 11° séance — matin, en ligne:
http://www.un.org/News/fr-press/docs/2010/DHS5019.doc.htm, consulté le 11 mai 2012.

7 L’appellation « Oka-Kanehsatake » renvoie au fait que le territoire de Kanehsatake, qui n’est
pas une réserve au sens de la Loi sur les Indiens, est morcelé & I’intérieur de la municipalité d’Oka, ce
qui crée entre autres de fréquents conflits de juridiction.
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définir se trouve au fondement des rapports entre les peuples autochtones et le gouvernement
canadien. De maniére élargie, le siége soutenu par les Mohawks face aux forces policiéres et
militaires rappelle que 1’établissement du Canada tel qu’on le connait repose sur une
marginalisation, une délégitimation et, bien souvent, une interdiction des formes de savoir et
d’expression des peuples autochtones, que 1’on pense a I’histoire orale, aux protocoles et aux
structures politiques autochtones ou encore aux langues et aux performances culturelles
autochtones. De maniére fondamentale, 1’étude de cet événement raméne au premier plan la
dimension politique des histoires, de la parole et de 1’écriture, que ce soit dans le domaine de
la 1égitimité politique, des récits cinématographiques ou des représentations littéraires. Ainsi
que I’ont montré les théories de la décolonisation, les études postcoloniales et les études
autochtones (Memmi, 1972; Ashcroft, Griffiths et Tiffin, 1989; Ruffo, 2001), la littérature, la
poésie, le théatre et le cinéma comportent une dimension politique en ce sens qu’ils
participent de la réappropriation de la parole et du pouvoir de définir. Dans un contexte ou les
voix des Premiéres Nations n’ont pas été entendues par les sociétés québécoise et canadienne,
qui se sont par ailleurs arrogé le droit de parler en leur nom, les récits filmiques et littéraires
des créateurs autochtones donnent a envisager des représentations et des visions du monde
qui s’expriment & partir de leurs propres cultures et réalités. Il est donc particuliérement
intéressant de les mettre en lien avec un événement politique dont ils rendent compte ou dont

ils s’inspirent.

Hypothése

La crise d’Oka est déclenchée sur les lieux précis du territoire disputé & I’origine du
conflit qui s’envenime depuis des mois, voire des si¢cles & Oka-Kanehsatake. Les enjeux
soulevés par la crise d’Oka viennent toucher au fondement méme des sociétés établies a la
suite d’un processus de colonisation, soit 1’occupation du territoire et les assises de sa
légitimité. De ce fait, le différend territorial engage et traverse des dimensions politiques et
juridiques aussi bien que culturelles et identitaires, de sorte qu’il est significatif d’étudier la
maniére dont les histoires, les récits et les imaginaires entrent en conflit. Cette thése avance
I’hypothése selon laquelle les fondements du conflit qui se voit exacerbé sur les lieux du

siége et dans 1’espace public lors de la crise d’Oka se rejouent sous d’autres formes au
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cinéma et dans la littérature, d’ou la pertinence de 1’approche interdisciplinaire qui y est
privilégiée. Par ailleurs, comme on le constate dés que 1’on tente de mieux saisir 1I’événement
et de développer une approche théorique afin de 1’éclairer dans ses différentes dimensions, le
conflit dont témoigne le si¢ge soutenu par les Mohawks se rejoue de maniére trés concréte
sur le plan de la recherche. En effet, 1’étude de cette crise incite a s’interroger non seulement
sur le choix des faits relevés et des ceuvres étudiées, mais également sur le cadre théorique et
les traditions de pensée qui permettent de les mettre en relation, ainsi que d’étayer et
d’articuler ’analyse qu’on en fait. Puisque 1’étude de la crise d’Oka ne peut étre dissociée de
la dynamique conflictuelle qui anime cet événement politique, il est nécessaire de mettre au
point une articulation théorique capable non seulement d’inscrire les perspectives
autochtones et allochtones dans leurs contextes spécifiques, mais également de les mettre en

relation et de problématiser leurs points de contact et d’enchevétrement.

Une inévitable partialité

La crise d’Oka, qui découle d’un différend territorial que 1’on a laissé s’envenimer,
reléve de ce que les études sur le conflit appellent un « conflit profondément enraciné »
(Redekop, 1998). Les conflits de ce type, étroitement liés a I’identité, « touchent aux
croyances, aux valeurs, a la culture, a la spiritualité, aux systémes de signification, aux
relations, a Uhistoire, & I’imaginaire et a la capacité d’agir qui se trouve au cceur de 1’étre
d’un individu ou d’un groupe » (ibid., p. 16-17; nous traduisons). Intenses et chargés
d’émotivité, ils se rapportent a différents domaines et disciplines qui se croisent et se
superposent, d’ou la difficulté de les appréhender dans toute leur complexité. De maniére
immédiate, la crise d’Oka fait intervenir « une confrontation entre autochtones et une
municipalité, une situation juridique complexe, un dossier d’un cadre historique de plus de
250 ans » (Bureau du coroner, 1995, p. 398). Cet événement « d’'une complexité hors de
’ordinaire » (ibid., p. 30), suivant la formulation du coroner, fait entrer en ligne de compte
des considérations politiques et stratégiques d’une ampleur d’autant plus grande que le conflit
est intensifié par l’engagement actif et stratégique de Mobawks de Kahnawake et
d’Akwesasne, par la mobilisation des Premiéres Nations ailleurs au pays, par les

interventions de la Sfireté du Québec, des Forces armées canadiennes et des gouvernements




20

municipal, provincial et fédéral ainsi que par les troublantes manifestations d’intolérance et
de racisme a ’endroit des autochtones. Si un événement est par définition difficile & saisir au
moment ol il se produit, le caractére profondément conflictuel de celui qui nous occupe fait
en sorte que de nombreuses zones grises subsistent dans ’aprés-coup. Dans son mémoire de
maitrise sur I’intervention des Forces armées canadiennes lors de la crise d’Oka, Timothy C.
Wineguard fait observer que toute quéte de vérité sur I’événement est obscurcie par les

intéréts divergents en jeu :

The truth is obscured by the numerous factions present within the conflict, each
vying to protect their cause. For those involved it was and still is a matter of
perspective. The same can be said for those who have previously written on the Oka
crisis®. (2006, f. 4)

Ainsi que l’illustre I’enquéte publique visant 3 faire la lumiére sur les causes et les
circonstances du décés du caporal Marcel Lemay lors de la fusillade du 11 juillet 1990, les
mises en récit du conflit armé font intervenir des intéréts divergents associés a la preuve a
accumuler en vue d’un procés criminel et, de maniére élargie, a I’attribution de la
responsabilité déontologique et politique dans I’envenimement du conflit territorial. Vu
I’importance des enjeux, a la fois sur le plan politique et sur le plan personnel, les uns et les
autres sont incités & relater I’événement de maniére a4 ne pas se compromettre. Dans son
rapport, le coroner Guy Gilbert fait ainsi état d’'un manque de transparence qui lui complique
sérieusement la tache. Il déplore ainsi que 1’enquéte publique soit « graduellement devenue le
théatre d’un front commun des policiers » qui mettent de coté leurs intéréts divergents et font
« montre d’une complaisante soumission a 1’égard de la haute Direction de la Sireté [du
Québec] », appelée a rendre des comptes sur la décision d’intervenir & Oka-Kanehsatake le
11 juillet 1990 (Bureau du coroner, 1995, p. 10). Pour ajouter aux difficultés, le procés
criminel qui se déroule parallélement & 1’enquéte publique n’est pas sans contraindre les

témoignages. Faisant état d’une « situation difficile, voire impossible pour les Mohawks », le

¥ «La vérité est obscurcie par les nombreuses factions impliquées dans le conflit et qui rivalisent
entre elles pour protéger leurs causes respectives. Pour ceux qui ont pris part au conflit, ¢’était et c’est
toujours une question de perspective. On peut en dire autant de ceux qui ont écrit sur la crise d’Oka. »
Nous traduisons.
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coroner constate que ceux-ci « ont témoigné avec retenue et réticence » sachant que les
procureurs, par leurs contre-interrogatoires, accumulaient des éléments susceptibles de servir
a I’enquéte policiére (ibid., p. 18). En plus de ces considérations qui limitent I’élucidation de
I’événement, de nombreux éléments demeureront longtemps dans 1’ombre en raison du secret
qui protege plusieurs documents officiels reliés au conflit (Wineguard, 2006, f. vi-vii), ce qui

ajoute a la part d’inconnu qui subsiste une fois 1’événement terminé.

Cette partialité stratégique dans la construction du rapport au réel est d’autant plus
apparente qu’il s’agit d’éclairer un conflit territorial qui est conflictuel du fait de
I’affrontement armé, mais qui implique de surcroit les peuples autochtones et allochtones de -
I’ensemble canadien, de sorte qu’il ne se résume pas a ’appréhension d’un élément de
dissociation a ’intérieur d’une seule et méme société, mais renvoie a différentes légitimités
politiques demeurant en tension. Du point de vue de la discipline historique, par exemple, il
est particuliérement révélateur que de nombreux historiens travaillent comme consultants
pour les gouvernements et les conseils de bande qui se disputent devant les tribunaux le
fondement et la validité des revendications territoriales des Premiéres Nations au Canada. A
Oka-Kanehsatake, depuis les premiers différends entre les sulpiciens et les Mohawks au
XVIII® siécle, la question des terres engendre des rapports de pouvoir qu’il est impossible
d’ignorer, surtout dans le contexte d’un siége qui met en évidence les motivations historiques
des gouvernements coloniaux et des gouvernements canadiens ultérieurs a se prononcer en
faveur de la propriété allochtone des terres. Le conflit armé, parce qu’il trouble la loi et
I’ordre public, est réprimé par les forces policiéres aidées des Forces armées canadiennes
dans le cadre de I’Appui au pouvoir civil prévu dans la Loi sur la défense nationale (ibid.,
f. 145-147). Le déploiement policier et militaire sur les lieux du siége rend visible la fagon
dont le statu quo peut se maintenir grice au recours & la force et suscite diverses
interrogations d’ordres moral et politique. Timothy C. Wineguard, aprés avoir recensé de
nombreux travaux portant sur la crise d’Oka, conclut que de nombreuses questions demeurent
toujours en suspens, que ce soit a défaut de renseignements ou de concordance des versions.
Selon lui, aucune des publications recensées ne « represents a historically complete and

unbiased representation of the events that transpired before and during the summer of 1990 »
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(ibid., f.10). Le constat de ce chercheur incite & se demander en quoi consisterait une
représentation objective d’un conflit comme la crise d’Oka. Quoi qu’il en soit, la question des
perspectives, et par extension celle des sour(;es, constitue un enjeu crucial du conflit, que ce
soit au regard du fondement des revendications, de I’existence des peuples et de la légitimité
de leur occupation du territoire ou encore pour ce qui est de la fagon dont ce conflit a été

vécu, compris et appréhendé.

En confrontant des sources variées, on constate rapidement qu’on ne saurait rendre
justice & ce conflit en construisant un compromis qui concilie sans heurts les différentes
interprétations, les intéféts divergents et les postures antagonistes. Tout comme une synthése
englobante risquerait de compromettre I’intégrité des parties respectives, il serait risqué de
trancher entre des versions qui non seulement divergent, mais qui bien souvent ne coincident
pas. En effet, les récits des gouvernements et ceux des Mohawks qui soutiennent le siége
entrent souvent en conflit direct, d’autant plus que la 1égitimité des premiers s’est en grande
partie établie au détriment de la légitimité des seconds. Pour ajouter a la complexité, ces
récits se recoupent également sur de nombreux points, tandis que des voix discordantes se
font entendre de part et d’autre des barricades. Pendant le conflit de 1990, les autorités et les
médias font grand état des divisions au sein des communautés mohawks, mais celles-ci ne
sont pas les seules a vivre des désaccords et des dissensions. En effet, de fortes divisions se
manifestent aussi au sein des populations allochtones, que 1’on pense aux profondes
divergences opposant la municipalité d’Oka et les groupes environnementalistes, ou encore
aux postures diamétralement opposées des participants aux émeutes raciales en réaction a la
fermeture du pont Honoré-Mercier et des manifestants défilant dans la rue pour montrer leur
appui aux revendications territoriales des Mohawks. Des dissensions apparaissent aussi du
coté des gouvernements, comme le souligne le rapport du coroner qui fait clairement état
d’une divergence de points de vue du c6té des autorités québécoises au cours de I’enquéte :
« Bref, entre la Streté, la fonction publique, les autorités politiques et le cabinet du ministre
Elkas, les vues et opinions étaient disparates et incomplétes. » (Bureau du coroner, 1995,
p. 396) S’il est difficile de s’entendre sur les versions des faits, une chose est certaine : la

crise d’Oka est source de malaise et de confusion.
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L’étude de ce conflit territorial rend évidente une impossible neutralité, et cela est
d’autant plus manifeste que, plus de vingt ans plus tard, le conflit & Oka-Kanehsatake n’est
toujours pas réglé. A propos de la crise d’Oka, Lorna Roth constate que les « [a]ccounts of
the events and background about the issues could not adequately be analyzed and/or
synthesized in an “objective”, neutral fashion», mais que des chercheurs demeurent
« concerned with finding new ways of speaking and writing that take into account the
complexity and multiplicity of perceptions around this historical event » (Roth, Nelson et
David, 1995, p. 51). Si la complexité et la multiplicité des perceptions de cet événement
historique sont bien réelles, il convient toutefois de reconnaitre qu’en plus d’étre complexes
et multiples, ces perceptions sont aussi fortement polarisées (c’est d’ailleurs le propre d’un
conflit de causer une polarisation). En d’autres termes, il ne suffit pas de dire qu’il y a de
multiples versions; il faut aussi tenir compte de la polarisation en jeu et des conditions
d’effectivité des versions divergentes. Par ailleurs, 1’impossible neutralité dont nous faisions
état un peu plus tét n’implique pas que 1’on exclue toute réflexion d’ensemble sur le conflit.
En effet, les récurrences que ’on finit par déceler dans les multiples versions indiquent
certaines avenues de compréhension. Dans Narrating Our Pasts. The Social Construction of
Oral History, Elizabeth Tonkin (1992) fait remarquer que dans la tradition orale, il existe
souvent plusieurs versions d’une méme histoire, mais qu’on retrouve malgré tout des lignes
de force et de cohésion. Selon elle, la prise en compte des multiples versions rassemblées
donne a percevoir ces lignes de force et les variations mineures qui en ressortent.
Parallélement 4 cela, les variations que 1’on retrouve dans une histoire donnée ont poﬁr
particularité de situer le narrateur, le public et la société dans son ensemble dans un climat
particulier. Dans cet esprit, cette thése s’applique a tirer des lignes de force et de cohésion des
multiples versions du conflit plutét que de déméler dans les détails I’extréme complexité de
la crise d’Oka. Dans le méme temps, il s’agit d’en proposer une version singuli€re qui situe
tour a tour 1’acteur politique, le cinéaste, 1’écrivain et le chercheur, ainsi que le lecteur et la
société dans son ensemble dans un climat particulier. Qu’est-ce qui ressort des perspectives
des gouvernements, des militaires, des Mohawks qui soutiennent le si€ge? Qu’est-ce qui se

dessine de celles élaborées par différents documentaristes, écrivains, poétes et dramaturges?
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En quoi la recherche vient-elle aprés coup influer sur I’événement qui demeure ainsi

agissant?

L’objectif de cette thése n’est pas de révéler de nouveaux faits sur la crise d’Oka,
mais bien d’apporter un nouvel éclairage a 1’événement politique en le mettant en rapport
avec un corpus filmique et un corpus littéraire qui n’ont jamais fait I’objet d’une étude dans
cette perspective. L’étude du siége en acte, loin d’étre une analyse politique ou historique au
sens strict, doit plutdt étre envisagée dans sa relation avec les films documentaires et les
récits littéraires. Il ne s’agit pas de proposer une analyse totalisante de la crise, mais bien
d’examiner celle-ci sous divers angles afin de mieux comprendre ce qui s’est passé lors de
I’événement, ainsi que ce que I’on peut tirer des mises en récit de 1’événement dans les films
documentaires, le roman, le théitre et la poésie. De méme, cette thése ne vise pas & étudier les
Mohawks, les Québécois ou les Canadiens en tant que tels, mais bien I’événement politique
conflictuel auquel ils sont tous mélés et a travers lequel ils agissent et s’expriment. S’il n’est
point question de faire valoir une relativité qui aurait comme conséquence de dissoudre et
d’absoudre les violences coloniales a présent que sont dévoilées les injustices et qu’il est
temps de rendre des comptes’, il reste que cette thése ne cherche pas davantage a trouver une
« vérité » de I’événement. En effet, elle vise plutdt & élaborer une réflexion dans I’optique du
« il dit vrai » mise de ’avant par 1’écrivain autochtone Basil H. Johnson (2005b). Ce dernier
explique que dans la langue anishinabe, lorsque 1’on déclare qu’une personne dit la vérité, on
dit « w’daeb-awae ». Cette expression, davantage qu’un simple énoncé, constitue selon

Johnson une proposition philosophique récusant I’existence d’une vérité absolue :

But the expression is not just a mere confirmation of a speaker’s veracity. It is at the
same time a philosophical proposition that, in saying, a speaker casts his words and
his voice only as far as his vocabulary and his perception will enable him. In doing
so the tribe was denying that there was absolute truth; that the best a speaker could
achieve and a listener expect was the highest degree of accuracy. Somehow that one

® Voir & ce sujet le chapitre « The Problem of Essentializing » dans P’ouvrage Travelling
Knowledges : Positioning the Im/migrant Reader of Aboriginal Literatures in Canada de Renate
Eigenbrod (2005, p. 111-118).
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expression “w’daeb-awae” set the limits of a single statement as well as setting
limits on all speech'®. (p. 94)

Dans ’esprit de cette proposition qui exige la plus grande précision qu’un locuteur
puisse atteindre en fonction de son vocabulaire et de sa perception, il s’agit ici de délimiter
I’objet et la théorie de maniére & articuler un argumentaire solide tout en esquissant une
perspective qui fait voir I’événement sous un autre angle. L’ampleur et la complexité de la
crise d’Oka, a la fois du point de vue événementiel, politique et culturel, incitent &
« reconnaitre qu’on n’aura jamais fait complétement le tour » (2011, p. 31), comme le fait
observer Josette Féral dans Théorie et pratique du thédtre. 1L’idée n’est donc pas d’apporter
une réponse définitive aux questions que pose le conflit qui surgit a 1’été¢ 1990, mais plutét,
comme le suggeére Jean Culler, « de tenter de remettre en question, de réorienter la pensée
dans des domaines autres que ceux auxquels ils [les travaux sollicités] sont censés
appartenir », de rendre étrange ce qui est familier, et d’appeler « les lecteurs a envisager
autrement leur propre mode de pensé€e et les institutions dans lesquelles celui-ci s’inscrit »
(cité dans ibid., p. 34). En ce sens, cette thése souhaite proposer une interprétation dynamique
de la crise d’Oka en envisageant 1’événement a la fois de maniére globale et particuliére, &
partir de voix qui s’expriment et d’actions qui sont performées sur les lieux du si¢ge et dans
I’espace public, puis qui se retrouvent sous d’autres formes dans les films documentaires et
dans les récits littéraires. Cette approche est d’autant plus propice que 1’événement, par ce
qu’il ébranle et ouvre comme bréche, est d’emblée ce qui remet en question une situation et

la fait voir différemment.

10 « Toutefois, 1’expression n’est pas qu’une simple confirmation de la sincérité d’un locuteur.
Elle constitue en méme temps une proposition philosophique selon laquelle, en parlant, le locuteur
N’avance ses mots et sa voix qu’aussi loin que son vocabulaire et sa perception le lui permettent. Ce
faisant, la tribu niait I’existence d’une vérité absolue et affirmait que ce 4 quoi le locuteur devait
parvenir et I’auditeur s’attendre était, dans le meilleur des cas, la plus grande précision possible. D’une
certaine maniére, cette méme expression, “w’dacb-awae”, fixait les limites d’une seule énonciation
tout en établissant le cadre de tout discours. » Nous traduisons.
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La recherche comme site de tension

Devant le foisonnement de sens et de significations propres aux conflits
profondément enracinés, la notion d’événement offre un fil conducteur qui permet
d’examiner le nceud ou se croisent et se concentrent divers aspects de la crise d’Oka, que ce
soit sur les lieux du siége, dans les films documentaires ou dans les récits littéraires. Issu d’un
croisement inédit de circonstances, écrit Raymond Fogelson, 1’événement génére « des
processus, des changements, des surprises, des actions et des transformations qui différent
des objets matériels et des choses concretes » (1989, p. 134; nous traduisons). Il est « une
situation par opposition aux personnes, choses et propriétés; dynamique par opposition aux
processus durables; [et] n’est pas nécessairement sous le contrle d’un agent, par opposition
aux actes'’ ». Imprévu et imprévisible, I’événement crée une rupture de la normalité, entraine
une mise en suspens et prend par surprise les différents acteurs qui se trouvent happés malgré
eux par la bréche événementielle. Habité d’une part de hasard et de risque, 1’événement est
énigmatique et inducteur de passions. Déterminant, il fait surgir quelque chose qui sans lui
n’aurait pas été révélé et qui, contre toute attente, se matérialise tout & coup. Ainsi que
’explique Claude Romano dans L 'événement et le temps, I’événement se manifeste en partie
« par le non-sens de ce qui apparait, de prime abord, incompréhensible », mais aussi « par
I’excés de sens dont il est ’origine » (1999, p. 162-163) et qui l’ouvre & une tiche

herméneutique inépuisable.

L’événement qui surgit le 11 juillet 1990 provoque choc et stupéfaction dans tout le
pays, puis la béance reste ouverte tout 1’été, faisant planer incertitude, étonnement et
perplexité. Des recherches en communication, en études culturelles et en science politique
réalisées sur la crise d’Oka font état d’une fissure ou d’une rupture dans I’ordre établi, d’une
crise de 1égitimité ou d’hégémonie et parfois encore d’une ouverture des possibles™. Au
départ insaisissable, la crise d’Oka suscite un besoin de faire sens de I’événement faisant

irruption, de saisir ce qui, bien qu’appréhendé, est survenu sans crier gare. Evoquant cette

1 Jean Molino (cité dans Grégoire, 1991, p. 169-170).

12 Voir 4 ce sujet Roth, Nelson et David, 1995, p. 77-78; Stuart, 1993, p. iv et p. 7-35; Conradi,
2009, p. 552-553; Kalant, 2004, p. 200; Alfred, 1991b, p. 26.
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tension entre incompréhension et excés de sens, le politologue Tajaiake Alfred explique que
la crise de 1990 et ses suites ont constitué le contexte de la recherche et de I’écriture de
I’essai Heeding the Voices of Our Ancestors : Kahnawake Mohawk Politics and the Rise of
Native Nationalism qu’il publie en 1995, La crise d’Oka, précise-t-il, « forced me to search
for deeper meaning to what seemed, from the inside, an incoherent or contradictory set of
events » (p. 1). S’il déconcerte, le conflit est aussi éloquent. A la suite de Claude Romano
(1999, p. 176-177), il est possible d’affirmer que la crise d’Oka, a I’instar de 1’événement, est
révélatrice parce qu’elle exhorte a juger de la situation selon une perspective née d’elle. Le
siege, scénographie d’identités en conflit autour de la question territoriale, rend manifeste et
accentue des tensions qui apparaissent de maniére plus ou moins diffuse au quotidien. Lors
de la crise d’Oka, les sociétés allochtones dominantes sont en effet montrées dans leur
rapport trouble aux peuples autochtones et dépeintes dans la filiation d’une histoire coloniale
peu reluisante, soit sous un jour peu flatteur, voire inquiétant. A I’inverse, les peuples
autochtones qui ont longtemps vu leurs identités niées, refusées et marginalisées par la
société dominante voient soudain leur présence affirmée au centre de la société canadienne, et
de maniere plus essentielle encore, confirmée et validée auprés des Premiéres Nations qui se
reconnaissent dans les revendications territoriales portées par les Mohawks soutenant le
si¢ge. Ainsi que I’écrit Claude Romano, 1’événement nous ressemble, il est « le point de
cristallisation oll une compréhension émerge de qui nous sommes » (p. 178). A ce titre, la
crise d’Oka peut étre envisagée comme un espace de focalisation ou se donne a voir la

relation globale entre les peuples de I’ensemble canadien.

L’événement, selon Claude Romano, manifeste chaque fois quelque chose de son
propre contexte qui, sans lui, resterait dissimulé (ibid., p. 176); qui plus est, il apporte
I’horizon de possibilités interprétatives a la lumiere duquel son sens méme se dessine et se
décide (ibid., p.162). Pour bien interpréter les événements ayant une dimension
interculturelle, souligne par ailleurs Raymond Fogelson, il ne suffit pas de mettre en contexte
les connaissances historiques. En effet, le contexte lui-méme étant problématique, il s’avére
nécessaire de I’expliquer (1989, p. 136). De quel contexte s’agit-il? A partir de quel lieu

d’énonciation ce contexte est-il défini? En quoi un contexte donné influe-t-il sur
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I’interprétation de I’événement? Lorsqu’il est question de la crise d’Oka, parle-t-on du
contexte mohawk, du contexte québécois, du contexte canadien ou encore du contexte global
qui rassemble toutes les parties? Raymond Fogelson explique que dans 1’approche
ethnohistorique, « events may be recognized, defined, evaluated, and endowed with meaning
differentially in different cultural traditions » (ibid., p. 135). Du fait de cette différenciation,
une situation considérée comme un événement par les uns peut pour ainsi dire passer
inapergue aux yeux des autres. Par exemple, la guerre civile qui secoue la communauté
mohawk d’Akwesasne en 1990 ne bouleverse pas outre mesure le public élargi au Canada. A
la différence de ce conflit armé pourtant trés grave au cours duquel deux personnes de la
communauté perdent la vie, la crise d’Oka a ceci de particulier qu’elle est un événement pour
tous : Mohawks, Premicres Nations, Québécois et Canadiens sont interpellés par le conflit
territorial qui, en pleine crise constitutionnelle, dégénére soudainement en conflit armé
hautement médiatisé. Ainsi qu’en témoigne l’attitude des différentes parties, les fagons de
reconnaitre I’événement, de le définir, de 1’évaluer et de le doter de signification varient selon
les perspectives. S’il apparait dans sa réitération pour les uns et dans sa nouveauté pour les
autres, 1’événement n’en demeure pas moins révélateur de la relation globale qui les unit et

les oppose.

A P’encontre d’une approche relativiste et pluraliste qui envisagerait 1’histoire et la
pensée occidentale traditionnelle comme des productions culturelles sans prétention
particuliére a la vérité universelle, 1’étude de la crise d’Oka rappelle avec insistance que ces
derniéres, méme envisagées comme productions culturelles parmi d’autres, demeurent dans
un rapport de force incessant avec les histoires et la pensée autochtones. Si 1’on peut sans
doute affirmer que les cultures s’équivalent au sens ou elles sont toutes dignes d’exister
malgré et en raison précisément de leurs différences, il reste que les groupes culturels et
politiques arrivent & se faire entendre et a s’imposer les uns aux autres en fonction d’un
rapport de force qui est modulé selon les circonstances politiques. Conséquemment, il nous
semble nécessaire d’aborder la crise d’Oka non pas selon une approche relativiste qui place
tous les savoirs et connaissances sur un méme plan, mais selon une approche comparative,

contrastée, et parfois nécessairement conflictuelle. Cette démarche consiste a mettre en
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présence des théories, des visions du monde autochtones et allochtones multiples et
conflictuelles, afin que la tension qui s’est jouée lors du siége se rejoue en quelque sorte dans
la recherche et dans 1’écriture de la theése. Pour interpréter le conflit selon différentes
perspectives, il s’agit, d’une part, de porter attention aux actions et aux énonciations des
différents acteurs politiques qui accompagnent la progression du siége, et, d’autre part, de
recourir & des théories et des traditions de pensée capables d’apporter un éclairage juste et

pertinent a ces perspectives.

Cette approche incite & s’interroger sur les faits historiques, mais aussi sur les
fondements du savoir et des connaissances qui en déterminent I’interprétation. Si, en faisant
état des actions de différents acteurs, on ne les interpréte qu’a partir du cadre théorique et
culturel dominant, le danger est évidemment d’évacuer le sens de certaines d’entre elles et de
soutenir ainsi un processus d’effacement de I’altérité. Qui sont les Mohawks dans le récit
canadien ou québécois de la nation? Qui sont-ils par ailleurs dans le récit mohawk de la
nation et dans le récit iroquois de la confédération? 1l suffit de réfléchir a la question pour
réaliser quelles peuvent étre les répercussions des différentes postures interprétatives. Les
travaux qui se penchent sur la crise d’Oka se heurtent inévitablement & ce probléme. Le
chercheur, qu’il le veuille ou non, est appelé & se positionner ou, a tout le moins, a
reconnaitre et a situer les différentes traditions de pensée et 1égitimités politiques qui influent .
sur le déroulement et ’interprétation de 1’événement, faute de quoi il affaiblit son argument.
Alexa Conradi souléve cette question épistémologique dans la critique qu’elle fait d’un
article de P. Whitney Lackenbauer sur I’intervention des Forces armées canadiennes pendant
la crise d’Oka. Elle reproche en effet a I’auteur de laisser supposer une posture de neutralité
alors méme qu’il propose une interprétation du conflit favorisant le maintien du statu quo
(2009, p. 547-548). Selon Conradi, cet article illustre 1’une des multiples fagons dont les
« individuals, institutions, and the state continue to shape values, meanings, embodiments,
and practices in dealings with indigenous peoples in Canada » (ibid., p. 549). Le fait que
I’analyse de Lackenbauer concerne I’engagement des guerriers mohawks dans le conflit armé
de 1990, mais qu’elle s’élabore en fonction de la logique étatique dominante comme si cette

interprétation allait de soi constitue sans doute la principale lacune identifiée par Conradi. De
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maniére essentielle, I’étude de la crise d’Oka incite & constater et 4 reconnaitre que le statu
quo ne constitue pas une posture neutre, mais bien une posture dominante qui se présente le
plus souvent comme 1’ordre naturel des choses. Cette distinction est d’autant plus importante
que la crise d’Oka a précisément comme particularité de dévoiler le caractére construit de cet

ordre établi.

S’il est crucial de reconnaitre que le statu quo témoigne d’un certain rapport de force, il
ne serait par ailleurs guére pfoductif de condamner en.bloc 1’Etat canadien, I’Etat québécois,
les institutions de la société dominante et I’ensemble des traditions de pensée qui sont a leur
fondement puisque I’on cherche justement & mieux comprendre la dynamique conflictuelle a
I’ceuvre dans la crise d’Oka. En effet, bien qu’ils ne relévent pas d’une structure
monolithique et font aussi partie intégrante de la vie des individus et des peuples autochtones,
les éléments mentionnés plus haut représentent 1’ordre politique et symbolique auquel
adhérent en majorité les sociétés allochtones, de sorte qu’il est important de comprendre en
quoi ils influent sur le déroulement du conflit qui éclate a 1’été 1990. Si I’on part du constat
que, de maniére générale, concernant le contexte de la crise d’Oka, les populations
allochtones au Canada et au Québec se situent dans un cadre étatique national, sont
gouvernées par des lois municipales, provinciales et fédérales qui régissent en partie leur
existence, reconnaissent 1’autorité des tribunaux et ont regu une certaine histoire en héritage,
on est plus @ méme de saisir — sans qu’il faille pour autant approuver ou exonérer —
I’incompréhension et la confusion exacerbées de nombreux allochtones devant les images de
contestataires autochtones qui érigent des barricades et défient des lois auxquelles eux-
mémes se sentent tenus de se conformer. En plus de mettre en relief la responsabilité des
gouvernements en ce qui a trait aux revendications territoriales des autochtones, la crise
d’Oka attire |’attention sur I’obligation des gouvernements d’agir avec justice et honneur, et
ce, d’autant plus que leurs actes, leurs énoncés et leurs politiques ont des répercussions
directes sur les populations allochtones et, par voie de conséquence, sur les relations qu’elles
ont avec les peuples autochtones. Cette thése n’entretient pas I’illusion d’élucider ces
questions fort complexes, mais vise plutét a susciter des interrogations en revenant sur

I’événement a partir de perspectives a la fois imbriquées et antagonistes.
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Dans Decolonizing Methodologies. Research and Indigenous Peoples, la chercheuse
autochtone Linda Tuhiwai Smith, s’inspiran;t des travaux d’Edward Said, définit Ia recherche
comme « a significant site of struggle between the interests and ways of knowing of the West
and the interests and ways of knowing of the Other » (2004, p. 2). En proposant de retracer
les perspectives autochtones et allochtones sur la crise d’Oka, cette thése devient un site ou
entrent en relation et s’affrontent différents intéréts, connaissances et savoirs relatifs au
conflit. Dans le contexte d’une université francophone au Québec, contexte ol cette thése est
congue et rédigée, ou elle appelée a €tre soutenue et regue, il est primordial de ménager une
place aux perspectives et aux traditions de pensée mohawks et autochtones, faute de quoi la
posture des guerriers mohawks a 1’été 1990 risque de demeurer vide de sens ou de ne
s’expliquer que par son écart a la société dominante, souvent au moyen d’une figure
imaginaire associée a la criminalité, comme ce fut le cas lorsque les populations allochtones
ont vu apparaitre des Mohawks armiés au haut de la c6te Saint-Michel & Oka-Kanehsatake et

sur le pont Honoré-Mercier 8 Kahnawake.

Pour esquisser une réflexion sur la crise d’Oka de ce point de vue, les travaux
universitaires menés par des chercheurs autochtones offrent un soutien fort utile. En plus de
jouer 4 de nombreux égards un réle actif au sein de leur nation, les intellectuels mohawks
agissent ainsi comme de véritables ambassadeurs politiques et culturels en orientant, par leurs
travaux et leurs interventions, la réflexion de chercheurs externes a leur communauté. Les
travaux de chercheurs contemporains tels le politologue Gerald Taiaiake Alfred (1991a;
1995; 1999; 2009), ’anthropologue Audra Simpson (2003; 2008; 2010), les auteures Donna
Goodleaf (1995), Brenda Katlatont Gabriel-Doxtater et Arlette Kawanatatie Van den Hende
(1995), pour ne nommer que ceux-la, permettent de mieux contextualiser et étayer la posture
des Mohawks qui ont soutenu le sidge & I’6té 1990. A lire les récits mohawks qui se
recoupent et s’gdditionnent, le chercheur externe a la communauté arrive a mieux saisir la
continuité de Dopposition & I’empiétement, la réalité historique et politique de la

communauté, de méme que le sens que peuvent prendre les actions de protestation se
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poursuivant en 1990. En plus de dévoiler les injustices sur lesquelles repose la société
dominante, leurs travaux rendent compte de la cohérence de la stratégie des Mohawks qui
refusent de se plier & I’autorité canadienne et font valoir celle de la nation mohawk et de la
confédération iroquoise. Ils donnent 4 voir en quoi le siége soutenu a 1’été 1990 met en jeu
une tension entre le paradigme étatique, qui envisage le conflit territorial essentiellement &
I’aune de la loi canadienne, et les résurgences omkwehonwe'’, qui I’inscrivent dans un récit
autochtone de la 1égitimité. De ce fait, ils mettent en lumiére la conflictualité inhérente & une
situation de coexistence issue d’un long et persistant processus de colonisation. En plus de
donner force a la posture des Mohawks en I’ancrant sur le plan théorique et historique, ils
offrent des outils conceptuels permettant de cerner 1’événement dans les perspectives de leur

nation et de leurs communautés.

En préconisant cette approche, il ne s’agit pas de prétendre & une homogénéité des
cultures, encore moins a des traditions séparées, sans liens entre elles ni métissage aucun,
mais plutét de rendre compte de récits différenciés qui entrent dans un rapport de force
manifeste lors du conflit de 1990, et ce, tout en reconnaissant que ces récits s’entrecroisent et
s’influencent selon diverses modalités depuis les premiers contacts. La crise d’Oka, en plus
de susciter une polarisation, a pour effet de mettre en évidence I’inextricable enchevétrement
des relations. Nous renvoyons a cet égard aux travaux du sociologue Georg Simmel (2003)
qui souligne le paradoxe du conflit unissant les parties antagonistes sur un méme objet
contesté de part et d’autre. Tout comme le conflit appelle & une mise en relation des parties
qu’il unit en les opposant, le retour sur la crise d’Oka nécessite de recourir a des théories 4 la
fois spécifiques et partagées, qui sont tout autant en interaction qu’en tension. De méme, tout
comme le siége incite & la création d’un terrain d’entente ol peut avoir lieu la confrontation,
cette these cherche & contribuer a la construction d’un récit partagé qui ne gomme pas pour
autant la conflictualité et les rapports de pouvoir. En tenant compte de I’intersection
dynamique des connaissances et des savoirs que problématise George J. Sefa Dei dans

« Rethinking the Role of Indigenous Knowledges in the Academy » (2000), il s’agit de

~

13 En langue mohawk, onkwehonwe signifie le peuple originel.
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proposer des outils qui permettent d’articuler des singularités et de mettre différents
domaines en dialogue, et ce, afin de développer des conditions de compréhension mutuelle
dans le respect de chacun. La crise d’Oka, en tant qu’exacerbation violente d’un conflit
profondément enraciné, rappelle sans cesse 1’intérét et les difficultés pratiques et théoriques
d’une telle démarche. A ce sujet, la chercheuse Renate Eigenbrod fait remarquer que

I’optique de réconciliation que privilégient les travaux réalisés en études autochtones

constitue « a goal that requires a paradigm shift in a// of society » (2010, p. 10). Bien que trés

modestement, la thése développée ici s’efforce d’esquisser une réflexion qui va dans le sens

de ce changement de paradigme ou, a tout le moins, tente d’en faire ressentir la pertinence.

Parcours

Cette thése se divise en trois chapitres articulés autour du siége en acte, de la
médiatisation de I’événement et de sa médiation dans les films documentaires, ainsi que des
représentations de la crise d’Oka dans les récits littéraires. A partir de la scénographie du
siége en écte et des contextes convoqués par les parties engagées dans le conflit, le premier
chapitre examine I’événement qui, d’une part, révéle une présence autochtone que les
sociétés canadienne et québécoise croyaient pour ainsi dire disparue et qui, d’autre part,
apparait comme répétition de 1’histoire du point de vue des Mohawks de Kanehsatake et des
peuples autochtones ailleurs sur le continent. Afin de rendre compte de la force de rupture de
I’événement, ce chapitre examine le mystére et la violence du siége tel qu’il se met en place
lors de I’intervention policiére du 11 juillet 1990, appelant l’intervention de 1’armée
canadienne et perturbant le quotidien des populations locales. En situant 1’occupation de la
pinéde dans la perspective des Mohawks de Kanehsatake, ce chapitre raméne au premier plan
I’enjeu fondamental du conflit, soit le territoire, puis examine 1’affrontement entre légalité et
1égitimité qui se joue de part et d’autre des barricades 4 Kanehsatake et 4 Kahnawake. Tandis
que les gouvernements appellent a la loi et a 1’ordre, les militants mohawks envisagent les
barricades comme contre-performativité et affirmation des récits autochtones de la 1égitimité.
A partir des stratégies et des tactiques élaborées par Michel de Certeau dans L ’invention du
quotidien (1990), ce chapitre examine les rapports de force mis en jeu pendant 1’événement.

A partir des souverainetés en lutte pendant I’événement, il met en relief la posture de I’armée
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canadienne s’inscrivant dans le cadre de I’Etat, et celle des guerriers mohawks qui
soutiennent le siége invoquant la nation mohawk et la confédération iroquoise. La protection
de I’fle Tekakwitha, le 18 septembre 1990, par la population de Kahnawake qui repousse a
mains nues les militaires ayant atterri en force sur les lieux, est rattachée a un contexte
historique d’empiétement territorial accentué dans les années 1950 par la construction de la
voie maritime du Saint-Laurent, ainsi qu’a une pensé€e et & une philosophie politiques qui
s’expriment et s’actualisent par le biais des wampums, ces documents visuels qui, selon
Michelle Raheja, constituent avec les chansons, les performances, les récits et les réves autant
de maniéres de théoriser les concepts de souveraineté (2007, p. 1164). Du fait qu’elle
s’articule a partir du siége en acte, 1’analyse met en évidence une polarisation propre aux
dynamiques conflictuelles, sans pour autant nier la grande complexité des différends entre les
peuples, notamment sur les plans juridique et politique (Lajoie et al., 1996). Il s’agit, a la
suite de Georg Simmel (2003), de considérer le conflit comme une forme active de
socialisation ou les identités se confrontent avec d’autant plus d’acharnement qu’elles

posseédent des qualités communes et appartiennent & un contexte social commun.

Dans le deuxiéme chapitre, deux films documentaires réalis€s & partir d’images
tournées sur les lieux du siége sont analysés: Okanada, des réalisateurs allochtones
Catherine Bainbridge et Albert Nerenberg (1991), et Kanehsatake : 270 Years of Resistance,
de la réalisatrice abénaquise Alanis Obomsawin (1993). Puisqu’ils peuvent s’intégrer aussi
bien au corpus événementiel qu’au corpus culturel, ces films documentaires servent de
transition entre l’étu(ie de I’événement politique et celle des récits littéraires. La démarche
cinématographique a I’origine de ces films documentaires étant directement en lien avec la
crise d’Oka, ce chapitre examine la relation des cinéastes avec les sujets et les scénes filmés,
selon qu’ils se placent dans une posture d’extériorité ou d’intériorité par rapport a la
communauté qui soutient le siége. Dans la mesure ou ces films donnent & voir des fragments
de réalité saisis par la caméra sur les lieux du conflit, puis remaniés au montage par le
réalisateur, il s’agit aussi de se demander ce que signifie le fait de filmer un événement qui
est en train de se produire, puis ce qu’engage ensuite le choix de raconter cet événement dans

un film documentaire. Il est intéressant de remarquer que la distinction entre les ceuvres
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documentaires allochtones et autochtones ne peut étre établie aussi clairement que dans le
corpus littéraire, car si les réalisateurs et les cinéastes sont bien a ’origine de la construction
du discours filmique, il demeure que les performances livrées a la caméra lors de I’événement
sont celles d’individus autochtones aussi bien qu’allochtones, sans compter que le tournage et
le montage supposent la participation de nombreuses personnes. Afin de faire ressortir le lien
entre différents lieux d’énonciation et différentes postures interprétatives, les films font
I’objet d’analyses distinctes et différenciées. Le film documentaire Okanada est analysé a
partir des théories du témoignage élaborées par Shoshana Felman et Dori Laub dans
Testimony. Crises of Witnessing in Literature, Psychoanalysis, and History (1991) et par
Renaud Dulong dans Le témoin oculaire : les conditions sociales de 1'attestation personnelle
(1998). Le film documentaire Kanehsatake : 270 Years of Resistance est quant a lui étudié a
partir de la notion de souveraineté visuelle élaborée par Michelle Raheja dans « Reading
Nanook's Smile : Visual Sovereignty, Indigenous Revisions of Ethnography, and Atanarjuat
(The Fast Runner) » (2007), ainsi que par Randolph Lewis dans Alanis Obomsawin. The
Vision of a Native Filmmaker (2006). En se penchant sur ’expérience, la prise de parole et la
performance, I’analyse de ces récits documentaires permet de mieux saisir ce qui se passe sur

les lieux du siége soutenu par les Mohawks de Kahnawake et de Kanehsatake.

Dans les suites de cette réflexion sur la médiatisation de I’événement et sa médiation
dans les films documentaires, le demier chapitre examine plus spécifiquement les
représentations de 1’événement dans les récits littéraires autochtones, québécois et canadiens
qui furent publiés au cours des deux décennies suivant la crise d’Oka. Si, comme les
documentaristes, les écrivains, les poétes et les dramaturges relatent I’événement a partir d’un
lieu d’énonciation donné, il reste qu’ils ne le reconstituent pas a partir de fragments de réel ni
ne sont incités a se plier a la factualité événementielle, de sorte qu’ils peuvent laisser libre
cours aux imaginaires de 1’événement. Dans 1’ensemble, les récits qui mentionnent la crise
d’Oka décrivent la spatialisation des antagonismes, le difficile rapport & ’autre et les
répercussions du conflit dans I’espace social, culturel et politique dans lequel ils s’inscrivent.
Compte tenu des lieux d’énonciation différents et parfois conflictuels, ce chapitre étudie

séparément les corpus allochtone et autochtone, tout en prenant en compte la singularité de
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chaque récit. Il ne s’agit pas ici de prétendre a I’exhaustivité, mais bien de se pencher sur des
récits révélateurs et substantiels qui éclairent la maniére dont I’événement est symbolisé dans
les corpus respectifs. Dans le corpus littéraire allochtone, les représentations de la crise d’Oka
dans les romans de Nicolas Dickner (2005), de Robert Lalonde (1993), de Tessa McWatt
(1998) et de John Farrow (2001) sont briévement examinées, puis une analyse approfondie
du recueil Voleurs de cause (1992) du poéte québécois Yves Boisvert permet de mieux saisir
la force de rupture, la violence et la chaos de I’événement tels qu’ils apparaissent dans la

poésie.

L’étude du corpus littéraire autochtone privilégie la pluralité des récits afin de faire place
a la diversité des voix qui mentionnent la crise d’Oka. Dans un premier temps, un examen de
récits des auteurs mohawks Joe David (1994), Dan David (1992), Donna K. Goodleaf (1995a,
b, ¢, d) et Peter Blue Cloud (1991) apportent une compréhension singuliére de la crise d’Oka,
et ce, dans un rapport tres étroit entre littérature et politique. Des récits littéraires de différents
auteurs autochtones sont ensuite étudiés pour faire ressortir les manieres dont 1I’événement est
représenté dans ce corpus, mais aussi pour mieux comprendre comment 1’événement a été
vécu, appréhendé et interprété par les Premiéres Nations ailleurs au pays. Parmi les récits
étudiés, on compte le roman Sundogs (1992) de I’écrivaine std:lo Lee Maracle, la nouvelle
« A Blurry Image on the Six O’Clock News » (2004) de I’écrivain et dramaturge ojibwé
Drew Hayden Taylor et la piece Tales of an Urban Indian (2005) du dramaturge shuswap
Darrell Dennis, ainsi que des récits d’autres auteurs dont Lenore Keeshig-Tobias (2005a, b)
et Raymond Douglas Nepinak (2010). Malgré la singularité de chaque ceuvre, on observe que
des récurrences marquées apparaissent dans les corpus littéraires autochtone et allochtone.
Les récits d’auteurs québécois et canadiens, qui envisagent généralement 1’événement dans
une posture d’extériorité, donnent a voir une figure du guerrier mohawk associée a des
univers marginaux, comme la piraterie et la criminalité. Les récits d’auteurs autochtones, qui
décrivent la crise d’Oka comme un événement qui touche de maniére sensible et directe les
communautés autochtones, mettent en relief les formes d’empiétement ayant eu cours a
travers I’histoire et qui font du siége soutenu par les Mohawks un geste de résistance

politique. Dans la mesure ou la crise d’Oka produit une intertextualité qui se situe aux limites
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du conflit territorial opposant les identités antagonistes, il sera intéressant d’analyser
séparément les corpus puisque les mises en récit de la crise d’Oka varient significativement
en fonction des conditions d’énonciation et de la réalité politique d’ou ils sont issus. Cette
approche permet aussi de rendre compte de la polarisation suscitée par la crise d’Oka tout en

éclairant cette derniére de perspectives différentes.




CHAPITRE 1

LE SIEGE EN ACTE

L’événement et sa scénographie

En 1990, les Premiéres Ne}tions font sentir le poids de leur opposition dans les
discussions constitutionnelles du lac Meech, puis les Mohawks affirment leur souveraineté au
cceur d’un conflit politique hautement médiatisé qui finit par ébranler le mythe de la nation au
Québec et au Canada : la crise d’Oka (Kalant, 2004). Déclenchée par un projet municipal
d’agrandissement du terrain de golf et de développement domiciliaire sur des terres que se
disputent la municipalité d’Oka et la communauté mohawk de Kanehsata:ke, la crise d’Oka
fait remonter a la surface un profond différend qui perdure depuis I’époque coloniale et que
les sociétés canadienne et québécoise s’efforcent par tous les moyens de faire oublier. Elle
marque un moment de rupture dans les relations entre les peuples autochtones et les peuples

djts fondateurs du Canada.

De maniére trés concréte, 1’action de protestation locale qui débute dés la fonte des
neiges, quelques mois avant que n’éclate la crise, peut étre envisagée comme 1’'un de ces
« flashpoint events » que décrit le politologue Peter H. Russel dans un chapitre de ’ouvrage
collectif This Is an Honour Song. Twenty Years since the Blockades. Ces événements

mobilisateurs, explique-t-il  la suite de John Borrows,

[...] se produisent lorsque le gouvernement, sans régler un différend de longue date,
permet la poursuite d’activités qui nient les droits autochtones ou les droits issus de
traités. Dans de telles conditions, il arrive que des membres de la communauté
autochtone brimée décident de recourir a ’action directe, que ce soit en occupant le
territoire ou en en bloquant 1’accés afin de faire cesser 1’activité en question et de
produire un événement mobilisateur (2010, p. 29; nous traduisons).
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C’est un scénario semblable qui se produit & Oka-Kanehsatake lorsqu’un différend de longue
date dégénere en conflit ouvert. En effet, devant I’inaction du gouvernement qui refuse
d’intervenir pour mettre en suspens un projet de développement sur des terres revendiquées
depuis plus de deux siécles par la communauté mohawk de Kanehsatake qui les considére
comme siennes, des membres de la communauté décident d’occuper I’endroit pour empécher
la coupe des arbres, premiére étape des travaux projetés, et pour faire pression sur la
municipalité. Si ’occupation de la pinéde qui se poursuit depuis le 9 mars 1990 constitue en
tous points un événement mobilisateur au sens de Peter H. Russel, ’intervention policiére du
11 juillet 1990, qui vient donner la tragique suite que ’on sait a ce scénario, fait de la crise
d’Oka.un événement au sens plein du terme. En effet, le matin ou le caporal Marcel Lemay
perd la vie 2 la suite de la fusillade qui éclate dans la forét de pins, le conflit territorial qui
s’enlise et s’envenime depuis des mois échappe tout & coup au contrdle de ses acteurs et

s’anime de sa dynamique propre.

La crise fait événement, au sens ou I’entend Jacques Derrida, en ce qu’elle surgit de
maniére inattendue, posséde un devenir inconnu et appelle une réponse (Gad Soussana,
Alexis Nouss et Jacques Derrida, 2001). En effet, si I’occupation de la pinéde se poursuit
depuis prés de quatre mois, ce n’est que lorsque la Sireté du Queébec, en réponse 2 la
troisiéme demande du maire de la municipalité d’Oka, intervient en force pour démanteler les
barricades que survient tout a coup 1’événement que 1’on appellera bientét la crise d’Oka. Ce
matin-13, cent vingt-cinq policiers du groupe d’intervention tactique de la Sireté du Québec
se présentent sur les lieux et, devant le refus exprimé par les manifestants de se disperser,
donnent I’assaut dans le boisé ou éclate une fusillade désordonnée qui cause la mort tragique
d’un policier, le caporal Marcel Lemay. C’est au cceur de cette altercation violente que
I’événement se déclenche, marquant le début d’un long suspense. Contre toute attente, les
policiers se retirent alors et les Mohawks renforcent les barricades a 1’aide des véhicules de
police abandonnés sur les lieux, bloquant cette fois la route 344 qui traverse Oka et

Kanehsatake. Le méme matin, des Mohawks de Kahnawake viennent en appui & Kanehsatake
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en bloquant 1’accés au pont Honoré-Mercier, artére de circulation importante qui relie
Montréal & sa banlieue, sur la rive sud du fleuve Saint-Laurent. Les quelque 200 000
personnes qui empruntent cet axe routier sont immédiatement touchées par cette action de
protestation. La Siireté du Québec encercle aussitt les deux communautés, puis revient
dresser ses propres barricades face a celles des Mohawks. Les deux camps sont alors armés et
la tension est & son paroxysme, ce qui fait craindre 1’éclatement d’autres violences. Personne
ne peut prédire ce qui arrivera, bien qu’inéluctablement quelque chose devra se produire. Le
siege qui se met en place et se soldera a la fin de 1’été par l’intervention de 1’armée
canadienne cause un choc dans tout le pays, tout particuliérement dans les communautés
autochtones qui se sentent directement interpelées par ce différend territorial ayant
soudainement dégénéré en conflit armé. Les populations québécoise et canadienne, que le
conflit vient également apostropher, vivent la crise avec étonnement et confusion, souvent
doublés d’une forte hostilité"*. Le si¢ge ne cessera qu’a la fin du mois de septembre, au bout
de soixante-dix-huit jours de conflit ouvert dans lequel furent mobilisés plus de 1000
policiers de la Sireté du Québec et, en appui & ces derniers, 4 500 militaires des Forces
armées canadiennes (Wineguard, 2006, f. 208). Outre I’affrontement physique et matériel,
précise le sociologue Denis Delige, la crise d’Oka finit par entrainer une remise en question

du territoire symbolique que constitue 1’espace national (1997).

Si la posture des contestataires mohawks défendant leur territoire par la force des armes
a été fort décriée, les tenants et les aboutissants de 1’opération polici¢re dans la pinéde se sont
peu a peu fait oublier dans le spectacle médiatique qui a suivi. De toute évidence, les images
saisissantes de warriors masqués, perchés sur des véhicules de la Sireté du Québec renversés
en travers de la route et brandissant une arme en signe de victoire ont exercé un attrait
médiatique plus puissant que la complexité politique d’une coexistence issue d’un long
processus de colonisation. Pourtant, deux jours avant que n’éclate le conflit armé, le ministre

délégué aux Affaires autochtones du Québec, John Ciaccia, écrivait au maire de la

' Voir 4 ce sujet les rapports de la Commission des droits de la personne du Québec (1991) et de
la Fédération internationale des droits de 'Homme (1990), ainsi que ’essai People of the Pines : The
Warriors and the Legacy of Oka de Goeffrey York et Loreen Pindera (1991).
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municipalité d’Oka pour I’inciter a suspendre indéfiniment le projet de terrain de golf de
sorte que les barricades soient levées et que puisse étre pris le temps nécessaire a la
négociation d’une solution convenable pour tous. Dans sa lettre du 9 juillet 1990, John
Ciaccia déclare d’emblée que la situation se corse et « risque de dégénérer en confrontation »
(1991, p.98). En se référant 2‘1‘ I’injonction obtenue par la municipalité pour forcer la levée des
barricades, il précise que les enjeux du conflit territorial, qui « vont au-dela de la stricte
légalité de la situation telle qu’interprétée par nos tribunaux », concernent notamment :
« 1) les revendications historiques des peuples autochtones, 2)le contexte culturel et la
perception des autochtones de cette situation, 3)les relations entre les communautés
autochtones et notre société, 4) le message que nous enverrons dans le monde comme étant le
traitement que nous accordons aux autochtones » (ibid.). Cette lettre, qui est publiée
intégralement dans Le Devoir du lendemain, rappelle que le différend qui oppose les intéréts
respectifs de la municipalité d’Oka et de la communauté mohawk de Kanehsatake s’inscrit
plus largement dans I’histoire de la colonisation et de la formation étatique qui fagonne & ce
jour les relations entre les peuples & ’intérieur de 1’ensemble canadien. Par ailleurs, John
Ciaccia prévoit que la communauté internationale ne manquera pas d;e voir d’un mauvais ceil
le recours a une intervention policiére aussi précipitée que musclée, réalisée dans le but de
laisser la voie libre a ’agrandissement d’un terrain de golf et & un projet domiciliaire sur des
terres abritant le cimeticre d’une petite communauté autochtone qui verrait du méme coup ses
revendications territoriales historiques cavaliérement ignorées. Les relations entre le Canada,
le Québec et les Premiéres Nations viennent tout juste d’étre mises & mal par I’échec de
I’accord du lac Meech, et voila que les Premiéres Nations font & nouveau entendre leur voix,
cette fois au cceur d’un conflit armé qui produira des échos jusqu’en Europe, ou la réputation

du Canada sera ternie.

La crise d’Oka : Pinvisibilité liée au contexte historique

La force avec laquelle éclate 1’événement n’est pas étrangére aux causes profondes du
conflit territorial & Oka-Kanehsatake, qui pose avec acuité la question de ’oubli lié au
contexte historique entourant son avénement. Ainsi que [’écrit Pierre Nora, I’événement

devient le lieu de I’émergence brutale d’un ensemble de phénoménes sociaux surgis des
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profondeurs : « L’événement témoigne moins pour ce qu’il traduit que pour ce qu’il révele,
moins pour ce qu’il est que pour ce qu’il déclenche. Sa signification s’absorbe dans son
retentissement; il n’est qu’un écho, un miroir de la société, un trou. » (1974, p. 300-301) La
transformation des rapports entre le visible et I’invisible qui se dessinent dans la mise en
valeur des faits historiques donne a mieux saisir la dimension spatiale du passé¢ que
I’événement dévoile. Révélatrice de rapports de force, d’objectifs politiques et de valeurs
sociales, la mise en récit des événements vise a construire une image cohérente du passé, dont
le poids est étroitement li€ a la visibilité. Dans « A I’age du témoignage : Shoah de Claude
Lanzmann », Shoshana Felman rappelle par ailleurs le caractére significatif de ce qui
demeure hors du visible du point de vue de I’histoire (1990). Tout comme le paradigme de la
vue suppose la position d’un corps dans 1’espace, lequel est censé étre délimité par un point
de vue, les prises de position dans I’espace du siége, de méme que les différentes perspectives

qui en délimitent la représentation comportent une importante dimension d’ocularisation.

En plus de conférer une visibilité a un différend dont les origines remontent a la
naissance méme de la ville d’Oka et qui, & ce jour, n’est toujours pas résolu, le siége
témoigne d’une histoire coloniale marquée par les empiétements territoriaux répétés, les
entreprises de conversion et les politiques d’assimilation qui visaient et prévoyaient la
disparition des peuples autochtones'”. La société canadienne allochtone, une fois qu’elle a
bien établi sa souveraineté sur le territoire, cherché a résoudre les difficultés posées par la
coexistence en faisant disparaitre les traces de 1’altérité. La dépossession, la dénégation et
I’effacement des premiers peuples s’inscrivent par conséquent & méme les récits nationaux
des peuples qui s’attribuent la fondation du pays. Dans un tout autre contexte, Shoshana
Felman parle d’une « attaque historique contre 1’acte de vision » (1990, p. 61) pour désigner
la volonté de rendre invisible non seulement la présence que I’on cherche a et_’facer, mais

également les actes génocidaires et la partie responsable de ces actes. En mettant en lumiére

les violences perpétrées dans I’ombre par les nations colonisatrices a 1’endroit des peuples

5 A ce sujet, voir entre autres: « Vingt ans d’espoirs dégus et les solutions que nous
préconisons » de George Erasmus (1992), Quel Canada pour les autochtones? La fin de l'exclusion de
Renée Dupuis (2001) et Wasdse : Indigenous Pathways of Action and Freedom de Taiaiake Alfred
(2009).
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autochtones, la rupture événementielle contribue & transformer momentanément le champ de
visibilité. Si la crise ouvre un espace d’expérimentation ou se redessinent temporairement les
relations, fait observer Amelia Kalant dans National Identity and the Conflict at Oka : Native
Belonging and Myths of Postcolonial Nationhood in Canada, les transformations demeurent
limitées dans la mesure ol le retour du quotidien tend a s’accompagner d’un rétablissement
du statu quo. En ce sens, il est important de revenir sur I’événement de maniére a transformer

les constructions discursives et & contrer 1’invisibilité (2004, p. 200).

Les représentations mises de 1’avant pour justifier le processus de dépossession des
peuples autochtones trouvent en leur centre une figure de I’exclusion que le sociologue
québécois Jean-Jacques Simard appelle « I’Indien inventé » (1990 et 2003). Selon Simard,
tout I’édifice historique de la réduction des autochtones repose de maniére trés concréte sur
une entreprise de dépossession territoriale et d’expropriation des ressources, dont la cohésion
est assurée par un ensemble puissant de symboles, d’images et de fictions décrivant
I’ Amérindien authentique a I’image du « bon sauvage » de Jean-Jacques Rousseau. Fondée
sur une image inversée de la société occidentale, cette construction imaginaire congoit
I’Indien comme un étre primitif 1i¢ & une nature vierge, non spolié par la civilisation et
descendant d’un héritage culturel ancien, qui doit demeurer immuable ou disparaitre (1990)".
En 1990, les Premiéres Nations sont ainsi considérées comme des peuples voués i la
disparition ou comme des répliques fidéles de cette figure imaginaire associée aux marges
ineffectives de I’histoire, du politique et du territoire. Selon cette figure, précise Amelia
Kalant, les autochtones seraient des étres de la périphérie appelés & demeurer en territoire
éloigné, quand ce n’est pas dans les musées ol leur image pétrifiée apporte une certaine
authenticité aux nations colonisatrices en mal de légitimité. Du méme coup, les autochtones
vivant a proximité des régions métropolitaines feraient quant a eux figure de faux indiens,

d’assimilés qu’on ne saurait reconnaitre (2004).

16 A propos des représentations imaginaires des Indiens, voir aussi The Imaginary Indian : The
Image of the Indian in Canadian Culture (1992) de Daniel Francis et The White Man’s Indian: Images
of the American Indian from Columbus to the Present (1978) de Robert F. Berkhofer.
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Cette construction discursive qui entraine des répercussions politiques trés concrétes
comporte un refus implicite de reconnaitre la capacité des peuples autochtones de se
transformer au contact de ’altérité. Amelia Kalant fait remarquer qu’en exigeant « that the
Indian knowledge of place must be located in a collective memory that extends back to “time
immemorial” (beyond settler memory) » (ibid., p. 222), le colonisateur laisse entendre non
seulement que ce lieu et les savoirs qui y sont rattachés doivent demeurer & ’abri des
influences extérieures, mais aussi que le porteur de savoirs sur ce lieu ne saurait avoir la
possibilité de s’adapter au changement. C’est ainsi que pour faire valoir le projet de
développement de la Baie-James, dans les années 1970, les avocats du gouvernement du
Québec adoptérent ’argument selon lequel les Cris ne pouvaient prétendre & des droits sur le
territoire puisqu’ils avaient adopté le mode de vie moderne des Blancs (ibid.). Voici le type
d’arguments que 1’on retrouve dans le texte du jugement de la Cour d’appel du Québec qui a

mené au renversement du jugement Malouf :

[...] la motoneige a remplacé les chiens d’autrefois. Des maisons modernes tiennent
lieu d’habitation au lieu des tentes et des igloos. Ces maisons sont chauffées
généralement a I’huile et plusieurs a I’électricité. Les Indiens achétent des
réfrigérateurs, des radios et, dans certains endroits, il existe des téléphones. [...] Ils
consomment des friandises de tout genre, des fruits frais, des aliments en boite, des
ceufs, du pain, des giteaux et des produits laitiers tels que le beurre, lait et un peu de
fromage. Les vétements d’autrefois ont disparu. [...] Dans leurs maisons, ils ont des
lits,. des meubles, des ustensiles et de la wvaisselle. Ils vont au cinéma
réguliérement..., ils ont des tourne-disques, des guitares, des transistors; il y a des
salles de billard a leur disposition et divers centres de loisir. L’été, ils s’adonnent a
la balle et & d’autres sports et I’hiver les jeunes jouent au hockey et font de la
glissade... Les autochtones achétent beaucoup aux magasins de la Hudson’s Bay et
aussi par correspondance'”.

En bref, on reproche aux Cris de ne plus vivre exactement de la mani¢re dont ils vivaient au
moment ou ils sont entrés en contact avec les arrivants de souche européenne. S’il peut
sembler fallacieux, 1’argument consiste néanmoins & dire qu’en adoptant un mode de vie

moderne, les Cris perdent I’autochtonicité sur laquelle se fondent leurs droits territoriaux, de

17 | ’extrait de ce jugement provient de I’article « De la négation de I’autre dans les discours
nationalistes des Québécois et des autochtones » publié¢ par Pierre Trudel dans la revue Recherches
amérindiennes au Québec (1995, p. 57).
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sorte que ces droits n’existent plus. Toujours présentes et effectives a la fin du XX° siécle, les
conceptions figées de I’identité associent ainsi les peuples autochtones a une forme de savoir
qui efface la subjectivité¢ dans la mesure ou le savoir est ce qui permet a chacun d’agir sur son
~ environnement et de le transformer, assurant par 1a une production de la subjectivité (Kalant,
2004, p. 222). Lors de la crise d’Oka, les Mohawks font irruption de maniére inédite dans
’espace public, ou ils arrivent & imposer une image alliant en un tout cohérent et effectif
autochtonie, contemporanéité et urbanité. A ’encontre des représentations essentialistes et
figées qui les reléguent & un passé ineffectif, ils projettent aux limites de la ville de Montréal
I’image d’une communauté autochtone qui tire profit des infrastructures urbaines qui
traversent son territoire, des structures po!itiques internationales et des technologies de
communication en place dans le monde contemporain. Ils mettent ainsi en scéne des sujets

autochtones qui s’approprient des formes de savoir adaptées aux circonstances.

Lors de la crise d’Oka, les rapports de force qui semblaient aller de soi sont tout & coup
mis en jeu, et réapparaissent sous un angle nouveau dans la singularité de 1’événement.
L’événementialité, telle que théorisée par Michel Foucault, permet de mettre en lumiére une
bréche créée dans un espace de sens qui semblait convenu, de rendre visible une singularité 1a
ou 1’on serait tenté d’évoquer une constante historique, une caractéristique anthropologique
immédiate ou une évidence qui s’impose uniformément a tous (2003, p. 249-250). Ebranlant
les certitudes sur lesquelles reposent connaissances, allégeances et pratiques (pensons au lien
imaginaire entre autochtonie et passé révolu, tel qu’il est concentré dans la figure de ’Indien
et concrétis€é dans les pratiques politiques), 1’événementialité nous invite & redécouvrir les
liens, les rencontres, les appuis, les blocages, les jeux de forces et les stratégies qui, & un
moment donné, déterminent ce qui sera tenu comme relevant de I’évidence, de 1’universel et
de la nécessité. Etant donné les multiples causes du conflit, la crise d’Oka pourra sans doute
étre mieux comprise en étudiant les divers processus qui la constituent, pensons aux causes
immédiates du conflit (le projet municipal de développement récréatif et domiciliaire) ou aux
relations externes qui permettent d’en saisir toute la complexité (les pratiques coloniales
ayant mené a 1’établissement des structures étatiques ou encore 1’actualisation dans le monde

contemporain des structures politiques et spirituelles iroquoises). Une attention portée au
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polymorphisme des éléments mis en rapport, des relations décrites et des domaines de
référence (pensons aux relations internationales développées par la nation mohawk pour faire

valoir ses revendications politiques devant I’Etat canadien) éclairera la complexité du conflit.

A 1été 1990, les Mohawks arrivent 4 s’imposer dans I’espace public au Québec et au
Canada selon des modalités qui n’étaient pas prévues, la municipalité d’Oka se bute & une
résistance qu’elle croyait pouvoir outrepasser et les gouvernements provincial et fédéral
doivent composer avec une crise qui les force a se positionner dans le conflit territorial sur
lequel est concentrée I’attention médiatique. Des actions de protestation en appui aux
revendications des Mohawks matérialisent le conflit dans tout le pays, procurant une visibilité
aux solidarités politiques autochtones contemporaines. Au Québec, le gouvernement craint
que ce « début d’un processus qui peut devenir extrémement complexe et génant», pour
reprendre les termes de Jacques Parizeau, n’entraine des répercussions sur les négociations en
cours ou a venir avec les autres nations autochtones. Plus concrétement, de profonds
bouleversements ébranlent le pays lorsque des rapports que les sociétés dominantes croyaient
jusqu’alors harmonieux, pour ne pas dire inexistants, se voient tout a coup dévoilés dans
toute leur conflictualité. L’auteur wendat George E. Sioui constate & ce propos que, dans un
contexte ou les peuples autochtones sont pergus comme un mythe, la crise d’Oka « has so
much shocked the public feeling, by raising the terrifying possibility that we might, in fact,
be existing for real, that it has triggered a very severe backlash from the Québécois and
Canadian societies » (cité dans Kalant, 2004, p. 239). De fait, la reconfiguration des limites
réelles et symboliques lors de la crise suscite de vifs sentiments d’hostilité, de hargne et de
racisme dans les populations allochtones au Québec et ailleurs au Canada. Soulignant que le
conflit & Oka-Kanehsatake « a pris une allure tout & fait inédite, virulente, présentant un
caractere d’extréme urgence » (1991, p. 9), la Commission des droits de la personne du
Québec fera état d’un véritable « choc collectif » dans le titre méme de son rapport sur la

crise, soit Le choc collectif : rapport de la Commission des droits de la personne du Québec.
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La résistance a Kanehsata:ke : I’événement révélateur d’une histoire coloniale

Si le siége soutenu par les Mohawks fait I’effet d’une révélation aux yeux des Québécois
et des Cénadiens, le conflit territorial qui occupe 1’été 1990 fait plutot figure de répétition du
point de vue des Mohawks et des autres Premiéres Nations qui luttent depuis des siécles
contre diverses formes d’empiétement'®. L’anthologie de [I’histoire du peuple de
Kanehsata:ke souligne le contraste prononcé entre les perceptions allochtones et autochtones

du conflit de 1990 (Gabriel-Doxtater et Van den Hende, 2010, p. 246) :

Pour beaucoup de Canadiens, les événements de 1’été 1990 semblérent sans
précédent dans ’histoire du pays. En fait, tout ce qui arriva cet été-la trouve des
paralléles dans I’histoire de Kanehsata:ke et dans celle des peuples autochtones
dans tout le Canada. L’attitude qui prévalait au sein des divers paliers de
gouvernement, de la police et des forces armées relativement aux questions
soulevées était simplement la continuation d’un modéle historique : 1’évitement'”.

L’appropriation projetée de terres disputées, 1’absence de consultation des Mohawks qui
apprennent |’existence du projet de la municipalité par I’entremise des médias, les décisions
des tribunaux qui avalisent le développement malgré les revendications territoriales non
réglées, le recours aux forces policiéres pour contraindre les contestataires autochtones a
céder le passage, la réticence des gouvernements provincial et fédéral & intervenir dans le
dossier et la criminalisation d’actions politiques des autochtones réactivent des éléments d’un
scénario qui se rejoue sous diverses formes dans I’histoire de Kanehsata:ke et de nombreuses
communautés autochtones sur le continent. Au cceur de ce scénario se trouve une propension
des sociétés allochtones a vouloir résoudre les conflits liés & la coexistence en territoire

partagé en écartant les peuples autochtones qui refusent de s’assimiler. Dés les premiers

'8 Dans This is an Honour Song. Twenty Years since the Blockades, Robinder Kaur Sehdev
explique privilégier 1’appellation « résistance & Kanehsatake » plutét que «crise d’Oka» pour
« acknowledge the right of Kanien'kehaka to their territories », ainsi que pour « denaturalize the
settler’s claim to Aboriginal land as well as the media’s construction of Aboriginal resistance politics
as disconnected moments of crisis » (2010, p.121).

1 Nous nous référons ici 4 la traduction frangaise de 1’ouvrage At The Woods Edge: An
. Anthology of the History of the People of Kanehsata:ke publié en 1995 par Brenda Katlatont Gabriel-
Doxtater et Arlette Kawanatatie Van den Hende. L’original anglais comprend des annexes contenant
des documents d’archives qui ne figurent pas dans la version traduite.
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contacts, pourtant, les peuples autochtones concluent des alliances politiques et militaires
stratégiques avec les nouveaux arrivants européens qui dépendent de leur appui pour assurer
le commerce et I’établissement des régimes coloniaux frangais et britannique. La perte
d’influence militaire des Premiéres Nations, particuliérement aprés la guerre d’Indépendance
américaine de 1812, modifie toutefois ’attitude des autorités coloniales et des gouvernements
successifs qui intensifient le processus de colonisation et d’appropriation des terres en méme
temps qu’ils se distancient des modalités des ententes et des traités conclus avec les peuples
autochtones. Dans le texte « Coming Home Through Stories », le chercheur cri Neil McLeod
constate que le processus de mise a I’écart des peuples autochtones est le produit d’une
double aliénation : d’une part, les peuples autochtones sont dépossédés de leurs terres, ce qui
les relégue a une situation d’exil spatial; d’autre part, ils sont coupés de leurs familles, de
leurs récits et de leurs langues, ce qui les place dans une situation d’exil idéologique (2001,
p. 18-19). Ces deux processus d’aliénation concourants et interreliés se répercutent
directement sur la vie quotidienne des individus et des communautés autochtones. A I’été
1990, le siége vécu a Kanehsata:ke, mais aussi & Kahnawake, figure ce double processus de
maniére évidente et accentuée dans la mesure ou des gens sont, comme par le passé, forcés de
quitter les lieux tant la situation est devenue intenable. De fait, la menace d’empiétement
territorial, la grande dangerosité du conflit armé, les contréles policiers a toutes les entrées de
la communauté, les fouilles nombreuses et fréquentes, la pénurie de vivres & ’intérieur du
périmétre encerclé, les manifestations de racisme et d’intolérance des populations
environnantes, ainsi que les intenses pressions politiques créent de fortes tensions dans la vie
des Mohawks qui doivent gérer leur quotidien en état de siége. Les auteures de A orée des

bois constatent a cet effet qu’ :

[a] mesure que la situation évoluait d’une mani¢re souvent surréelle et choquante,
les Kanehsata’kehrd:non n’eurent d’autre choix que de réagir, parfois par la colére
ou la peur, avec prudence, et souvent avec humour. Ils furent forcés de faire des
choix difficiles pour eux-mémes et leur famille. Pour certains, cela signifiait rester
jusqu’a la fin quelle qu’elle soit. D’autres, confrontés a la menace d’une
intervention militaire & grande échelle, n’eurent d’autre choix que de partir.
(Gabriel-Doxtater et Van den Hende, 2010, p. 247)
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Si certains partent pour la compensation financiére associée a 1’évacuation, d’autres de peur
que la situation ne dégénére gravement et d’autres encore pour gagner I’argent dont ils ont
besoin pour nourrir leurs enfants, comme 1’explique la revue Karihwatatie publiée par le
centre culturel de Kanehsata:ke (2003, p. 39), il reste que les décisions a prendre dans une
telle situation sont souvent déchirantes pour les individus, mais aussi pour la communauté qui
voit son unité compromise. Au fil des siécles, plusieurs générations de Kanehsata’keré:non
sont mises en demeure de choisir entre quitter sous la pression ou demeurer sur les lieux
malgré 1’adversité renforcée. Le processus d’exil spatial causé par le mouvement colonial se
fait ainsi sentir sur 1’lle de Montréal lorsque les autorités ecclésiastiques s’efforcent
d’éloigner les autochtones de ce centre colonial important. Environ deux décennies aprés
avoir été fortement incités a quitter la mission catholique qu’ils occupaient au pied du Mont-
Royal et s’étre établis a la mission de Sault-au-Récollet, le long de la riviere des Prairies, les
Mohawks sont & nouveau incités a quitter les terres qu’ils occupent et & se déplacer cette fois
a quelques kilomeétres & 1’ouest de 1’ille de Montréal, au lac des Deux Montagnes, 14 ou le
Séminaire de Saint-Sulpice obtient, en 1717 et en 1735, une cession royale pour
I’établissement d’une mission amérindienne (York et Pindera, 1991, p.85-86). Peu
enthousiastes 4 1’idée de devoir déplacer leurs familles et s’éloigner des principaux axes de
commerce, les Mohawks choisissent néanmoins de partir dans I’espoir de pouvoir s’établir
une fois pour toutes a un endroit ot ils ne seront plus importunés. Lors d’un conseil tenu a la
fin du XVIII® siécle, le chef Aghneetha de Kanehsata:ke s’adresse & sir John Johnson, le
surintendant général du ministére des Affaires indiennes de 1’époque, en lui rappelant

I’entente conclue et les motivations de son peuple :

Si nous consentions a aller nous établir au lac des Deux Montagnes, nous aurions
un grand territoire pour lequel le roi de France nous accorderait un acte de
propriété, et qui nous appartiendrait pour toujours, a nous et a nos héritiers, et nous
ne serions plus importunés dans nos habitations.

Méme si cela nous dérangeait beaucoup de quitter nos maisons et nos petites
clairiéres, le désir de posséder une propriété fixe nous a cependant incités 3 nous
soumettre. Nous sommes donc partis et avons pris possession de la terre qui nous
était assignée. (Gabriel-Doxtater et Van den Hende, 2010, p. 28-29)
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Suivant le protocole diplomatique iroquois, ’entente conclue avait été consignée dans un
collier de perles, contrat et archive de la tradition orale qui situe le peuple sur le territoire en
question et décrit sa relation aux peuples qui ’entourent®. Ce collier, appelé le Two Dog
Wampum, est présenté aux autorités coloniales par les Mohawks lorsqu’ils se voient brimés
dans leur occupation du territoire par les prétres du Séminaire de Saint-Sulpice. En 1781,
onze chefs mohawks présentent au colonel Campbell une harangue dans laquelle ils
rappellent ’entente conclue et consignée dans le collier de perles, puis demandent que leur
titre de propriété de la seigneurie du lac des Deux Montagnes soit honoré en conséquence.
Ces chefs, Enita, AneRariis, 8isekowa, Kekarontasha, Ottarakehte, Satiotenola, Kamon,

8arak8anentahon, Ni8aniaha, Tirdesha et Cha8in, déclarent :

voici notre contrat : la ligne blanche que tu vois sur ce collier montre la longueur de
notre terrain : les figures qui se donnent la main prés de la croix représentent notre
fidélité a notre religion; les deux chiens, placés aux extrémités, gardent les limites
de notre terrain. Et si quelqu’un veut nous troubler dans notre possession, ils
doivent nous avertir en aboyant : et c’est ce qu’ils font depuis trois ans. (Fontaine,
1991, p. 93; le soulignement est dans le texte original)

En s’appuyant sur le wampum, les chefs indiens soulignent que le contrat n’est pas respecté
et en donnent pour signe les aboiements des chiens qui se poursuivent depuis trois ans.
Cependant, les autorités britanniques ne considérent pas le collier comme un document
légitime. Au cours de I’histoire, explique Kathryn V. Muller, les enjeux liés a la propriété de
la terre causent de nombreuses difficultés « since it depended upon vastly different
understandings of ceremonies of possession, or the means by which people articulated and
legitimized their existence in a particular landscape (Muller, 2008, f. 85-86). Si les wampums
et leur usage diplomatique sont peu a peu écartés par les autorités coloniales et les
gouvernements canadiens successifs, ils demeurent présents dans les communautés
autochtones en tant que documents politiques reconnus. On les retrouve dans différentes

circonstances, par exemple dans les chroniques du wampum que Darren Bonaparte (2012a;

20 Voir 4 ce sujet « Holding Hands With Wampum : Haudenosaunee Council Fires from the Great
Law of Peace to Contemporary Relationships with the Canadian State » de Kathryn V. Muller (2008,
f. 88) et La « monnaie des sauvages » : les colliers de wampum d’hier a aujourd’hui de Jonathan C.
Lainey (2004).
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2012b) présente en s’appuyant sur des colliers de perles qu’il a lui-méme reproduit, ou encore
dans la piece de théitre historique en langue mohawk qui fut présentée a 1’école
Aronhiatekha de Kanehsatd:ke, plus de vingt ans aprés la crise d’Oka, et dans laquelle une
scéne rejoue 1’échange du collier de perles Two Dog Wampum par lequel le chef Aghneeta

scelle 1’entente territoriale avec les Frangais.

L’ouvrage A [’orée des bois. Une anthologie de I’histoire du peuple de Kanehsata:ke de
Brenda Katlatont Gabriel-Doxtater et Arlette Kawanatatie Van den Hende (2010) raconte que
Kanehsata:ke fut I’un des premiers villages a embrasser le message de I’Artisan de la paix, le
prophéte & Iorigine de la Kaiarene’ko:wa, la Grande Loi de la paix au fondement de la
confédération iroquoise, dont ’origine remonte environ entre I’an 1100 et 1300 aprés J.-C.
Cette confédération rassemble au départ les nations Kanien'keha:ka (le peuple du silex, les
Mohawks), O’nienteha:ka (le peuple du rocher debout, les Oneidas), Ononta’kehéka (le
peuple de la colline, les Onondagas), Kaionkehaka (le peuple du grand calumet, les Cayugas)
et Shenekehaka (le peuple de la grande montagne, les Sénécas) (ibid., p. 6-8 et p. 15), puis, a
partir du XVIII® siécle, la nation Tuscarora. L’anthologie de I’histoire du peuple de
Kanehsata:ke précise que le nom de Kanehsati:ke est mentionné dans les anciennes
cérémonies des condoléances, ce qui témoigne de la relation historique, politique et
spirituelle de la communauté avec les autres clans et nations qui forment cette confédération.
Du point de vue des autorités coloniales, cependant, puisque la région appelée lac des Deux
Montagnes est congue comme faisant partie intégrante de la colonie, il en va de méme pour la
mission amérindienne qui y est établie. La région, qui offre un avantage défensif stratégique
en vue d’éventuelles attaques d’autres groupes iroquois, est dans cette perspective
entiérement soumise a 1’autorité du Régime frangais et, aprés la Conquéte, a celle du Régime

britannique.

Les Mohawks de Kanehsata:ke, convaincus de 1’occupation ancestrale du territoire et de
I’entente selon laquelle les terres concédées par le roi de France leur étaient initialement

réservées, persistent au fil du temps a affirmer et & exercer leurs droits territoriaux. En 1781,
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en 1788, en 1794, en 1802, en 1818, en 1828, en 1839, en 1848, en 1869 et ainsi de suite
jusqu’au XX° siécle, ils adressent des pétitions aux autorités coloniales, puis aux politiciens
-canadiens pour exiger que soit reconnue leur revendication des terres seigneuriales (York et
Pindera, 1991, p. 84). A plusieurs reprises, ils plaident leur cause devant les tribunaux et
auprés des autorités politiques et ecclésiastiques, mais en vain. En 1902, le chef Jos
Kennatosse Gabriel se rendra en Angleterre afin de remettre en personne au roi Edward une
pétition signée par huit signataires mohawks et lui-méme. Il n’obtiendra pas de rencontre
avec le roi, mais sa démarche fera circuler les griefs de la communauté. Publiée dans le
Montreal Star du 28 avril 1902, la pétition décrit la situation d’exil spatial qui brime les
Kanehsata’kerd:non, témoigne de la répression qui accompagne toute résistance et réitére

leurs droits territoriaux, qu’il demande au roi de restaurer :

Owing to our rights being stolen by the Seminary of St. Sulpice we have not enough
land left to support our families. We are poorer now than when you first took us
under your protection. The reserve is full of French, and over thirty years they have
taken us and put us in prison for cutting our firewood and timber for buildings. The
28th of February, 1902, a policeman came to my home to arrest me for cutting my
firewood to keep my family warm. I went to Ottawa to get protection from the
Government, but they refused to protect me, so yesterday, March 7, 1902,
policemen came again to take me, but I refused to go with them. We know that the
Seminary has no right on our reserve, as you will see from the following quotation
from the words of J. Stuart, Attorney-General at Quebec City, December 10, 1826 :
"The pretended deed of gift of April 20, 1764, must be considered an absolute
nullity." (History of Lower Canada. By Robert Christie, vol. 6) With such
knowledge of the matter that I cannot conceive that the Seminary of St. Sulpice
could hold our estate as held by them at present in Canada with no right of
possession in these lands. I have not told you one-half of our troubles, but will now
beg of you to have our rights restored. And I also beg of you to drive out the French
that are in our reserve. I also beg to have the deeds of our lands be given to us™.
(Montréal Star; nous soulignons.)

2 « Le Séminaire de Saint-Sulpice a violé nos droits; désormais, nous n’avons plus assez de terre
pour nourrir nos familles. Nous sommes plus pauvres maintenant qu’au moment oll Vous nous avez
pris sous votre protection. Les Frangais ont envahi la réserve et, pendant trente ans, ils nous ont
emprisonnés pour avoir coupé notre bois de chauffage et celui pour construire nos demeures. Le 28
février 1902, un policier est venu chez moi pour m’arréter parce que je coupais du bois pour tenir ma
famille au chaud. Je suis allé a Ottawa afin d’obtenir la protection du gouvernement, mais ils ont
refusé de me protéger, alors hier, le 7 mars 1902, des policiers sont & nouveau venus pour
m’emmener, mais j'ai refusé de les suivre. Nous savons que le Séminaire n’a aucun droit sur notre
réserve. Ces propos, prononcés par J. Stuart, Procureur général de la ville de Québec le 10 décembre
1826, le démontrent : « Le prétendu acte de donation daté du 20 avril 1764 doit étre considéré une
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Cette pétition que le chef Kennatosse Gabriel porte outre-mer fait écho & une situation locale
qui s’envenime depuis de longues années. Au cours du XIX® siécle, en effet, les
Kanehsata’ker6:non font quotidiennement face a des restrictions de plus en plus séveres
imposées par le Séminaire de Saint-Sulpice qui leur interdit de couper ou de vendre du bois
sans sa permission, fait appel aux forces polici¢res pour imposer son autorité et vend des
terres de la seigneurie & des Canadiens frangais qui, en retour, n’hésitent pas & s’en prendre
aux Mohawks dans un contexte colonial trés tendu®®. Pour protester contre la situation
intenable qui les déposséde de leurs terres et de leurs moyens de subsistance, des hommes de
Kanehsata:ke continuent par défi a couper du bois et a vendre ses produits sans avoir obtenu
la permission du Séminaire. A I’instar du chef Kennatosse, nombreux sont arrétés,
condamnés a payer une amende et souvent méme emprisonnés pour avoir passé outre
Pautorité coloniale, ce qui accentue 1’amertume et le ressentiment. People of the Pines
raconte ainsi qu’en 1867, les sulpiciens refusent d’honorer les bons d’achat échangés au
magasin de Petit Cri car ils veulent punir ce dernier d’avoir vendu de 1’alcool aux autres
Indiens. Courroucé par cette entrave directe i son commerce, le marchand mohawk se
présente au presbytére et déclare que personne ne ’empéchera de vendre de I’alcool a ses
confréres indiens. Au missionnaire qui lui reproche de fagon paternaliste d’agir non par
amour de sa nation, mais par pur appat du gain, Petit Cri rétorque en retournant I’accusation
contre le Séminaire : « Nowadays everybody wants to make money, including you. What
interest did you have in bringing the Savages here? If you don’t know, I’ll tell you. » (York et
Pindera, 1991, p. 90-91) Petit Cri accuse alors le Séminaire de voler les terres aux Indiens de
la seigneurie et de les traiter comme des esclaves au profit des sulpiciens. Défiant le

missionnaire qui menace de le trainer en justice, il réplique : « Let them take me to prison.

nullité absolue. » (Robert Christie, History of Lower Canada, Vol. 6) A la lumiére de ces informations,
je ne peux concevoir que le Séminaire de Saint-Sulpice contrdle notre territoire, comme il le fait
actuellement au Canada, sans droit de possession de ces terres. Je ne vous ai pas raconté la moitié de
nos problémes, mais je vous prie maintenant de restaurer nos droits. Et je vous prie également de
chasser les Frangais qui sont sur notre réserve. Je vous prie aussi de nous donner nos actes de
propriété. » Nous traduisons.

22 Voir 4 ce sujet A l'orée des bois. Une anthologie de I'histoire du peuple de Kanehsata:ke
(Gabriel-Doxtater et Van den Hende, 2010, p. 100-124 et p. 133-134) et I’extrait de la biographie
d’Armand Parent publiée & Kanesatake par la Kawennénhas Project Production [s. d.].
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We’ll see which of us goes, you or me. This is our land here. » Ayant réitéré la possession
autochtone des terres, il conclut en faisant planer la menace iroquoise : « The Iroquois, our
ancestors, massacred the priests... and they did the right thing; the devil take me if I don’t do
the same. » (Ibid., p. 91)

Selon Geoffrey York et Loreen Pindera, cette altercation entre le marchand mohawk et
le missionnaire sulpicien illustre la frustration grandissante des Mohawks de Kanehsata:ke,
leur désespoir face & une dépendance absolue au Séminaire de Saint-Sulpice, ainsi que leur
volonté renforcée de se faire eux-mémes justice (ibid.). En plus de voir leur territoire rétrécir
sous leurs pieds, les Kanehsata’kehr6:non voient leurs liens les uns aux autres mis & mal non
seulement par les pressions économiques qui s’accentuent, mais également par les
dissensions internes cultivées par les autorités ecclésiastiques. L’aliénation sera bient6t
accrue par les pensionnats autochtones que le gouvernement britannique instaure dans les
années 1840 et que fréquenteront bon nombre d’enfants de Kanehsata:ke. Evoquant un neeud
coulant qui se resserre, la narratrice de A 'orée des bois, Tiononte’ko:wa (la montagne),
s’inquiéte de la survie du peuple qui voit ses terres et son existence menacées par les prétres :
« Ces Roti’kharahon:tsi veulent continuer a morceler le territoire, ainsi que le peuple,
jusqu’a ce qu’il ne reste que de tout petits morceaux que le vent pourra facilement
éparpiller. » (Gabriel-Doxtater et Van den Hende, 2010, p. 100; nous soulignons) Le
morcélement évoqué par Tiononte’ko:wa constitue une exemplification concréte du double
processus d’exil spatial et idéologique par lequel, selon Neil McLeod (2001), la capacité d’un

peuple de se gouvemer et de perpétuer ses récits est compromise.

L’intensification des tensions entre les sulpiciens et les Mohawks culmine en 1877 én un
sérieux affrontement qui préfigure de maniére étonnante la crise d’Oka. Le conflit qui éclate
force alors le gouvernement fédéral a intervenir dans le dossier qu’il avait laissé entre les
mains des autorités locales malgré les appels répétés I’incitant & y prendre part. Dans la
continuité du modéle historique d’évitement évoqué plus haut, les autorités ecclésiastiques et

gouvernementales tentent de régler le conflit non pas en protégeant les terres des Indiens de
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I’empiétement, mais bien en encourageant une fois de plus ces derniers a quitter
Kanehsata:ke et a élire domicile dans une autre région. Des sympathisants, et méme des
Mohawks exténués par la situation de plus en plus intenable, explorent les possibilités de
relocalisation. Aprés que des possibilités de déplacer la communauté a Saint-Regis, & 1’ile
Manitoulin et méme aux Territoires du Nord-Ouest aient été examinées (Gabriel-Doxtater et
Van den Hende, 2010, p. 123), des Mohawks finissent par accepter des terres offertes par le
gouvernement fédéral a Gibson, dans la région de Muskowa, en Ontario. Le déplacement est
loin de faire 1’unanimité, ce qui crée des tensions au sein de la communauté, un peu comme

ce sera le cas en 1990, lorsque le si¢ge oblige les gens a réagir sous la contrainte :

A DPété 1880, les Kanehsata’kehré:non montraient des signes qu’ils allaient craquer
sous la pression. Le déplacement proposé créait de la dissension dans la
communauté : ceux qui partaient et ceux qui restaient éprouvaient de la rancceur les
uns envers les autres. Tandis que la grande majorité était toujours opposée au
déplacement, certains croyaient que partir était leur seule chance de vivre dans la
paix et la prospérité. (ibid., p. 133)

A la fin de ’automne 1881, un siécle avant la crise d’Oka, trente-cing des cent vingt
familles de Kanehsata:ke partent pour Gibson en Ontario. A leur arrivée, elles n’y trouvent ni
les habitations ni les provisions promises par le gouvernement, de sorte qu’elles vivent leur
premier hiver dans des conditions précaires. Cette situation sera aggravée du fait que la terre
s’aveérera moins propice a I’agriculture qu’espéré et que des squatters blancs présents sur les
lieux s’en prendront aux Mohawks qui revivront la-bas une situation similaire a celle qu’ils
venaient de quitter (ibid., p. 158-159). Des familles qui décident de revenir 2 Kanehsata:ke
découvrent que les sulpiciens ont vendu leurs maisons et leurs propriétés a des colons blancs
pendant leur absence, ce qui les laisse sans terre” (York et Pindera, 1991, p. 97). Entre-
temps, les Mohawks restés a Kanehsata:ke subissent des pressions accrues des sulpiciens et

du gouvernement qui proposent de résoudre les problémes en relocalisant le reste de la

% Les Mohawks qui demeurent 3 Gibson ne sont pas au bout de leurs peines. En effet, 1’Ontario
finira par se servir de la Loi sur le réglement territorial, laquelle impose un délai pour défricher les
terres accordées, afin d’exproprier ces derniers des terres qui leur étaient réservées {(Gabriel-Doxtater
et Van den Hende, 2010, p. 163).
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communauté & Gibson, Malgré ces incitations pressantes, les Mohawks décident de demeurer

4 Kanehsata:ke?.

Faisant fi de I’opposition soutenue de ces demiers, les sulpiciens continueront & vendre
des terres de la seigneurie du lac des Deux Montagnes tout comme le feront les
gouvernements par la suite, de sorte que lorsqu’éclate la crise d’Oka, en 1990, les Mohawks
de Kanehsata:ke n’occupent plus qu’une infime partie des terres concédées aux sulpiciens par
le roi de France au début du XVIII® siécle. Dans A l'orée des bois, la narratrice,
Tiononte’ko:wa (la montagne), fait observer que dans les circonstances, la patience et la
bonne volonté des Kanehsata’kehré:non sont exemplaires, mais prédit qu’elles atteindront un

jour leurs limites tant la loi imposée par le gouvernement est injuste et oppressive :

De la maniére la plus malicieuse, sans méme prétendre a la justice ou au franc-jeu,
le gouvernement avait appliqué ses lois aux Kanehsata’kehr6:non et s’attendait a ce
qu’ils se soumettent fidélement & 1’« autorité de la loi ». Malgré ses revers et ses
pertes, le peuple de Kanehsata:ke manifestait une patience et une bonne volonté
incroyables. Cependant, le moment viendrait ou sa patience serait épuisée et tout le
Canada ressentirait les effets des centaines d’années de persécutions et d’oppression
qu’il a supportées. (Gabriel-Doxtater et Van den Hende, 2010, p. 163)

A l'orée des bois rappelle que la crise d’Oka ne représente qu’une petite partic de
’histoire collective de la communauté de Kanehsatd:ke et précise qu’il n’existe point de

famille mohawk n’ayant sa propre histoire d’expropriation, d’arrestations injustifiées et de

 L’éventualité d*un départ causé par les pressions exogénes qui s’accentuent touche aussi la
communauté de Kahnawake qui fait face aux effets de I’industrialisation et de 1’explosion
démographique de Montréal dans la méme période ou elle est confrontée aux politiques découlant de la
création de la Confédération canadienne de 1867 et de la Loi sur les Indiens de 1850, puis de 1876
(Rueck, 2010, [n. p.]). Dans « When Bridges Become Barriers. Montreal and Kahnawake Mohawk
Territory », Daniel Rueck écrit que les Mohawks de Kahnawake constatent alors que les
gouvernements continueront a privilégier les intéréts de 1’élite commerciale de Montréal au détriment
de ceux de la population de Kahnawake, de sorte que les intrusions se poursuivront, ce qui améne
certains d’entre eux a envisager vendre la réserve et relocaliser la communauté en territoire cherokee.
Entre 1860 et 1875, précise-t-il, « Kahnawakehr6é:non made four documented efforts to sell the entire
reserve ». En ’absence de réponse du gouvernement, toutefois, ils se ravisent et décident de rester sur
le territoire qu’ils occupent toujours aujourd’hui (2011, p. 234-242).
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violation de droits de la personne, mais également de résistance active 3 ’empiétement (ibid.,
p. 264). En ce sens, si du point de vue allochtone dominant la crise d’Oka apparait comme
I’irruption de la marge dans le centre, du point de vue mohawk, elle se dessine plutot dans la

continuité des expériences et des histoires de la communauté.

Breéche, mystére et violence de I’événement

Le mystére au cceur de la fusillade

La crise d’Oka qui éclate le 11 juillet 1990 dans la pinéde de Kanehsatake provoque une
mise en suspens de la normalité que viennent accentuer plusieurs zones d’ombre et
d’indétermination. Intensifiée par la mort violente au cceur de la crise, la charge symbolique
de I’événement demeure difficile 4 canaliser puisque le responsable du tir ayant cofité la vie
au caporal Lemay ne sera jamais identifié. Le mystére qui plane sur le siége tout au long de
I’été. ne se dissipera d’ailleurs jamais tout a fait. Les seules images filmées de la fusillade
montrent des policiers en uniforme de combat s’introduisant dans la pinéde suivis d’un bélier
mécanique qui entreprend de défoncer les barricades, puis la terre, les arbres et le ciel qui
défilent en désordre, mélés a la fumée des gaz lacrymogenes, pendant 1’échange de tirs d’une
vingtaine de secondes qui s’ensuit entre les policiers du groupe d’intervention tactique et les
guerriers mohawks embusqués dans la forét”. Lorsqu’un des leurs est atteint d’une balle et
que cesse la fusillade, les policiers battent en retraite, abandonnant des véhicules sur les lieux
et portant leur confrére, qui succombera a ses blessures. Le déclenchement de ce conflit armé
et le déceés d’un policier en service au cours de la fusillade provoquent aussitét des
interrogations incontournables. Qu’est-ce qui a déclenché cette fusillade? Pourquoi la Sireté
du Québec est-elle intervenue en force? Pourquoi des guerriers armés étaient-ils embusqués
dans la pinéde? Et surtout, bien siir: qui a tué le caporal Lemay? Les policiers affirment

d’abord qu’ils n’ont tiré aucune balle, mais devront se rétracter sur ce point lorsque sera faite

% Dans son mémoire « The Court of Last Resort : The Canadian Forces and the 1990 Crisis »,
Timothy C. Wineguard précise que I’intervention policiére est filmée par un caméraman de CBC et
enregistrée sur trois appareils audio (2006, f. 186).
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la preuve du contraire, tandis que les contestataires mohawks déclarent pour leur part que le
policier s’est blessé lui-méme en rechargeant son arme, ce qui sera également invalidé par la
suite. De part et d’autre, on maintient que c’est la partie adverse qui a ouvert le feu. Cinqg ans
plus tard, le Rapport d'enquéte du coroner Guy Gilbert sur les causes et circonstances du
décés de monsieur Lemay conclura qu’une balle provenant de I’arme d’un des guerriers
embusqués dans la pinéde est responsable de la mort du policier, sans toutefois pouvoir
identifier qui que ce soit en particulier (Bureau du coroner, p. 70-72). Il reste néanmoins que
plus de vingt ans plus tard, le doute plane toujours quant a ce qui s’est réellement passé dans
la forét ce matin-la. Des sources affirment que le caporal Lemay aurait été victime d’un coup
monté de ’intérieur parce qu’il aurait manifesté son intention de dévoiler des éléments
compromettants dont il aurait été témoin au cours de I’opération Feather/Akwesasne, a
laquelle il avait participé au printemps en tant que membre de la Sireté du Québec. D’autres
sources maintiennent qu’un tireur d’élite des Forces armées canadiennes aurait été posté dans
la pinéde en appui au groupe d’intervention tactique de la Sireté du Québec et qu’il aurait
fait feu sur le caporal Lemay parce qu’il I’aurait pris, lorsque celui-ci se serait détaché de son
peloton, pour un guerrier en train de lever le bras et de pointer son arme en direction des

policiers. De toute évidence, le doute persiste.

Des éléments de ce mystére qui habite I’événement demeurent enfermés dans 1’espace
du siége jusqu’a la sortie de la crise, a la fin du mois de septembre 1990, puisque les
enquéteurs et les médecins légistes, par exemple, ne pourront pénétrer dans le périmétre pour
y prélever des indices. L’impossibilité de se rendre sur la scéne de la fusillade suspend donc
une partie cruciale de I’enquéte, sans compter que le siége qui s’étire accroit la possibilité que
des indices soient compromis ou supprimés. Un autre élément révélateur ajoute a la part
d’inconnu qui demeure au cceur de 1’événement : les communications opérationnelles de
I’intervention policiére du 11 juillet 1990 n’ont pas été enregistrées comme le requiert
pourtant explicitement une directive en vigueur 4 la Streté du Québec depuis 1985 (ibid.,
p. 20 et p. 425). L’explication selon laquelle les policiers n’auraient pas été¢ équipés de la
technologie nécessaire pour enregistrer 1’opération Doré 90-4 est qualifiée d’« inacceptable »,

décrite comme étant « méme cocasse », par le coroner qui exprime des doutes sérieux quant a
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la plausibilité d’« une aussi grossiére omission » (ibid., p. 426). Faisant observer qu’il s’agit
d’une opération majeure, prévue et tenﬁe non pas en région éloignée mais en périphérie de la
ville de Montréal, le coroner suppose que l’enregistrement existait, mais qu’il a été
supprimé : « Ne serait-ce pas plutét que ’opération aurait été enregistrée mais qu’on ne
retrouve plus les bobines? — Cela s’est déja vu en Amérique. » (Ibid., p. 426) Le mystére qui
entoure I’inexistence ou la-disparition de cet enregistrement, les témoignages confus des
policiers lors de I’enquéte du coroner et les trous de mémoire répétés viennent s’ajouter a
d’autres éléments obscurs ou manquants de part et a’autre, ce qui entretient I’incertitude et

ouvre la voie a la spéculation.

L’événement contre toute attente

Bien qu’attendu de part et d’autre, I’événement se produit contre toute attente. En effet,
les tensions sociales & Oka-Kanehsatake s’exacerbent de maniére inquiétante depuis des
mois, sans toutefois que 1’on puisse imaginer 1’envergure du conflit sur le point d’éclater.
L’intervention de la Stireté du Québec a lieu dans un contexte marqué par des relations
extrémement tendues entre corps policiers et communautés autochtones au Québec®. Au
cours du printemps 1990, des affrontements armés entre des partisans et des opposants aux
casinos 4 Akwesasne causent la mort de deux hommes de la communauté mohawk, Harold J.
R. Edwards et Matthew Pike, et s’accompagnent d’un déploiement de forces policiéres et
militaires dans cette communauté dont le territoire s’étend de part et d’autre de la frontiére du
Canada et des Etats-Unis (Wineguard, 2006, f. 154-155). Les effectifs policiers et militaires
qui demeurent toujours postés & Akwesasne observent la situation 2 Kanehsatake de crainte
que le conflit ne déferle sur Akwesasne. Entre mai et juillet, les injonctions de la cour
augmentent les probabilités d’un assaut de la Sareté du Québec a Kanehsatake, ce & quoi

réagissent les occupants de la pinéde en renforgant leurs positions. Des Mohawks de

% Lorsque la crise débute, le gouvernement du Québec est en train d’évaluer une demande de
- financement déposée par la Commission des droits de la personne qui lui demande d’étudier la
situation de tension. Cette demande est acheminée au gouvernement en réponse a des plaintes
formulées par différentes communautés autochtones, dont les Algonquins du lac Barriére, les Innus des
Escoumins, les Inuit du Labrador et les Mohawks de Kanehsatake, en ce qui concerne les agissements
des forces policiéres.
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Kahnawake, d’Akwesasne et des sympathisants d’autres communautés arrivent sur les lieux
pour préter main-forte aux militants de Kanehsatake. En raison notamment de désaccords sur
les modalités de la résistance, certains occupants décident de quitter le campement ou sont
graduellement construites des barricades en rondins, puis des fortifications. Le 5 juillet 1990,
faisant allusion & ’injonction ordonnant le démantélement des barricades qui entrera bient6t
en vigueur, le ministre de la Sécurité publique du Québec, Sam Elkas, déclare d’un ton
menagant, au sujet des Mohawks qui occupent le chemin de terre dans la pinéde : « Ils ont
jusqu’au 9, aprés cette date ¢a va descendre » (cité dans Bureau du coroner, 1995, p. 416), ce
qui vient intensifier les tensions que le ministre des Affaires autochtones du Québec, John
Ciaccia, s’efforce de son c6té d’apaiser en demandant — en vain -— au maire d’Oka de
différer sa requéte a la Streté du Québec. A I’aube du jour fatidique, les Mohawks ayant été
informés qu’une opération policiére est imminente, il régne dans le campement « a climate of
impending danger and foreboding » qui incite les occupants & « once again shoring up the
defenses » (Karihwatatie, 2003, p. 37). Lorsque les médias leur demandent ce qu’ils ont
I’intention de faire en cas d’une opération polici¢re, une des porte-parole mohawks, Ellen
Gabriel, répond que les occupants de la pinéde sont résolus a adopter une posture
défensive : « Nous ne cherchons pas la violence, mais nous nous défendrons si on nous
attaque. » (Le Devoir, 11 juillet 1990, p. 14) Elle précise que cette posture est soutenue 2 titre ‘
de nation, faisant ainsi ressortir le rapport de force en jeu: « Les lois internationales
reconnaissent notre droit d’étre armés. Pour nous, ces négociations se font de nation a
nation. » (Ibid.) C’est dans ce climat de tension que se déroulera 1’intervention policiére du

11 juillet 1990.

La fusillade n’éclate pas dés 1’arrivée des policiers sur les lieux. Selon le rapport du
coroner, trois heures s’écouleront entre le moment de leur arrivée aux abords de la pinede a
5h30 et la tragique fusillade qui éclatera a 8h53 (Bureau du coroner, 1995, p. 345-354). En
premier lieu, les policiers ordonnent aux occupants de libérer le passage, ce a quoi des
femmes mohawks répondent en leur signifiant clairement leur refus de quitter ces terres qui
sont les leurs. Une quinzaine de minutes plus tard, des Mohawks de la communauté voisine

de Kahnawake bloquent le pont Honoré-Mercier afin d’exercer des pressions contre
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I’opération en cours & Kanehsatake?”. Lors de I’enquéte publique, relate une source qui a
assisté aux audiences, le directeur de la Streté du Québec racontera qu’il avait fini par se
sentir assiégé en constatant que des effectifs policiers étaient affectés & Akwesasne, que
d’autres seraient maintenant dépéchés autour du pont Honoré-Mercier et que des pneus
maintenant incendiés & proximité des barricades produisaient une intense fumée noire. A ce
jour, plusieurs personnes soutiennent que le pont a été bloqué aprés la fusillade, et c’est ce
que rapportent de nombreux articles sur le conflit, mais le rapport du coroner semble
néanmoins fort convaincant en plus d’étre appuyé par d’autres sources. Quoi qu’il en soit,
c’est lorsque survient la fusillade causant la mort tragique d’un policier que 1’événement
surgit. L’intensité violente de 1’affrontement ébranle les policiers et les occupants de la
pinéde, sans compter qu’elle déconcerte les gens de la petite communauté mohawk qui voient
leur quotidien et celui de leur famille brutalement suspendus. Dans A l’orée des bois, un

Kanehsata’kehrd:non raconte :

Le 11 juillet, quand quelqu’un a téléphoné a la maison pour dire que les policiers
attaquaient notre peuple, je trouvais cela tellement irréel. Je ne pouvais croire que,
dans un pays comme le Canada, on pouvait attaquer ainsi les autochtones. Mon
incrédulité s’est transformée en colére et en dégoiit. Je ne pense pas que qui que ce
soit s’attendait vraiment 4 ce que ¢a se passe ainsi. Ceux qui discutaient avec les
policiers ce matin-1a s’attendaient peut-étre & cela dans une certaine mesure, mais
pas comme c’est survenu. Ils croyaient qu’ils se feraient arréter, mais pas qu’on leur
tirerait dessus ou qu’ils seraient battus comme c’est arrivé plus tard. (Gabriel-
Doxtater et Van den Hende, 2010, p. 255)

Laissant chacun dans I’impossibilité de connaitre I’issue du conflit, le siége qui
s’organise s’accompagne d’une mise en suspens de la normalité, ouvrant un espace de jeu
tendu qui fait craindre d’autres affrontements violents. En prévision d’une nouvelle offensive
sur le territoire d’Oka, les hopitaux de la région mettent en place un plan d’urgence concerté,
faisant appel a la Croix-Rouge pour obtenir davantage d’unités de sang et affectant une
équipe supplémentaire a 1’urgence pour soigner les blessés par balle (Le Devoir, 12 juillet
1990, p. 12). Sous I’effet du choc, et atterrés par I’imposante et souvent menagante présence

des forces de I’ordre dans leur communauté, les Mohawks de Kanehsatake s’inquiétent de ce

%" Nous faisons ici mention de I’heure retenue par le coroner.
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qui se passe et de ce qui adviendra, appréhendant souvent le pire, comme I’illustrent ces

quelques témoignages recueillis apres 1’événement :

Le matin ot c’est arrivé, je m’en allais travailler. Il y avait un barrage routier, et on
tirait des coups de feu. Pendant un moment, on éprouve une sensation terrible et on
se demande ce qui se passe. (Gabriel-Doxtater et Van den Hende, 2010, p. 256)

La pire chose pour moi a été 1’écrasante présence de la Streté du Québec et de
I’armée. [...] On ne savait pas ce qu’ils allaient faire : tirer ou quoi? Allaient-ils
envahir nos maisons? Ou faire autre chose? (Ibid., p. 248)

J’ai eu mon premier choc quand le caporal Lemay a été tué. Ma préoccupation
immédiate a €té : « Ils vont nous massacrer. » (Ibid., p. 249)

La communauté mohawk de Kahnawake se voit aussi projetée dans I’événement. Les
Mohawks qui bloquent le pont Honoré-Mercier de leur propre initiative sont rejoints par des
guerriers qui se rangent derriére eux sans connaitre 1’issue de ’action, ainsi que l’explique.
Kenneth Deer, porte-parole de la Mohawk Warrior Society de Kahnawake : « There was no
plan, no coordination... We had to stand behind them, but we didnft have any idea what it
would mean. » (Cité dans Wineguard, 2006, f. 189; voir aussi Per.sutati, 1997, p. 104) Les
barricades érigées sur le pont ont notamment pour objectif de dissuader la Stireté du Québec
de procéder a un second assaut contre les Mohawks qui tiennent leurs positions &
Kanehsatake et qui bloquent cette fois la route principale qui traverse Oka et Kanehsatake,

‘renfor¢ant les défenses dans 1’éventualité d’un retour en force des policiers.

Les policiers de la Sareté du Québec ne sont pas sans étre, eux aussi, surpris par le
déroulement désastreux de 1’opération Doré 90-4. S’ils s’étaient certes préparés a forcer le
démantélement des barricades, ils ne s’attendaient sans doute pas & perdre un de leurs
confréres ni & devoir battre en retraite comme ils ont eu  le faire ce matin-1a. L’intervention
policiére armée a Oka a « ’effet d’une bombe dans cette paisible municipalité champétre »
(Le Devoir, 12 juillet 1990, p. 3), et le choc se fait ressentir dans tout le pays. De nombreuses

voix s’élévent pour critiquer ’opération. Dans un communiqué, I’Institut canadien des droits
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humains exprime une perplexité et une incompréhension répandues : « Why were the Police
called? Why did they come? Why did they bring guns and tear gas and create a crisis? » (18
juillet 1990) Dans le méme esprit, Le Devoir constate cinq jours aprés la fusillade que « la
décision d’autoriser les policiers 4 donner 1’assaut baigne dans 1’obscurité, du moins pour le
moment » (16 juillet 1990, p. 9). Une chose est certaine, par contre : les négociations entre les
Mohawks et les gouvernements autour de la question des terres & Kanehsatake viennent
soudainement de prendre une tout autre tournure. Qu’il y ait eu mort d’homme change
radicalement la dynamique du conflit et le fait que la victime est un policier en service
confére une dimension symbolique particuliere a la tragédie. Le 16 juillet 1990, des
funérailles civiles se déroulent en présence de représentants des corps policiers de tout le
pays et de la famille du caporal Marcel Lemay, lequel laisse dans le deuil sa femme enceinte
de trois mois et sa fille 4gée de trois ans. Sur le parvis de I’église est dressée une haie
d’honneur composée d’une vingtaine d’agents de la Siireté¢ du Québec et, au son du tambour,
huit confréres du caporal Lemay transportent le cercueil drapé dans un fleurdelisé. Apres six
jours de sié¢ge, le directeur de la Sareté du Québec, Robert Lavigne, prend la parole devant les
1500 personnes rassemblées dans 1’église. Lors de cette allocution, il incite ses hommes a ne
pas céder au désir de vengeance : « Nous ne trouverons pas de réponses a nos questions dans

la vengeance, les représailles, la révolte. » (Le Devoir, 17 juillet 1990, p. 1)

Surgissant & la suite d’un différend qui s’envenime depuis des mois, le conflit armé
ouvre une breéche dans I’ordre établi et s’écarte du combat juridique qui, comme ’explique le
sociologue Georg Simmel, « repose sur une large base d’unité et de consensus entre les
adversaires » (2003, p. 48). Si les débats juridiques peuvent avoir lieu « sans &tre détourn[és]
ou atténu[és] par des moments personnels ou extérieurs », sans que n’entre en jeu de moment
subjectif, d’intervention d’un tiers, de péripétie plus ou moins fatale (ibid., p. 48-49), il en va
tout autrement de ce confit armé qui engage intensément le sujet, appelle & 1’intervention

stratégique de tiers et surgit d’'un retournement fatal et imprévisible.
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Le siege a Kanehsatake et a Kahnawake

Aprés la tragique fusillade, plus d’un millier de policiers de la Streté du Québec sont
affectés sur les lieux du siége. Un périmétre stratégique, sur la route et sur le fleuve, est établi
autour de Kanehsatake et de Kahnawake, et les routes menant a la municipalité d’Oka sont
barrées pour empécher toute personne autre que les résidents d’y entrer (Le Devoir, 14 juillet
1990, p. AB). Dans le village d’Oka, au pied de la céte Saint-Michel, des sacs de sable sont
empilés en guise de barricades, des voitures de police sont stationnées en rangée sur les lieux
et des policiers montent la garde. A Kanehsatake, la barricade mohawk est érigée au sommet
de la colline qui domine le village d’Oka situé au pied de la pente, sur la rive du lac des
Deux-Montagnes. Les deux barricades sont séparées par une centaine de meétres. Les
Mohawks bloquent la route principale et certains accés a Kanehsatake, mais leur périmétre
est moins étanche que celui érigé par leurs confréres autour de Kahnawake pour protéger la
communauté des incursions. Dans les deux communautés, des barricades constituées de
remblais de terre, de voitures renversées et de troncs d’arbres placés en travers des routes
empéchent ’entrée des forces policiéres sur le territoire. Un véritable siége se met en place, a
I’image des figures évoquées dans Les figures du siége au Quebec. Concertation et conflits

en contexte minoritaire :

Les figures du siége évoquent d’emblée I’image de cités médiévales retranchées
derriére des enceintes fortifiées afin de mieux résister & un assaillant qui cherche a
s’emparer de la place forte. Diverses techniques de la poliorcétique sont déployées
pour obtenir la reddition, et ce, en misant sur la durée plutdt que sur la force :
coupure des lignes d’approvisionnement, assauts & 1’aide de béliers ou de
catapultes, opérations de sape. Il s’agit d’empécher les échanges avec I’extérieur,
d’infiltrer le périmétre, d’ouvrir une bréche dans les murailles ou de miner les
fondations. Dans d’autres contextes, le siége peut renvoyer a un état d’exception, a
une suspension du temps et de la normalité liée a une rupture événementielle. Ainsi
I’état de siége désigne-t-il un régime spécial comportant la mise en application
d’une législation exceptionnelle qui soumet les libertés individuelles & une emprise
renforcée de I’autorité publique. (Harel et St-Amand, 2011, p. 3-4)

Le si¢ge soutenu par des Mohawks face aux forces policiéres et militaires tient a la fois
de la rupture événementielle et de la guerre d’usure. Dés le début du siége, faisant entorse

aux droits de la personne, les forces policiéres bloquent la livraison de vivres et de
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médicaments dans les communautés mohawks, empéchent ou limitent considérablement
toute entrée et sortie des personnes et des véhicules, y compris parfois d’ambulances, et
multiplient les fouilles ainsi que les arrestations et les interrogatoires, souvent abusifs®. Pour
pallier la pénurie de vivres qui se fait rapidement sentir & Kanehsatake et & Kahnawake, des
Mohawks acheminent des denrées & travers les bois ou encore par voie d’eau tandis que
d’autres mettent sur pied des banques alimentaires dans des salles communautaires qui
deviennent du méme coup des lieux de refuge et de rassemblement pour les gens confinés
derriére les périmétres encerclés (Goodleaf, 1995¢, p. 119-120). Exaspérés par les fouilles
répétées, et plus encore par I’atteinte a leur dignité qu’elles représentent, des Mohawks
décident de contrer I’humiliation en posant des actes quotidiens de résistance. Joe Norton, le
chef du conseil de bande de Kahnawake a 1’époque, explique en ces termes la posture
adoptée : « We decided if we had to suffer that kind of indignity, we, in turn, would retaliate
with our own plan of action to create as much resistance as we could. » (Obomsawin, 2000)
Par exemple, tandis qu’il est maintenu a un barrage routier, ce dernier refuse, au prix d’une
attente prolongée, d’ouvrir le coffre de sa voiture & la demande du policier qui souhaite en
vérifier le contenu et invite plutdt le policier & ouvrir lui-méme le coffre s’il le désire. Cette
anecdote que raconte Joe Norton ne manque pas d’évoquer les tactiques de résistance décrites

par James C. Scott dans Domination and the Arts of Resistance : Hidden Transcripts (1990).

Le quotidien des populations allochtones locales est également complétement perturbé
par le conflit armé. Sur la Rive-Sud, quelque 200 000 personnes qui empruntent
quotidiennement le pont Honoré-Mercier, leur principal accés a 1’ile de Montréal, voient leur
trajet allongé de deux & trois heures en raison des barricades. Dés les premiers jours, les
citoyens allochtones se montrent trés irrités par les longs détours qu’ils doivent faire et par les
embouteillages cauchemardesques qui se forment conséquemment sur les ponts Victoria,
Champlain et Jacques-Cartier. Ils sont aussi trés nombreux a affirmer avoir le sentiment

d’étre littéralement « pris en otage » par les barricades autochtones dont ils font les frais

28 Voir 4 ce sujet les rapports de la Fédération internationale des droits de 1’Homme (1990) et de
la Commission des droits de la personne du Québec (1991), ainsi que 1’essai de Donna K. Goodleaf
(1995e).
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méme si le conflit territorial & Kanehsatake ne les concerne pas directement. Révoltés par la
situation et frustrés par I’inaction des gouvernements, des citoyens allochtones entreprennent
de se faire justice, et ce, en s’en prenant directement aux Mohawks, & qui ils font porter le
bldme de la situation. Le plus souvent sans méme que les policiers n’interviennent, des
résidents blancs empéchent les Mohawks d’entrer et de sortir de la réserve, contrdlent les
véhicules et les ambulances aux points de passage, harcelent les Mohawks qu’ils croisent &

I’extérieur de Kahnawake et, parfois, s’attaquent violemment a eux.

Préoccupés par les importantes pertes de revenus qu’entraine le siége, les maires des
villes de Chiteauguay, de Saint-Constant, de Delson, de Sainte-Catherine et de Mercier
souhaitent accélérer le retour & la normale au moyen de pressions exercées sur la
communauté¢ de Kahnawake en entier. Légitimant du méme coup les actions des citoyens
furieux qui assiégent littéralement la communauté mohawk, ils écrivent au gouvernement du
Québec pour lui demander « de maintenir 1’étanchéité totale des barricades sur les routes
132-138 tant que le blocus ne sera pas levé » (Le Devoir, 14 juillet 1990, p. A8). De soir en
soir, des manifestants allochtones se rassemblent, d’abord par centaines, puis par milliers,
aux abords du pont Honoré-Mercier pour exiger que les policiers et les gouvernements
forcent les warriors a enlever les barricades, réclamer 4 grands cris I’intervention de I’armée
canadienne et pester contre les Mohawks qu’ils insultent et injurient violemment. A plus
d’une reprise, une effigie d’un guerrier mohawk est suspendue a un lampadaire et briilée sous
les acclamations de la foule, une effigie du premier ministre Robert Bourassa subit le méme
sort, et les émeutiers s’attaquent aux policiers qui répliquent en langant des gaz lacrymogénes
dans la foule. Ces violentes et chaotiques émeutes qui se poursuivent ont pour effet, comme
le souligne Timothy C. Wineguard, de renforcer aux yeux du public la 1égitimité des

revendications des Mohawks (2006, f. 198-199).

La Sireté du Québec est bient6t dépassée par les événements : 1’opération policiére ratée
du 11 juillet a raffermi la détermination des Mohawks a tenir leurs positions, les négociations

entre ces derniers et les gouvernements progressent mal, la Sireté du Québec ne posséde pas
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les ressources nécessaires pour affronter les guerriers en cas d’échange de coups de feu et
I’on doit constater que la vieille animosité entre la Sireté du Québec et les Mohawks
viendrait nuire & une autre opération policiére (ibid., f. 203-204). De plus, les manifestations
de hargne et de racisme, auxquelles prennent maintenant part des membres du Ku Klux Klan,
s’intensifient sur la Rive-Sud, de sorte qu’en page couverture du Devoir du 14 aoiit 1990, on
peut lire le gros titre suivant : « La SQ s’excuse et se dit débordée. » Appuyée dans ce constat
par la Gendarmerie royale du Canada, la Sdreté du Québec en avise le gouvernement du
Québec qui demande officiellement aux Forces armées canadiennes de préter assistance aux
policiers (Wineguard, 2006, f. 204). Si des effectifs militaires sont déployés dés le début du
conflit, ce n’est qu’au moment ou 1’ordre social a atteint le point de rupture que 1’armée
canadienne intervient de fagon officielle. Le chef d’état-major de la Défense, le général John
de Chastelain, a qui la requéte du premier ministre Robert Bourassa est adressée, déclare
ainsi : « The government has now gone to the court of last resort, which is us. We cannot fail,
because we are all that is left”. » (Cité dans ibid., f. xxv) Le sentiment d’étre arrivés a un
point limite est aussi évoqué par les guerriers mohawks, quoique de leur point de vue, ce
n’est pas tant I’ordre social qui est menacé que le cceur méme de leur existence collective.
Dale Dion, membre de la Mohawk Warrior Society de Kahnawake, expliquera ainsi apres

I’événement :

There are times when you need to use violence, especially when the very core of
your existence is being threatened. We can not allow the future of the Mohawk
nation to be decided by outsiders... the issue of Mohawk nationhood is not a
debatable issue, just as our aboriginal right to land is not. Violence is respected...
they listen... they fear violence. Violence has given us bargaining power. It seems
that when we [the Warrior Movement] use violence then we are a threat... then we
are taken seriously... then they say, well let’s talk about the issues. We can do a lot
to threaten, to make them fear, to make them listen. We demonstrated this at Oka...
we showed our strength... strength through violence... we paralyzed them. We took
control of the Mercier [bridge]... we disrupted people’s lives... they could not drive
to work. When you hurt them at their wallet, people begin to listen®. (Cité dans
Persutati, 1997, p. 55)

¥ «Le gouvernement a fait appel au tribunal de dernier ressort, c’est-a-dire nous. Nous ne

pouvons pas échouer, parce que nous sommes 1’ultime recours. » Nous traduisons.

% « 11 arrive que I’on doive recourir & la violence, surtout quand les fondements mémes de son
existence sont menacés. Nous ne pouvons pas laisser des étrangers décider de 1’avenir de la nation
mohawk... la question de la nation mohawk n’a pas a étre discutée, pas plus que notre droit ancestral a
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Lorsque les Forces armées annoncent leur intervention et que les effectifs militaires prennent
position autour des communautés assiégées a partir de la mi-aofit, aprés que la Streté du
Québec se soit déclarée débordée, le climat est extrémement tendu et la fatigue causée par le
siége qui s’étire se fait sentir. Les dirigeants de ’armée ‘canadienne sont conscients que la
moindre erreur commise sur les lieux du conflit armé, que ce soit de la part d’un soldat ou
d’un guerrier, peut provoquer un affrontement aux conséquences absolument désastreuses,
duquel résulterait le déclenchement de rébellions autochtones partout au pays. Bien qu’il soit
en quelque sorte maitrisé par la volonté des deux camps de ne pas lancer I’offensive, le
conflit armé comporte une part importante d’incertitude et d’instabilité, d’autant plus que les
stratégies mises en ceuvre par les parties pour intimider I’adversaire et faire jouer les rapports
de force ajoutent & son intensité. Tout au long du conflit, les guerriers et les autres Mohawks
qui soutiennent le si¢ge laissent délibérément planer le doute et I’ambiguité quant & leurs
intentions et I’importance de leurs effectifs de maniére a entretenir la peur et a provoquer
I’imagination, ainsi que I’explique Cookie McComber : « We played on their fears and let
their imaginations play games with them. » (Cité dans Wineguard, 2006, f. 246) Formulée
par des Mohawks au début de 1’été pour dissuader les forces policiéres de tenter un second
assaut contre les barricades a Kanehsatake, la menace de fai.re sauter le pont Honoré-Mercier
continuera de hanter les consciences tout au long de 1’été, produisant aussi son effet sur les

forces militaires qui doivent réagir en tenant compte de la possibilité ainsi introduite.

Dans le méme esprit, le déploiement initial des effectifs militaires constitue une

démonstration de force visant & produire un impact psychologique sur les Mohawks qui

la terre. La violence est respectée... ils écoutent... ils craignent la violence. La violence nous a donné
un pouvoir de négociation. On dirait que quand nous [le mouvement des guerriers] avons recours a la
violence, nous devenons une menace... on nous prend alors au sérieux... alors ils disent, d’accord,
parlons des enjeux. Nous pouvons en faire beaucoup pour les menacer, leur faire peur, les forcer a
écouter. On I’a prouvé a Oka... on a montré notre force... par la violence... on les a paralysés. Nous
avons pris le contrble du pont Mercier... nous avons perturbé la vie des gens... ils ne pouvaient pas se
rendre au travail en voiture. Quand vous touchez a leur porte-monnaie, les gens se mettent & écouter. »
Nous traduisons.
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soutiennent le siége tout autant qu’a faire la preuve que I’armée canadienne posséde les
ressources nécessaires a 1’accomplissement de ses objectifs. L’avancée du 14 aolt 1990,
précise Timothy C. Wineguard dans « The Court of Last Resort : The Canadian Forces and
the 1990 Crisis », « was designed to show overwhelming force to induce an element of shock
on the Warrior who were monitoring CF movements and deployments » (ibid., f. 235). Tout
en affirmant qu’un assaut militaire contre les Mohawks est inconcevable, les militaires qui
demeurent en communication avec les guerriers sur le pont Honoré-Mercier exercent des
pressions afin de les inciter & démanteler les barricades, et ce, en maintenant bien présente la
possibilité que le gouvernement ordonne a 1’armée d’entrer en force sur le territoire (Gagnon,
2012, entretien). L’articulation de ces rapports stratégiques entre les militaires canadiens et
les guerriers mohawks se réverbére dans les discours sociaux et les imaginaires médiatiques,
de sorte que la dynamique du conflit entraine dans son mouvement différents acteurs dont les
faits, gestes et paroles finissent par s’imbriquer, s’entrecroiser et s’influencer selon diverses

modalités.

L’annonce de I’avancée de I’'armée canadienne et la lapidation de familles mohawks

A la fin du mois d’aofit, alors que le si¢ge dure depuis prés de deux mois, on assiste &
deux mouvements qui coincident de maniére troublante : I’annonce de 1’avancée de 1’armée
canadienne et la lapidation de familles mohawks. Le 27 aofit, le premier ministre du Québec
demande en effet aux Forces armées canadiennes de déclencher les opérations pour forcer le
démantélement des barricades et restaurer la loi et I’ordre dans les communautés mohawks et
les régions environnantes (Wineguard, 2606, f. 263). Dés le lendemain, soit le 28 aoit, les
forces militaires et le gouvernement convoquent des conférences de presse ou ils annoncent
‘qu’une intervention directe est imminente. Le jour méme de ces déclarations, on assiste a I'un
des épisodes les plus effarants de la crise : une foule de citoyens allochtones de la région
attaque a coups de pierres et d’insultes un convoi de voitures ou se trouvent des personnes
agées, des femmes et des enfants mohawks qui évacuent Kahnawake par crainte d’un assaut
de I’armée canadienne. Tout se passe comme si la population blanche mimait et reprenait a
son compte le mouvement offensif esquissé dans les discours des gouvernements et de

I’armée canadienne, puis reformulé et relayé sous diverses formes dans les médias télévisés,
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radiophoniques et €crits. Révélatrice du climat qui prévaut ces jours-13, la page couverture du
29 aofit du Devoir rapporte les propos de militaires qui estiment « que s’ils doivent monter a
’assaut des fortifications une par une, I’opération cotitera trés cher en vies humaines et en
munitions ». La sinistre possibilité que le siége se termine dans un bain de sang est
fréquemment évoquée. Dans Le Devoir du 28 aolit 1990, dont la une annonce que « L’armée
a I’ordre d’avancer », on apprend que George Erasmus, chef de 1’Assemblée des Premiéres
Nations a 1’époque, prédit avec fatalisme et menace tranquille, en parlant des Mohawks : « Ils
vont défendre leur territoire et il y aura des morts, c’est certain, et ils seront des héros et des

martyrs pour le monde entier. »

Tandis que I’armée canadienne s’appréte a engager les opérations, les discours sociaux

et médiatiques instaurent un climat sombre et violent qui se combine de fagon explosive a
I’impatience et & la hargne qui régnent dans la population allochtone. Le matin ou les Forces
armées canadiennes relévent la Slireté du Québec a Kahnawake, de nombreux résidents
allochtones de la région s’amassent aux abords du pont Mercier, jumelles & la main, dans
I’attente que « quelque chose se passe », c’est-d-dire que I’armée donne 1’assaut contre les
barricades mohawks. Lorsque le lieutenant-colonel Robin Gagnon se rend dans la zone
tampon qui sépare les barricades des Mohawks de celles de ’armée canadienne sur le pont
Honoré-Mercier, puis serre la main des guerriers mohawks qu’il y rencontre, il se fait
bruyamment huer par la foule qui exprime sa déception de ne pas voir ’armée démanteler
promptement les barricades. Les terribles scénarios qu’inspire le déclenchement annoncé des
opérations ne sont pas étrangers 3 la stratégie militaire qui consiste 4 déployer une force

massive et impressionnante précisément afin d’éviter d’avoir & y recourir (Wineguard, 2006).

Ces scénarios coincident également avec les discours des autorités qui dépeignent les

warriors comme des criminels et des terroristes et par le fait méme délégitiment les
demandes formulées par les négociateurs mohawks. Dans une conférence de presse tenue le
28 aofit 1990, immédiatement apres celle tenue par les Forces armées canadiennes, Brian

Mulroney, le premier ministre du Canada & I’époque, qualifie d’« inacceptables » les
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revendications des Mohawks avant d’annoncer que ’armée accomplira sa mission, a savoir

démanteler les barricades :

They [the Mohawks] have put on the table a series of totally unacceptable claims,
including immunity from criminal law... In short, they have sought to give
themselves the status of an independant nation within the boundaries of Canada...
Obviously there will be no pleasure in this task, but the Canadian Forces will do
their duty and the barricades will come down®'. (Ibid., f. 248)

Afin de convaincre la population du bien-fondé de D’intervention militaire, le' premier
ministre conclut en dressant un portrait de la menace représentée par les Mohawks,
énumérant et décrivant le type et la quantité d’armes en leur possession, les entreprises de
« contrebande illégale » qui leur sont reprochées et rappelant enfin que plusieurs Mohawks
refusent de condamner la rhétorique et la violence de la Mohawk Warrior Society (ibid.,

£.248).

Plus le siége progresse, plus les discours des gouvernements définissant les warriors
comme des criminels et des terroristes se font entendre. Ces discours ont pour effet d’isoler et
de priver de sens I’action des guerriers qui se trouvent aux barricades, ce qui ne manque pas
d’avoir des répercussions sur I’ensemble des communautés mohawks. S’il est vrai que
P’action des membres de la Mohawk Warrior Society est loin de faire I’unanimité parmi les
Mohawks, comme en témoigne de fagon tragique le conflit du printemps & Akwesasne,
I’image qui en est donnée par les gouvernements les situe essentiellement dans le cadre de
référence dominant et, par conséquent, élude la complexité de leur posture politique et leurs
liens 4 leurs communauté, clan, nation et confédération. Il semble d’ailleurs que ces
représentations négatives entrainent une certaine déshumanisation qui a pour conséquence de

banaliser, voire d’avaliser le racisme a I’endroit des Mohawks et, par extension, de

31 « Ils [les Mohawks] ont formulé une série de revendications totalement inacceptables, dont
I'immunité pénale... Bref, ils cherchent 4 se donner le statut de nation indépendante a I’intérieur des
frontiéres du Canada... Ca ne sera pas de gaieté de cceur, mais les Forces canadiennes accompliront
leur devoir et les barricades seront démantelées. » Nous traduisons.
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I’ensemble des autochtones. De fait, les discours sociaux et les manifestations de haine
raciale sans précédent qui ponctuent I’été 1990 n’ont rien de rassurant. Reflétant 1’état
d’esprit d’une partie de la population allochtone, Simon Bédard, 1’animateur de 1’émission
Réaction & CJPR, dans la ville de Québec, propage des idées haineuses absolument
troublantes concernant les guerriers mohawks. Ses propos, qu’il juge justifiés du fait que ces
derniers ne font pas [’unanimité, se répercutent sur [’ensemble des communautés mohawks

qui se voient déshumanisées et menacées :

Moi, la seule chose que je peux voir 1a... comme 14 actuellement, il y a deux cents
chefs indiens qui sont & Winnipeg. Brian Mulroney devrait aller les rencontrer avec
Bourassa pis dire a ces chefs-1a : étes-vous pour la fagon d’agir des Warriors ou si
vous étes contre? Faites-nous un vote. Si vous étes contre, on va nettoyer ¢a tout de
suite. Pis avoir I’appui des autres chefs indiens parce qu’ils disent que c’est juste un
petit groupe 13, ils disent que 1’ensemble des nations indiennes du pays sont contre
la fagon d’agir des Warriors. Si c’est le cas, tu rentres 13 avec I’armée pis tu nettoies
tout ¢a. Cinquante morts, cent morts, cent vingt-cinq morts, ¢a vient de s’éteindre.
On enterre tout ¢a et on continue A vivre**!

Lorsqu’ils apprennent que I’armée canadienne va marcher sur Kahnawake, les Mohawks
craignent que les militaires entrent en force sur le territoire et que des gens de la communauté
soient tués au cours de ’assaut. Ils ordonnent I’évacuation de la communauté dans le but de
mettre les gens a 1’abri. Aprés avoir demandé et obtenu la confirmation des forces de 1’ordre
qu’elles assureraient sa sécurité, les Peacekeepers, la force policiére de Kahnawake, assistent
un convoi de cinquante & soixante-dix véhicules pour permettre & de nombreuses familles
d’évacuer par le pont Honoré-Mercier afin de chercher refuge a I’extérieur des lieux du siége.
Sur le pont, des policiers de la Sireté du Québec fouillent un a un les véhicules, ce qui donne
le temps & une foule de Blancs d’affluer a la sortie pour attendre « les Indiens ». Lorsque les
voitures s’engagent sur le trongon de route bordé de béton et de remblais de terre aux allures
de tranchée, des dizaines et des dizaines de résidents en furie s’attaquent aux Mohawks a
coups de grosses pierres provenant du chantier de construction aux abords de la route. Les

voitures filent tout droit dans un épais nuage de poussiére, sous les insultes racistes — « les

2 Ces propos sont rapportés dans I’ouvrage collectif Les tribuns de la radio codirigé par Florian
Sauvageau, Pierre Trudel et Marie-Héléne Lavoie (1995, p. 113).
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sauvages! » — et les acclamations de la foule qui ponctuent le fracassement des vitres des
voitures. Alignés entre la foule et le convoi, les policiers n’interviennent pas pour faire cesser
la lapidation. Allison Jacobs, secrétaire administrative et agente de communication a
Kahnawake, se trouvait dans une de ces voitures. S’adressant a la documentariste abénaquise
Alanis Obomsawin, qui relate ce violent épisode dans le film documentaire Pluie de pierres a

Whiskey Trench (2000), elle décrit cette scéne dure avec retenue et émotion :

I sat there, during that time, and thought about... if I was gonna tie my son in the
seat next to me, in a seatbelt, or hold him. For some reason I said no, I’m gonna
hold him. I felt more comfortable putting him on my lap and holding onto him than
strapping him in, which I normally would have done. This time I didn’t. All you
could see was like an avalanche of rocks, and it wasn’t small rocks, it was large
rocks. Rocks like this. You could see what was happening to the cars in front of
you, so we were terrified. My sister-and-law was crying and shaking, and a rock hit
the back of my sister-and-law’s window. The window shattered. We were covered
in glass... It’s something that I have suppressed, I think, until now™.

A Dinstar d’autres femmes mohawks qui expriment leur effarement et une certaine
incrédulité face aux actes de violence commis contre des gens de leur communauté, Allison
Jacobs poursuit en parlant d’une troublante intention derriére ces gestes : « I couldn’t believe
how many people gathered there, how many people hated us, so much, that... They weren’t
there just to throw rocks to scare us. These were rocks to kill us! » (/bid.) Plusieurs personnes
doivent étre transportées d’urgence & I’hdpital pour faire soigner des lacérations et des
blessures causées par des éclats de vitre incrustés dans la peau. Un homme 4gé¢, Joseph
Armstrong, ayant regu une grosse pierre sur la poitrine décéde le lendemain d’un infarctus.
Cette expérience est absolument traumatisante pour les gens qui se trouvent dans les voitures

et pour I’ensemble de la communauté, comme ’expriment les femmes, les hommes et les

33 « Iétais assise 13, pendant ce temps, et je me suis demandé si j’allais attacher mon fils sur le
siege 4 coté de moi, avec la ceinture de sécurité, ou si j’allais le tenir dans mes bras. Sans vraiment
savoir pourquoi, j’ai dit non, je vais le garder dans mes bras. J’ai préféré le mettre sur mes genoux et le
tenir plutdt que 1’attacher, ce que j’aurais fait d’habitude. Cette fois-ci, je ne 1’ai pas fait. Tout ce qu’on
voyait, ¢’était comme une avalanche de pierres, et pas des petites, c’étaient de grosses pierres. Des
pierres de cette taille. On voyait ce qui arrivait aux voitures devant nous, et on était terrifiés. Ma belle-
sceur pleurait et tremblait, et une pierre a atteint sa fenétre arri¢re. La fenétre a volé en éclats. Nous
étions couverts de verre... C’est quelque chose que j’avais refoulé, je crois, jusqu’a maintenant. »
Nous traduisons.
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enfants qui se remémorent avec trouble ce qu’ils ont vécu ce jour-la. Alanis Obomsawin
affirmera elle-méme qu’elle n’a pu retrouver une certaine paix qu’en réalisant ce film
documentaire parce qu’avant cela, « on n’avait pas entendu parler les gens qui étaient dans
les voitures » (Regards autochtones sur les Amériques, 2010). Devant la violence subie par
leur communauté, des femmes mohawks réaffirment leur volonté de se tenir debout et de
résister, et ce, méme au cceur des attaques. Ainsi, Caireen Cross Montour, infirmiére

accréditée de Kahnawake, qui était adolescente a 1’époque, raconte :

I was just staring out of the window. Really, I could have been hit in the face. I was
there with my brother in the back seat with me and I just, I decided that whoever
was there, they weren’t gonna see me hiding. They were gonna see my face staring
out at them, you know... strong face. They weren’t gonna see me back down.
Fifteen is quite an age to be going through that. That was one of the things I knew I
had to do. I felt almost like I was taking care of the family in my father’s place
because I knew my mother was very nervous™. (Obomsawin, 2000)

Des gens racontent s’étre sentis a la fois trahis par les autorités allochtones et coupables
d’avoir mis en ceuvre le plan d’évacuation sans se douter du danger qui attendait les gens
faisant partie du convoi. Un .Peacekeeper affirme ainsi : « That was the lowest point of my
life, what I’ve seen... I would say of my career as a peacekeeper.» (I/bid.) Plusieurs
personnes soupgonnent que la Streté du Québec et la Gendarmerie royale du Canada étaient
informées que le convoi risquait d’étre la cible d’une attaque, mais qu’elles n’ont rien fait
pour 1I’empécher; elles n’ont d’ailleurs pas non plus avisé le convoi de faire demi-tour en
voyant la foule qui s’¢tait rassemblée de 1’autre c6té du pont. L’idée que les forces de 1’ordre
québécoises et canadiennes aient délibérément laissé les gens évacuer par le pont en sachant
que la foule en furie les attendait de 1’autre c6té est fort choquante. D’autres gens de

Kahnawake expriment leur regret d’avoir quitté la communauté et rendent explicite un lien

3* « Je regardais simplement par la fenétre. J’aurais vraiment pu étre atteinte au visage. J’étais
assise avec mon frére sur le siége arriére et j’al juste, j’ai décidé que, peu importe qui était 13, ils
n’allaient pas me voir en train de me cacher. Ils allaient voir mon visage braqué sur eux, vous savez...
un visage fier. Ils ne me verraient pas reculer. Vivre ¢a 4 quinze ans, ce n’est pas rien. C’était une des
choses que je devais faire, je le savais. J’avais presque 1’impression de prendre soin de ma famille 4 la
place de mon pére parce que je savais que ma mére était trés nerveuse. » Nous traduisons.
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entre ce qu’ils ont vécu sur le pont Honoré-Mercier et la lutte quotidienne qu’ils ménent pour

réserver leur identité, comme 1’explique encore Allison Jacobs:
p

I should never have left. I would never leave again. I feel safe in Kahnawake, and I
feel safe nowhere else, but here. I’m proud to live in this community. Kahnawake to
me shows how very strong and determined our people are to maintain our identity.
I’m proud to be Mohawk. I think that no matter how the governments or the outside
communities try, they could never beat that out of us, not even with a rock®. (Ibid.)

Cette femme réaffirme sa fierté d’étre mohawk et la détermination de son peuple a se
montrer fort et & garder son identité peu importe 1’adversité qu’ils doivent affronter. Si les
attaques constituent de prime abord ’expression d’une colére et d’une irritation attribuables &
la circulation bloquée et ralentie par les barricades, elles révelent également une hostilité
profonde envers ceux qui sont derriére ces barricades, c’est-a-dire « les Indiens ». En effet,
on peut concevoir que toute action politique qui perturberait intensément le quotidien des
populations — pensons a des barricades de protestation qui empécheraient pendant deux
mois entiers des milliers de véhicules de fraverser le pont Manhattan ou d’emprunter une
importante voie d’accés au centre-ville de Toronto — risque de susciter de fortes réactions et
méme des actes de violence. Cependant, il reste que la nature de 1’action politique en
question et la fagon dont elle est per¢cue en déterminent le degré de 1égitimité qui, & son tour,

déterminera la nature et 1’intensité des réactions.

Dans le cas de la crise d’Oka, le fait que les autorités condamnent les barricades érigées
en travers du pont Honoré-Mercier par les Mohawks et qu’elles criminalisent les actions
politiques des guerriers ne manque pas de cultiver une intolérance qui se nourrit de
représentations négatives des peuples autochtones profondément ancrées dans 1’histoire

coloniale de I’Amérique du Nord et bien évidemment réactivées par le conflit. Il est d’ailleurs

3% « Je n’aurais jamais dd partir. Je ne repartirais jamais. Je me sens en sécurité & Kahnawake, et
je ne me sens en sécurité nulle part ailleurs qu’ici. Je suis fiére de vivre dans cette communauté. Pour
moi, Kahnawake démontre & quel point notre peuple est fort et déterminé & préserver son identité. Je
suis fiére d’étre Mohawk. Je pense que le gouvernement ou les communautés de I’extérieur auront
beau essayer, ils ne pourront jamais nous enlever ¢a, méme & coups de pierres. » Nous traduisons.




76

troublant de réfléchir & ce qu’il serait advenu si le scénario inverse s’était produit. En effet,
quelles auraient été les réactions des forces de 1’ordre et de la population si des centaines de
Mohawks s’étaient rassemblés a la sortie du pont et avaient lapidé, en les huant et en les
invectivant, une centaine de personnes dgées, de femmes et d’enfants non autochtones
évacuant un quartier de Montréal ou une ville de la Rive-Sud en voiture? La réponse, qu’on
imagine aisément, en dit long sur la virulence du racisme a ’endroit des Premiéres Nations,

racisme qui se révele au grand jour a 1’été 1990.

Dans les rivalités, fait observer Georg Simmel, il n’y a pas forcément de rapport ni de
proportion rationnelle entre la cause et son effet, de sorte qu’il est parfois difficile de
«discerner si le prétexte du conflit en est la véritable cause ou si ce n’est que le
prolongement d’une hostilité déja existante » (2003, p. 40-41). Les actes de violence commis
par la population éllochtone contre les Mohawks et, de maniére encore plus significative,
I’absence d’intervention des autorités qui laissent se produire ces violences sous leurs yeux
témoignent de ce que le champion olympique Alwyn Morris décrit comme un « deep social
problem ».(cite' dans Obomsawin, 2000). Dans Pluie de pierres a Whiskey Trench, le chef Joe
Norton affirme que les Mohawks mettront du temps avant de retourner & Chéateauguay, puis il
précise que le racisme s’est sans doute résorbé, mais qu’il demeure toujours sous la surface :
« Even now, there is a very thin layer of tolerance. If anything, very quickly things would

flare up. Underlying things are not addressed. » (Ibid.)

A ’été 1990, le sidge projette I’image concentrée d’une profonde dissonance qui habite
les sociétés canadienne et québécoise, ce qui vient faire rupture avec les représentations d’un
ordre social qui va de soi, qui ne fait pas ’objet de profonde remise en cause et dans lequel
les peuples autochtones n’apparaissent a peu prés pas, sauf pour étre relégués a la marge. En
ce sens, le siége évoque les hétérotopies décrites par le philosophe Michel Foucault, « ¢’est-
a-dire ces emplacements en .rapport avec tous les autres emplacements, mais sur un mode tel
qu’ils suspendent, neutralisent ou inversent I’ensemble des rapports qui s’y trouvent, par eux,

désignés, reflétés ou réfléchis » (Foucault, 1994, p. 754-756). En transformant la réalité
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familiére en un espace autre, le siége fait apparaitre sous un angle inédit I’espace auquel nous
appartenons; en concrétisant dans cet espace une violente hostilité a 1’endroit des peuples'
autochtones, le siége vient transformer ’image que se font d’elles-mémes les sociétés issues
de la colonisation. En méme temps que 1’événement ouvre une bréche dans 1’ordre des
choses, suscitant éclatement, violence et confusion, la scénographie du siége qui se dessine

vient accentuer, polariser et grossir les contours du conflit territorial.

Aux limites de la pinéde : Qur Land, Our Culture, Our Future

Lors de la crise d’Oka, les rivalités qui se concentrent dans I’espace du siége s’articulent
autour de représentations et d’enjeux liés & 1’occupation du territoire. A I’encontre du projet
de développement de la municipalité d’Oka qui menace de réactiver un processus d’exil
spatial et idéologique, 1’occupation de la pinede et le si¢ge soutenu par la suite imposent une
limite & I’empiétement qui s’esquisse sur des terres que les Mohawks de Kanehsatake veulent
protéger. « Une chose est certaine, les gens ici n’abandonneront jamais la pinéde », déclare
aprés la crise d’Oka un Kanehsata’kehro:non (cité dans Gabriel-Doxtater et Van den Hende,
2010, 257). Ce dernier rejoint la détermination fréquemment exprimée par les Mohawks qui
tiennent & protéger la forét de pins et de pruches, le cimetiére qu’elle abrite et le peu de

territoire qu’il reste & la communauté.

Dans un article sur le paysage politique du militantisme anishinabe, Anna J. Willow fait
valoir que 1’anthropologie se doit a présent de restituer les humains au paysage et, par
conséquent, de reconnaitre « the existence of peoples formerly ignored, conquered, or painted
out of the scene » (2011, p.263). Face & un projet de développement économique qui
s’élabore en faisant abstraction de la communauté mohawk de Kanehsatake, 1’occupation
initiale de la pinéde, puis le siége qui se poursuivra tout au long de 1’été ont pour effet de
rendre habitées et de montrer comme telles les terres que les Mohawks veulent protéger.
Dans le campement ou brfile un feu continu, « as an impromptu symbol of the resolve of the

occupiers » (Karihwatatie, 2003, p. 35), les Mohawks installent une cabane de péche équipée
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d’un poéle a bois au-dessus de laquelle ils suspendent une grande banni¢re qui énonce
clairement les enjeux de I’occupation : Our Land, Our Culture, Our Future (ibid., p. 34). Des
gens de la communauté mis au fait de I’action de protestation viennent voir ce qu’il en est,
apportent café et nourriture, s’assoient et passent du temps sur les lieux, dans la forét de
grands pins et de pruches que leurs ancétres ont plantée au début du siécle pour contrer
I’érosion des sols et les glissements de terrain. L’occupation a pour effet de renouveler le lien
que les Mohawks de Kanehsatake entretiennent avec ce lieu ou ils se rassemblent
réguliérement, que ce soit pour se recueillir ou pour jouer a la crosse, ce sport d’invention
iroquoise qui fait toujours de nombreux adeptes. Puisque « places come into being through
praxis, not just through narratives » (2011, p. 265), comme le fait observer Anna J. Willow a
la suite de Margaret Rodman, [’utilisation des terres de la commune et de la pinéde par la
communauté a pour effet de renforcer leur attachement a ce lieu, mais aussi, sur les plans
politique et juridique, de conférer une 1égitimité & son occupation. De maniére significative,
I’action de protestation initiale et le conflit armé qui s’ensuivra ont lieu non pas a I’extérieur
de la communauté, que ce soit dans un parlement ou un tribunal, mais 3 méme les terres de la
pinéde que les contestataires veulent protéger. Peu avant que n’éclate le conflit armé, les
occupants réitérent qu’ils sont préts a discuter avec les autorités, mais a la condition que les
discussions aient lieu & Kanehsatake; il est hors de question pour eux de se rendre & Montréal
ou a Québec pour rencontrer les représentants des gouvernements (Le Devoir, 10 juillet 1990,
p. Al12). En plus d’insister pour que les discussions et les négociations se déroulent sur ces
terres, les contestataires mohawks resteront sur leurs positions face a 1’opération policiére,
puis continueront & le faire jusqu’a ce que ’armée canadienne intervienne et les pousse

graduellement dans leurs derniers retranchements.

Le matin du 11 juillet 1990, des femmes mohawks se présentent devant les policiers de
la Stireté du Québec dépéchés aux abords de la pinéde et concluent avec eux un arrangement
permettant aux occupants de célébrer une cérémonie matinale avant d’entamer des
discussions quant & l’injonction ordonnant le démantélement des barricades. Il s’agit de
Pallocution d’ouverture et de remerciements appelée Ohén:ton Karihwatéhkwen

(Karihwatatie, 2003, p.38), réguliérement récitée en langue mohawk avant différents
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événements et rassemblements. Ce matin-1a, c’est le leader spirituel John Cree qui récite « les
paroles qui viennent en premier », dont on retrouve une version au début de A l'orée des bois.
Une anthologie de [’histoire du peuple de Kanehsata:ke (Gabriel-Doxtater et Van den Hende,
2010, p. ix). Cette version écrite de la cérémonie débute par ces mots qui font état d’une
transmission vivante et constamment renouvelée de la parole : « Les paroles qui suivent sont
prononcées au début et 4 la fin de tous les rassemblements du peuple. Il revient a chacun de
les connaitre. Le peuple a appris que, lorsqu’il s’assemble pour quelque raison que ce soit, il
doit rappeler a chacun les paroles qui lui ont ét¢ données.» (/bid.) Des remerciements
rappelant la relation étroite des gens avec les éléments qui soutiennent leur existence sont
ensuite exprimés par la personne qui préside la cérémonie, comme 1’a fait John Cree le matin

de I’intervention policieére dans la pinéde.

Nous avons appris que notre premiére pensée devrait étre pour notre mére la terre,
parce que c’est d’elle que nous venons et c’est elle qui nous nourrit et nous soutient
tout au cours de notre existence.

Nous unissons maintenant nos esprits pour saluer notre mére la terre et lui exprimer
notre gratitude pour le soutien et la subsistance qu’elle continue de nous procurer.

Nous sommes d’une méme pensée.

En regardant autour de nous, nous voyons la vie végétale : la haute et la basse
végétation qui, depuis la création, remplissent leur devoir. En ce moment, nous
reconnaissons la basse végétation, dont la premiére est la fraise, qui a accepté de
nous donner la nourriture, les remédes, ses parfums délectables et sa variété de
couleurs. Nous reconnaissons également la haute végétation, dont le premier est
I’érable, qui a accepté de nous donner, de temps a autre, quelques membres de sa
famille pour que les notres aient un abri et soient au chaud ou pour que nous
puissions nous déplacer et fabriquer des ustensiles et toutes les autres choses qui
contribuent & notre existence.

Nous unissons maintenant nos pensées pour saluer toute la vie végétale et la
remercier de continuer & nous soutenir dans cette vie.

Nous sommes d'une méme pensée.

Nous portons maintenant notre attention sur nos fréres les quadrupédes dont le
premier est le cerf. Depuis la création, les quadrupédes ont accepté, de temps &

autre, de donner des membres de leur famille pour fournir & nos familles la
nourriture, le vétement et d’autres nécessités.
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Nous unissons maintenant nos pensées pour saluer nos fréres les quadrupédes et les
remercier.

Nous sommes d’une méme pensée. (Ibid.)

La récitation se poursuit par des remerciements présentés aux oiseaux, « nos fréres ailés,
dont le premier est 1’aigle », aux poissons, « nos fréres qui vivent dans 1’eau, dont le premier
est la truite », ainsi qu’aux riviéres, aux fleuves et aux océans, ces « nombreuses eaux qui
nous soutiennent ». Ayant reconnu le rle joué par les animaux et ’eau dans la vie humaine,
la récitation esquisse les traits d’une cosmologie iroquoise en exprimant de la gratitude au
« monde céleste inférieur », & la parenté que sont « notre grand-mére la lune, notre frére ainé
le soleil et notre grand-pére le tonnerre », & « tous nos ancétres et parents du monde céleste
supérieur », ainsi qu’a « I’étre qui a créé toutes choses » (ibid., p. ix-x). La cérémonie se
conclut sur les paroles suivantes, qui invitent chacun a formuler des remerciements qui lui

sont propres, liant des pensées singuliéres 4 la pensée collective qu’elle convoque :

Il est possible que j’aie fait un oubli ou que vous soyez particuliérement
reconnaissant pour un bienfait.

C’est maintenant le moment d’offrir vos salutations et de témoigner de votre
gratitude pour les ajouter 4 tout ce qui a déja été dit, alors que nous sommes d’une
méme pensée.

Nous sommes d’'une méme pensée.
Nous avons fait ce qu’on nous demandait.

Nous sommes maintenant préts & commencer ce pourquoi nous nous sommes réunis
ici. (ibid., p. x)

C’est cette relation particuliére a la terre, telle que congue dans la cosmologie iroquoise, que
John Cree réactive lorsqu’il déclame la Ohén:ton Karihwatéhkwen en présence des occupants
rassemblés dans la pinéde, et ce, alors méme que les policiers du groupe d’intervention
tactique de la Streté du Québec s’apprétent & forcer le démantélement des barricades et se

mettent 4 lancer des gaz lacrymogénes a ’orée des bois. Dans ce contexte, 1’appel et
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I’affirmation d’une pensée partagée ponctuant la cérémonie ne manquent pas d’évoquer
I’action collective qui se trouve a 1’origine de 1’occupation. La derniére phrase, « [n]Jous
sommes maintenant préts & commencer ce pourquoi nous nous sommes réunis ici », exprime
I’esprit de la cérémonie que John Cree fait revivre ce matin-1a. Elle revét une dimension
particuliére lorsque 1’on pense qu’elle est prononcée au moment précis ou la tragique

fusillade est sur le point d’éclater.

En ce qui concerne le conflit territorial, de nombreux contestataires mohawks font état
d’un sentiment de devoir, et méme d’un besoin qui les poussent a rester sur les lieux et a
protéger leurs terres, quelles qu’en soient les conséquences. Dans une thése de doctorat en
théologie sur I’herméneutique des conflits profondément enracinés telle qu’elle se donne a
penser autour de la crise d’Oka, Vernon W. Neufeld Redekop fait observer que ces conflits se
caractérisent par le fait que les gens sont préts 4 sacrifier leurs sentiments d’ordre et de
sécurité pour empécher que la satisfaction d’un besoin fondamental soit compromise (1998,
p. 19). S’il est question de développement économique et de pouvoir décisionnel pour. le
maire d’Oka et son conseil municipal, il s’agit pour la communauté de Kanehsatake d’un
besoin de conserver le peu de territoire qu’il lui reste aprés des empiétements répétés, de se
donner les moyens de maitriser son propre destin et de maintenir une relation a la terre qui se
trouve au fondement d’une identité mise & mal par des siécles de colonisation. Dans I’essai de
Linda Persutati intitulé In Defense of Mohawk Land : Ethnopolitical Conflict in Native North
America, le leader spirituel John Cree rend explicites les liens qui unissent la pinéde, le
cimetiére, ’histoire du peuple Mohawk, ainsi que la relation du peuple 4 la terre envisagée

comme source de fierté et d’identité (1997, p. 86) :

The pines is a sacred place for me, for all Mohawks. It’s like a church. The pines is
our sacred burial ground. We call it Onen’to:kon. It means « under the pines ». We
have been in this area for as long as we can remember. There’s always been
Mohawks here. It’s part of our tradition. It is our sacred place. There’s all kinds of
medicines, and the trees are very old. It’s our sacred land. It gives us pride, the
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pines give us pride. This land... it is who we are. Without it we would not be
Mohawks*®.

A ce jour, la présence majestueuse et tranquille de ces grands arbres marque le passage
entre Oka et Kanehsatake, le long de la route 344. 1l est intéressant de noter que le pin est un
symbole central de la cosmologie iroquoise. Le chercheur seneca Arthur C. Parker fait
observer que 1’on retrouve de nombreuses références a des arbres sacrés et symboliques dans
le folklore, les cérémonies et I’histoire iroquois, que ce soit dans I’histoire de la création, les

harangues de chefs iroquois aux colonisateurs anglais ou frangais ou encore dans le code de

wampum de la confédération iroquoise dans lequel on peut lire :

If any individual or any nation outside the Five Nations shall obey the laws of the
Great Peace and make known their disposition to the Lords of the Confederacy,
they may trace the Roots to the Tree, and if their minds are clean and obedient...
they shall be welcome to take shelter beneath the Tree of the Long Leaves. "We
place in the top of the Tree of the Long Leaves an Eagle who is able to see afar; ...
he will warn the people®’. (1912, p. 608)

Les racines de I’arbre orientent vers le centre de la confédération tout individu ou nation qui
souhaiterait se plier 4 la Grande Loi de la paix tandis que les feuilles de 1’arbre tiennent lieu
d’abri symbolique. La cime de 1’arbre sert de perchoir & [’aigle qui prévient de tout danger
pointant & I’horizon. Pendant la crise d’Oka, des communiqués mohawks reprennent cette

symbolique de I’aigle perché au sommet du grand pin pour signifier le danger que

%8 « La pinéde, c’est un lieu sacré pour moi, pour tous les Mohawks. C’est comme une église. La
pinéde est notre cimetiére sacré. On ’appelle Onen’fo:kon. Ca signifie « sous les pins ». D’aussi loin
qu’on s’en souvienne, nous avons toujours été 1a. Il y a toujours eu des Mohawks ici. Cela fait partie
de notre tradition. C’est notre lieu sacré. Il y a toutes sortes de remedes et les arbres sont trés vieux.
C’est notre terre sacrée. Nous en sommes fiers, nous sommes fiers de la pinéde. Cette terre... c’est
nous. Sans elle, nous ne serions pas Mohawks. » Nous traduisons.

37 « Si un homme ou une nation étrangers aux Cinq Nations sont disposés  obéir aux lois de la
Grande Paix et veulent faire connaitre cette disposition aux chefs de la confédération, ils n’auront qu’a
suivre les racines de 1’Arbre, et si leur esprit est pur et qu’ils promettent d’obéir... ils seront les
bienvenus & 1’abri de I’Arbre aux Longues Feuilles. A la cime de I’Arbre aux Grandes et Longues
Feuilles, nous plagons un aigle au regard pergant; ... il avertira aussit6t les confédérés. » Nous
traduisons.
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représentent le projet de développement municipal et, plus largement, les atteintes a

I’intégrité du peuple et 4 la souveraineté de la nation mohawk.

Si la menace de profanation d’un cimetiére, lieu sacré ou reposent les ancétres, confére a
’occupation une dimension symbolique qui interpelle fortement le public élargi, il apparait
de divers témoignages que le cimetiére mohawk qui se trouve sur les terres menacées par le
projet de la municipalité est étroitement lié dans I’esprit des Mohawks de Kanehsatake a la
pinede, a la terre et & la communauté. Dans The Oka Crisis. A Mirror of the Soul, John
Ciaccia, le ministre délégué aux Affaires autochtones du Québec qui s’est rendu a plusieurs
reprises dans la pinéde avant et pendant le siége, fait observer que le territoire disputé
représente pour les Mohawks une terre sacrée. Il s’agit d’une terre qu’ils habitent et
protégent, une terre ou ils meurent, un terre qui représente « qui ils sont »; bref, un lieu sacré
qu’ils n’ont pas voulu laisser profaner par le projet de développement récréatif : « They were
determined not to let them do that. They drew a line in the deep Oka sands. » (Ciaccia,
2000b, p. 31) Le campement installé dans la pinéde, la matérialité des barricades, la présence
des guerriers qui soutiennent le si¢ge dans les deux communautés, ainsi que les divers
témoignages sont les signes d’une limite qui s’est vue atteinte, et au-dela de laquelle il est

tout simplement impensable de reculer.

A Pintérieur du siége envisagé comme un frein a la dépossession territoriale, la prise de
position des Mohawks fait également iﬁtervenir la question de la survie collective des peuples
autochtones™. La charge violente du conflit armé est d’autant plus éprouvante qu’elle raméne
a la surface des blessures historiques, ainsi que 1’indiquent les propos d’un Mohawk de
Kanehsatake qui affirme, & propos de 1990 : « Beaucoup de gens se sont sentis exploités
physiquement et mentalement. Bien des fois, ils repensaient a toutes les choses qui sont

arrivées il y a de [cela] bien des années. » (Cité dans Gabriel-Doxtater et Van den Hende,

%% Au sujet de la survie collective des peuples autochtones, voir entre autres I’essai Peace, Power,
Righteousness : An Indigenous Manifesto de Taiaiake Alfred (1999, p. 33-38).
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2010, p. 256). La résistance mise en acte lors de 1’été 1990, lorsqu’elle fait état d’une
préoccupation pour la survie collective du peuple mohawk, semble envisager une survie qui
se congoit et s’énonce en lien avec les expériences traumatisantes vécues au cours du
processus de colonisation, mais qui signifie aussi un refus sans équivoque de disparaitre, un
refus de « s’effacer dans un paysage possédé par d’autres », ainsi que le formule Taiaiake

Alfred dans Peace, Power, Righteousness : An Indigenous Manifesto (1999, p. xv).

A P’encontre du mouvement d’appropriation qui s’esquisse, le si¢ge suppose la création
d’une forme et la délimitation d’un espace ou les liens a la terre, a I’histoire et aux structures
politiques et spirituelles mohawks et iroquoises s’affirment avec d’autant plus de force que
I’encerclement de la communauté par les forces militaires et policiéres rend imminent le
danger d’un affrontement violent au cours duquel des vies risquent d’étre perdues. Pendant le
conflit et par la suite, des Mohawks affirment qu’ils puisent leur force dans leur spiritualité,
ainsi que I’illustre ce témoignage : « L’esprit du peuple était fort et sa foi était 1a. De
nombreuses personnes, méme si elles n’étaient pas 1a physiquement, y étaient en esprit. Leur
cceur était 13, et toutes les cérémonies se poursuivaient pour s’assurer que les choses
n’empirent pas. » (Cité dans Gabriel-Doxtater et Van den Hende, 2010, p. 256) La tenue de
cérémonies dans l’espace du siége revét une signification particuliére dans un contexte
historique ol les manifestations de cette spiritualité, que ’on pense aux croyances, aux
cérémonies rituelles ou encore 3 la structure politique et spirituelle que représente la maison
longue, furent systématiquement dénigrées et souvent méme interdites par les autorités
coloniales et les gouvernements canadiens successifs. En 1990, des leaders spirituels
demeurent sur les lieux du siége et y jouent un réle important tout au long de I’été, comme
Pillustre la condition préalable aux négociations requérant leur présence ainsi que celle de
méres de clan et de chefs derriére les barricades®. L’expérience de la spiritualité est une

dimension difficile & saisir et & articuler d’un point de vue externe, mais il reste qu’elle fut

*® La deuxiéme condition préalable aux négociations mentionnée dans I’entente signée dans la
pinéde le 12 aofit 1990 par la nation mohawk, le gouvernement du Canada et le gouvernement du
Québec s’énonce en ces termes : « Les gouvernements du Canada et du Québec assureront aux leaders
spirituels, méres de clan, chefs, conseillers et avocats désignés par la nation mohawk libre entrée et
sortie des communautés mohawks de Kanehsatake et de Kahnawake. » (Copie de 1’entente)
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trés présente et agissante pendant le conflit armé, chez les Mohawks comme chez les autres
Premiéres Nations, ainsi que I’illustrent ces témoignages associant terre, spiritualité et
identité :
La crise a uni beaucoup de nations indiennes dans un combat commun : la question
territoriale. Vous avez vu combien les femmes étaient fortes spirituellement et
physiquement. Ca nous a fait retourmner 4 nos racines. Autrefois, les femmes
jouaient plusieurs réles : elles s’occupaient de la maison longue, elles prenaient soin

de notre mére la terre, elles éduquaient leurs enfants. Leur lien avec la terre a été
renouvelé. (Gabriel-Doxtater et Van den Hende, 2010, p. 258)

J’ai vu beaucoup de bonnes choses. A ce moment-13, les gens se sont unis pour
défendre une cause commune : la terre. Les gens respectaient la terre, le Créateur,
eux-mémes. IIs sont devenus plus conscients de ce qui se passait. Avant cela, ils
étaient dans une sorte de limbes, mais ils ont commencé a prendre conscience de
leur identité et a étre fiers d’eux. Ce qui était difficile a voir est jusqu’a quel point le
gouvernement est allé pour diviser le peuple. (/bid., p. 249)

Ce n’est qu’en 1990 que j’ai vraiment su qui j’étais. Je 1’apprends maintenant et je
I’enseigne a4 mon fils. Je vais m’assurer qu’il sait qui il est. Il y a maintenant
beaucoup de gens qui vont a la maison longue, qui retournent aux traditions et qui,
en se regardant dans le miroir, disent : « C’est ce que je suis ». (Ibid., p. 252)

Le sens que revét la protection des terres pour les Mohawks et I’ensemble des Premiéres
Nations qui s’en sont vus dépossédés, la force de I’affirmation identitaire et politique des
Premiéres Nations lors du siége et la dualité intrinséque & la dynamique du conflit viennent
renforcer la forme de symbolisation que constitue le fait de lutter pour son existence. En
devenant le lieu d’une reterritorialisation du politique, du spirituel et du culturel, le siége
suscite un mouvement de retour a soi et d’ouverture vers 1’avenir. La résistance qui s’énonce
sur les lieux du siége est d’ailleurs souvent congue et décrite comme une lutte menée au nom
des générations a venir. Fait intéressant, dans la cosmologie iroquoise, les générations a venir
sont conceptualisées comme « les faces qui viennent », lesquelles sont représentées comme
des visages émergeant de la terre. Souvent convoquée par les Mohawks qui soutiennent le ‘
siege, la Grande Loi de la paix qui est au fondement de la constitution iroquoise intime aux
délégués engagés dans les délibérations de penser d’abord au bien-étre du peuple, duquel les

générations & venir sont indissociables :
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Look and listen for the welfare of the whole people and have always in view not
only the present but also the coming generations, even those whose faces are yet
beneath the surface of the ground — the unborn of the future Nation®.

Cette représentation des générations a venir comme des visages surgissant du sol illustre la
violence que constituerait la destruction de terres associes a 1’identité et a la survie de la

communauté.

S’il posseéde une dimension traumatisante, le siége suscite également un resserrement des
rangs et un sentiment de fierté qui se réverbére sur ’ensemble des communautés autochtones
au pays. La prise de risques et la revendication de la limite dans I’espace du siége ont
paradoxalemént pour effet d’instaurer un symbolisme contribuant a renforcer une identité
souvent mise a mal. Selon I’anthropologue David Le Breton, la mise en jeu de sa propre vie
constitue une « transgression qui ajoute en puissance a celui qui I’a osée » (1991, p. 56-57).
De méme, « la mort approchée [constitue une] structure génératrice de sens » (ibid., p. 56)
dans la mesure ot un échange symbolique avec ce « signifiant majeur » (ibid., p. 60) vient
confirmer le survivant dans sa 1égitimité d’exister. En 1990, la violence du conflit armé et la
présence de la mort qui plane conférent une force accrue a la posture des Mohawks derriére
les barricades. Plusieurs d’entre eux, réitérant ce que leurs ancétres ont exprimé dans des
situations similaires, affirment étre préts & mourir pour la cause. Que cette affirmation se
concrétise par des actes ou non (certains ont reproché a des guerriers qui clamaient étre préts
a mourir pour leur terre de s’étre éclipsés au moment ou la situation se corsait), il reste
qu’elle exprime un sentiment trés profond et trés puissant. Comme nous le verrons au
troisiéme chapitre, on retrouve de nombreuses €vocations de ce sentiment et de ce rapport

particulier a la terre dans les récits littéraires autochtones qui mentionnent la crise d’Oka.

0 « Veillez au bien-étre du peuple tout entier et gardez toujours en vue non seulement le présent,
mais aussi les générations & venir, méme celles dont les visages sont encore sous la surface de la terre
— les enfants a naitre de la nation a venir. » Nous traduisons. Extrait de « The Constitution of the
Iroquois Nations : The Great Binding Law », en ligne :
http://en.wikipedia.org/wiki/Seven_generation_sustainability, consulté le 21 juin 2012.
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D’autres témoignages formulés dans les termes du nationalisme mohawk évoquent un
sens d’identité retrouvée, d’existence confirmée et de politisation affirmée. Randy Horne,

membre de la Mohawk Warrior Society de Kahnawake, dira ainsi aprés la crise :

I never gave much thought to the warriors, never considered myself to be a member
before the golf course problem. When I saw them with no fear, standing up to
Canada, I wanted to be part of that too... They gave me a sense of knowing who 1
am, a stronger sense of cultural identity and meaning. They gave me a political
purpose, the fight for Mohawk nationhood. They made me understand it was about
more than a golf course. They made me understand it was about nationhood.
Mohawk Nationhood.

The political purpose was seen in the Pines in everyone’s faces. For me, it started
there, and it still continues today. As long as our territory continues to be taken
away from us, I will have political purpose. As long as it’s a matter of Mohawk
nationhood, I will fight for that political purpose*’. (Cité dans Persutati, 1997, p. 94-
95; nous soulignons)

Anna J. Willow fait observer que le militantisme peut conférer 4 un lieu une perspective
politique & partir de laquelle les militants saisissent, configurent et communiquent la place
qu’ils occupent dans le monde (2011, p. 262). De la méme maniére, le siége fait état de la
volonté exprimée par les Mohawks de se reconstruire collectivement, de se donner les
moyens d’agir dans la durée et de se constituer eux-mémes comme référence. Il s’inscrit ainsi
a ’encontre des déplacements forcés qui, explique Anna J. Willow, mettent les gens a risque
de vivre une désorientation collective causée par « people’s inability to answer primary
cultural questions — Where are we? Who are we? — in clear terms » (ibid., p. 264). De fait,

le siége contribue a circonscrire, & énoncer et a performer des réponses & ces questions, et

*! « Je ne m’étais jamais beaucoup intéressé aux guerriers, je ne m’étais jamais considéré membre
avant le probléme du terrain de golf. Quand je les ai vus tenir téte au Canada sans avoir peur, j'ai
voulu y prendre part aussi... lls m’ont aidé a savoir qui j’étais, ont renforcé mon sentiment d’identité
culturelle et ma raison d’étre. 1ls m’ont donné un objectif politique, la lutte pour la nation mohawk. Ils
m’ont fait comprendre que ce n’était pas qu’une simple question de terrain de golf. Ils m’ont fait
comprendre qu’il était question de nation. De nation mohawk. L ‘objectif politique se lisait sur tous les
visages dans la pinéde. C’est la que ¢a a commencé pour moi et ¢a se poursuit aujourd’hui. Aussi
longtemps qu’il s’agira de la nation mohawk, je me battrai pour cet objectif politique. » Nous
traduisons.
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ainsi & réaffirmer sur la place publique une identit¢é mohawk qui se situe et se constitue
comme centre. A I’encontre de I’exil et de ses effets dévastateurs décrits par Neil McLeod
(2001, p.23) & la suite de George Mamming, le siége devient la scéne d’une
reterritorialisation, c’est-a-dire de ’investissement d’un espace ou 1’on impose un discours a

la mesure de la réalité matérielle.

Le territoire disputé : affrontement entre l1égalité et légitimité

L’occupation de la pinéde au cours du printemps, puis le si¢ge soutenu & Kanehsatake et
4 Kahnawake tout au long de 1I’été mettent en acte une résistance qui s’énonce et est
performée sur les licux mémes du territoire visé par le projet de développement. Si le conflit
initial s’envenime au point de dégénérer en conflit armé et d’atteindre [’ampleur d’une crise
nationale, c’est qu’il souléve des questions fondamentales, intrinséques aux relations entre les
peuples autochtones et allochtones au Canada et ailleurs sur le continent. Les enjeux centraux
de la crise d’Oka que sont le territoire et les fondements de sa 1égitimité viennent toucher aux
assises mémes de la société canadienne, mais aussi de toutes les sociétés issues de la
colonisation des Amériques. Lors du siége, comme tout au long de I’histoire depuis les
premiers contacts entre les peuples autochtones et les colonisateurs européens, les
configurations narratives mises de 1’avant par les parties visent & prouver la 1égitimité de leur
occupation respective du territoire et, de ce fait, incitent & définir de quoi est faite cette

Iégitimité.

Le projet de développement économique de la municipalité d’Oka

Ainsi que lillustre la crise d’Oka, les espaces circonscrits par les terres disputées
constituent des zones sensibles ou les projets des promoteurs se heurtent a des résistances
particuliérement vives. Dans Skyscrapers Hide the Heavens. A History of Indian-White
Relations in Canada (2000), James Rodger Miller observe que depuis les années 1940, le
développement économique devient une source de différends entre autochtones et

allochtones. Dans la seconde moitié du XX° siécle, le conflit & Oka-Kanehsatake tourne ainsi
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autour de la construction d’un premier terrain de golf privé, puis de son agrandissement
projeté une trentaine d’années plus tard. Rendu public en 1989, et ce, sans que les Mohawks
n’aient été consultés, le projet de développement & 1’origine immédiate de la crise d’Oka
consiste en [’agrandissement du terrain de golf de neuf trous a dix-huit trous et en la
construction d’une cinquantaine de maisons de luxe en bordure du parcours. Evalué & un
million trois cent cinquante mille dollars, le projet promet des retombées €conomiques
attrayantes pour ses investisseurs et pour la municipalité (Lepage, 1991, p. 103). Mais ce
projet ne verra jamais le jour puisque le 8 aofit 1990, en plein cceur de la crise d’Oka, le
gouvernement fédéral rachétera les terrains disputés pour un montant de trois millions huit
cent quarante mille dollars et versera deux millions cinq cent mille dollars & la municipalité
en compensation pour la perte de taxes et de revenus. Le petit cimetiére sera pour sa part
racheté pour la somme de un dollar (Wineguard, 2006, f. 200-204). Reflétant ’intensité des
antagonismes, la municipalité refusera d’abord de vendre le terrain au gouvernement fédéral
tant que les barricades mohawks n’auront pas ét¢ démantelées, mais finira par céder devant la

menace d’expropriation pure et simple formulée par ce dernier.

Tel qu’envisagé par les planificateurs, ce projet prévoyait aussi que des terres du
domaine public passent aux mains d’intéréts privés allochtones. Comme I’illustre et le
confirme I’histoire locale, les ventes successives et ’exploitation du territoire par des intéréts
privés allochtones ont eu pour effet non seulement de transformer 1’organisation de I’espace,
mais également de renforcer une occupation du territoire qui s’appuie sur la légalité conférée
par le cadre juridique et politique en place. La municipalité d’Oka, convaincue de son plein
droit au territoire de la région et & son exploitation, se trouve fort contrariée de voir un projet
de développement économique prometteur contrecarré par 1’action des Mohawks de
Kanehsatake qui font activement valoir leurs droits sur ces terres qu’ils considérent comme
leurs. Par crainte des représailles annoncées par ces derniers (Bureau du coroner, 1995,
p. 85), la municipalité annule la cérémonie symbolique de la coupe d’arbres prévue le 1% aoiit
1989, puis elle ajourne le début des travaux lorsque la communauté de Kanehsatake demande
et obtient un moratoire pour rendre possible la tenue de négociations. Au mois de mars 1990,

devant la lenteur du processus de négociation, la municipalité décide de lever officiellement
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le moratoire afin de redémarrer le projet, ce a quoi réagissent des Mohawks en occupant un
chemin de terre de la pinéde de fagon a empécher les travaux. La municipalité d’Oka, de plus
en plus irritée et souhaitant aller de 1’avant, s’adresse alors & la Cour supérieure qui acquiesce
a sa demande et délivre des injonctions ordonnant aux occupants de libérer le passage. Fort
de la 1égalité que lui conférent les tribunaux, le maire de la municipalité se prévaudra de son

droit de faire appel 4 la Streté du Québec pour forcer le démantélement des barricades®.

Nombreux sont ceux qui ont critiqué attitude légaliste de la municipalité d’Oka et
I’opération policiére visant & déloger des manifestants autochtones cherchant & protéger des
terres qu’ils considérent comme leurs d’un projet de développement récréatif et domiciliaire.
Dés qu’éclate le conflit armé, des voix s’élévent pour dénoncer la situation. Stephen Lewis,
ex-ambassadeur aux Nations unies, désapprouve ainsi les motifs de I’intervention policiére a
Oka-Kanehsatake : « Je pense que c’est indéfendable et déraisonnable. On ne se bat pas pour
un terrain de golf. C’est tout simplement inconcevable. » (Le Devoir, 13 juillet 1990, p. 14)
Reflétant un sentiment généralisé, le licutenant-général Kent R. Foster, dépéché sur les lieux
du siége lorsque les Forces armées canadiennes sont appelées a intervenir, déclarera lui aussi
sans équivoque qu’aucun terrain de golf ne peut justifier que 1’on sacrifie la vie d’un
homme : « There’s nothing in a golf course — a nine-hole golf course, fer Chris’ sake —
worth a human life. » (Cité dans Swain, 2010, p. 132) On ne saurait bien siir s’opposer a ce
raisonnement : on ne tue effectivement pas des gens pour construire un terrain de golf.
Cependant, force est de reconnaitre qu’au moment ot le maire demande a la Sireté du
Québec d’intervenir pour démanteler les barricades, il ne peut prévoir le tragique événement
qui se produira. S’il peut sans doute imaginer, et méme souhaiter vindicativement que des
manifestants mohawks soient arrétés, si possible de fagon musclée, et que d’autres encore
soient emprisonnés, il n’anticipe certainement pas la fusillade et le décés qui surviendront. A
ce stade du conflit, la municipalité désire forcer le démante¢lement des barricades, chasser les
occupants qui empéchent d’entreprendre les travaux de construction et, dans ce climat social

tendu, montrer aux Mohawks qu’elle ne se laissera pas intimider. Ainsi que ’illustre le

" 2 Ce n’est qu’a la troisiéme demande de la municipalité d’Oka que la Séreté du Québec
interviendra.
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conflit territorial qui aura lieu deux décennies plus tard & Caledonia, en Ontario, des scénarios
semblables se répetent régulierement partout au pays. L’impatience des autorités et des
populations locales qui se voient freinées dans leurs projets, et le recours qui s’ensuit aux
forces policieres pour démanteler des barricades autochtones sont monnaie courante (Russel,
2010), mais il est trés rare que ces interventions policiéres dégénérent en un tragique incident
qui porte la situation au centre de Vattention médiatique et I’expose & des critiques
généralisées. Il n’en demeure pas moins que le désir de procéder au développement
économique en dépit de I’opposition des autochtones, ainsi que le recours a la force pour
écarter ’entrave & ce désir sont malheureusement loin d’étre des comportements uniques 2 la

municipalité d’Oka®.

La consolidation des droits de propriété

11 est facile, pour ne pas dire réconfortant, d’accuser le maire d’Oka et son conseil de
tous les torts dans ce dossier : ils réitérent des affirmations choquantes et multiplient les
démonstrations publiques d’intolérance & 1’endroit des revendications territoriales des
Mohawks de Kanehsatake, sans compter qu’aprés la fusillade, le maire de la municipalité va
jusqu’a déclarer aux médias que si c’était a refaire, il appellerait encore une fois la Sareté du
Québec. Tout porte au bldme, bien siir, et ’on serait aisément tenté, pour reprendre les termes
de I’anthropologue Rémi Savard, « de nous draper avec de grands airs outrés » comme c’est
le cas « chaque fois que surgit ce dossier » (2009, p. 127). Cependant, il est utile de se
demander ce qui peut ‘expliquer I’attitude de la municipalité, surtout si ’on souhaite mieux
comprendre le conflit et, si possible, identifier d’éventuelles voies de résolution. Pour quelles
raisons le maire d’Oka et son conseil municipal, soutenus par le Regroupement des citoyens
d’Oka, se sont sentis aussi fortement motivés et autorisés a faire fi des objections des
Mohawks et 4 aller de I’avant envers et contre tout? La question est vaste et complexe tant

elle est étroitement entremélée a I’histoire de la colonisation, & la construction étatique et aux

# Avant que n’éclate le conflit d’Ipperwash, en 1995, par exemple, le premier ministre de
I’Ontario, Mike Harris, au cours d’une réunion visant & déterminer la maniére de mettre fin a une
action de protestation, ordonne a son personnel : « I want those fucking Indians out of the park ». Onze
heures plus tard, un policier de I’Ontario Provincial Police tuait par balle un occupant anishnabé du
nom de Dudley George (Episkenew, 2009, p. 187).
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récits de la nation du Québec et du Canada. Néanmoins, I’attitude légaliste de la municipalité
s’éclaire a la lumiére des décisions et des jugements qui ont modelé de fagon concrete la
situation & Oka-Kanehsatake, et ce, depuis les premiers conflits au XVIII® siécle entre les
Mohawks et le Séminaire de Saint-Sulpice, & qui le roi de France avait accordé, au moyen
d’une cession royale, la seigneurie du lac des Deux Montagnes. En réponse aux requétes
formulées par les Mohawks et les Premiéres Nations qui font valoir leurs droits sur les terres,
une série de décisions des gouvernements et des tribunaux viennent confirmer et solidifier le
titre de propriété du Séminaire de Saint-Sulpice sur les terres de la seigneurie, et, par la suite,
celui de la municipalité d’Oka sur les terres de la commune. Les occurrences sont
nombreuses, mais en voici quelques-unes qui sont révélatrices de ce processus
d’établissement de droits au territoire en fonction du cadre politique et juridique issu de la

colonisation :

* En 1787, les autorités coloniales britanniques refusent d’acquiescer a la demande des
Mohawks que soit honorée I’entente consignée dans le Two Dog Wampum, car elles jugent
n’avoir regu « aucune preuve satisfaisante qu’un titre de propriété a €té accordé aux Indiens
du village en question » et estiment que la question du titre de propriété reléve des tribunaux.

(Gabriel-Doxtater et Van den Hende, 2010, p. 61; Dickason [s. d.]) .

* En 1841, les autorités coloniales britanniques émettent une ordonnance spéciale qui
confirme le titre de propriété du Séminaire de Saint-Sulpice sur les terres de la seigneurie.
Emise aprés la Conquéte britannique, cette ordonnance a pour but explicite de dissiper tout

doute relatif au titre de propriété des Sulpiciens® (Jones, 1990, p. 2).

*“ Elle témoigne aussi des situations historiques particuli¢res d’ Akwesasne, de Kahnawake et de
Kanehsatake. En effet, trois ans aprés la création de la réserve mohawk d’Akwesasne, en 1759, les
Mohawks de Kahnawake réussissent, par le biais d’un procés qu’ils intentent contre les jésuites qui
tentent de vendre & des Canadiens frangais des terres de la seigneurie de Sault-Saint-Louis ot ils se
sont établis, & faire reconnaitre leurs droits sur ces terres. Les Mohawks de Kanehsatd:ke auront moins
de chance. En effet, un concours de circonstances fait que le Séminaire de Saint-Sulpice, aprés avoir
porté allégeance aux autorités britanniques pour pouvoir conserver ses droits sur la seigneurie du lac
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* En 1912, le Conseil privé de Londres rejette 1’appel du chef mohawk Angus Corinthe
qui avait intenté une poursuite contre le Séminaire de Saint-Sulpice. L’instance juridique

fédérale confirme du méme coup que 1’ordonnance de 1841 a accompli son objectif (ibid.).

* En 1959, devant I’opposition des Mohawks au premier terrain de golf & Oka, une loi
est adoptée, qui confirme la propriété municipale des terres de la commune, autorisant

I’utilisation de ces derniéres a des fins sportives et commerciales (ibid., p. 31).

* En 1975, le gouvernement fédéral rejette une revendication territoriale globale soumise
conjointement par les Mohawks de Kanehsatake, de Kahnawake et d’Akwesasne. Deux
crittres du ministére des Affaires indiennes et du Nord canadien fondent ce refus: 1) les
Mohawks ne pourraient pas invoquer de droits ancestraux puisqu’ils n’auraient pas maintenu
une occupation du territoire depuis des temps immémoriaux; 2) tout titre ancestral qui aurait
pu exister aurait été éteint d’abord par les rois de France, puis par la Couronne britannique.

(Lepage, 1991, p. 101)

* En 1986, le gouvernement fédéral rejette une revendication territoriale particuliére
déposée en 1977 par les Mohawks de Kanehsatake parce qu’elle n’est pas conforme aux
critéres fixés par le gouvernement fédéral dans le cadre de sa politique de « revendications

particuliéres » (ibid., p. 102).

des Deux Montagnes aprés la Conquéte, apportera son aide aux Britanniques pour écraser la rébellion
des patriotes de 1837-1838, puis sera récompensé en voyant son titre de propriété confirmé par les
autorités britanniques (York et Pindera, 1991, p. 87-88).
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Ces décisions ne réglent pas le contentieux, bien au contraire. En effet, tandis qu’elles
sont loin de convaincre les Mohawks d’abandonner leurs revendications, elles renforcent bien
évidemment la conviction des populations allochtones que leurs droits au territoire sont
fondés puisqu’ils sont sans cesse réitérés et confirmés par les institutions juridfques et
gouvernementales québécoises et canadiennes. Dans ce contexte, on ne saurait guére
s’étonner que la municipalité d’Oka, lorsqu’elle se heurte & 1’opposition des Mohawks qui
met en péril son projet de développement récréatif et domiciliaire, invoque la justice et tente
de faire jouer les rapports de force en sa faveur, s’inscrivant en cela dans le droit fil de ces
décisions. En mars 1989, en réaction a une lettre du grand chef de Kanehsatake qui lui enjoint
de renoncer au projet de développement, la municipalité régionale de comté de Deux-
Montagnes que préside Jean Ouellet, & titre de préfet, adopte ainsi une résolution
« réaffirmant son fondement juridique et ’atteinte que lui porte la désobéissance civile de
certains citoyens » (citée dans Bureau du coroner, 1995, p. 84), c’est-a-dire les Mohawks
s’opposant au projet. Suite a cette résolution qui vise a réaffirmer ses droits d’occupation et
d’exploitation du territoire, la municipalité d’Oka va chercher des appuis auprés de la Cour
supérieure qui ordonne notamment, en juin 1990, aux occupants de la pinéde « de s’abstenir,
sous toute peine que de droit, d’obstruer ou de barricader le "Chemin du Mille", propriété de
la Corporation Municipale du Village d’Oka » (citée dans ibid., p. 166). Tout en confirmant
le droit de la municipalité de faire démanteler les barricades, ’injonction, par les termes
mémes qu’elle emploie, réitére les droits de propriété de la municipalité. C’est donc dans ce
contexte que le maire se prévaudra de son droit de recourir aux forces policiéres pour rétablir
« la sécurité publique sur le territoire occupé », et ce, « sans autre délai ou demande de notre

part » (cité dans ibid., p. 188-189).

Fragilité des sociétés issues de la colonisation

Au fil des siécles, les décisions qui réaffirment, afin de le consolider, le droit de
propriété des Sulpiciens, puis celui de la municipalité d’Oka ne sont pas sans trahir une
précarité qui ne cesse de revenir hanter les sociétés allochtones dans les Amériques. En effet,
comme le souligne I’anthropologue mohawk Audra Simpson dans « Under the Sign of

Sovereignty : Certainty, Ambivalence, and Law in Native North America and Indigenous
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Australia », la sécurité de I’Btat issu de la colonisation, de méme que son droit économique,
politique et moral de gouverner ces nouveaux espaces sont constamment menacés par les
« Indigenous peoples, their governmental and philosophical systems, and most significantly,
their lands » (2010, p. 108). La situation de coexistence que vivent la municipalité d’Oka et la
communauté¢ de Kanehsatake exemplifie le caractére conflictuel de cette interrelation de
maniére exacerbée, ainsi qu’en témoignent la crise d’Oka et, moins visiblement, les constants
conflits de juridiction causés par le partage du territoire en damier. La création méme de la
municipalité d’Oka & la fin du XIX® siécle, dans les suites directes d’une forte poussée
coloniale et d’un intense conflit opposant les sulpiciens et les Mohawks, est basée sur des
assises douteuses et ne pouvait que laisser présager des affronts i venir. En effet, sans
d’ailleurs se conformer & leurs propres régles™, les sulpiciens vendent alors en masse les
terres de la seigneurie a des Canadiens frangais, dépossédant du méme coup les Mohawks de
Kanehsatake des leurs (Persutati, 1997, p. 32). « Depuis lors, écrit 1’anthropologue Rémi
Savard, le légalisme retors & la sulpicienne a constitué la régle d’or face aux démarches
répétées des Kanienkehakas de Kanehsatake. » (2009, p. 128) En plus de nuire & la
coexistence en territoire partagé, ces transactions & la 1égalité douteuse orchestrées par les
sulpiciens viennent fragiliser la 1égitimité de 1’occupation allochtone de ces terres, ce que ne

manquent pas de rappeler les militants mohawks lors de la crise d’Oka.

Les décisions des tribunaux et des gouvernements qui confirment en le réitérant le droit
de propriété allochtone sur les terres sont une tentative de balayer ce doute lancinant sous le
tapis. Néanmoins, les réserves formulées par certaines instances gouvernementales et
juridiques, notamment celles qui reconnaissent un fondement aux revendications des
Mohawks, viennent fragiliser la quéte de la municipalité d’Oka, et ce, bien avant que n’éclate
la crise d’Oka. A titre d’exemple, 1’ordonnance de 1841 qui confirmait le titre de propriété
des sulpiciens faisait aussi état d’obligations envers les autochtones. De méme, en 1984,
avant de rejeter la revendication territoriale particuliére de Kanechsatake, le ministére des

Affaires indiennes et du Nord canadien reconnait la responsabilité morale du gouvernement

4 A ce sujet, Rémi Savard écrit qu’« il est permis de se poser de sérieuses questions quant 4 la
conformité des sulpiciens [...] & leur propre 1égalité » (2009, p. 127).
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fédéral d’établir une meilleure base territoriale pour les Indiens d’Oka (Lepage, 1991,
p. 101). Enfin, a ’approche de la crise d’Oka, une injonction ordonne aux manifestants de
céder le passage, mais le juge avise du méme coup le maire d’Oka de ne pas se servir de ce
jugement pour promouvoir 1’agrandissement du golf puisque : « No golf project is valuable
enough to necessitate the wiping out of an important forest, especially in the context of the
evidence I’ve heard. » (Cité dans Wineguard, 2006, f. 180-181) Au méme moment, et bien
que se situant du coté de la société dominante — a la différence des Mohawks donc —, les
environnementalistes qui s’inqui¢tent de la protection de cette ancienne forét et des
glissements de terrain que sa disparition pourrait causer viennent appuyer 1’opposition
manifestée par les Mohawks. La posture de ces derniers a ceci de particulier qu’elle renvoie
aux fondements mémes de la coexistence et raméne donc a la conscience de la société
allochtone une présence qui la précéde et qui remet en question ses certitudes. A propos du
conseil municipal qui s’en remet a la 1égalité alors que le discours des Mohawks place le
probléme sur le plan de la légitimité, le coroner fait remarquer que- « lorsque la Iégalité et la
légitimité s’affrontent, la certitude ne peut plus étre absolue de part et d’autre » (Bureau du
coroner, 1995, p. 453). C’est cette fragilité que 1’événement qui éclate a 1’été 1990 viendra

mettre en évidence.

Si I’intervention policiére du 11 juillet 1990 visait a rétablir et a renforcer la légalité, elle
n’a pas eu 1’effet escompté, bien au contraire, puisqu’elle a plutdt ouvert une bréche dans
I’édifice dominant, créant une fissure qui a révélé au grand jour la fragilité de ses assises. Le
rapport d’enquéte sur les causes et les circonstances du déces du caporal Marcel Lemay
conclura d’ailleurs que ce fut « une erreur d’intervenir & Oka le 11 juillet» (ibid., p. 398).
Tout en précisant que la décision d’intervenir n’aurait pas di reposer sur la Sireté du Québec
¢tant donné le contexte, le coroner ajoute que l’intervention n’était de toute fagon pas
justifiée en fonction des trois aspects suivants : 1) le fondement juridique de I’intervention; 2)
la nécessité d’intervenir; 3) ’urgence de la situation (#bid., p. 409). Ce rapport ne sera délivré
que cinq ans aprés la crise d’Oka, mais le malaise et la confusion qu’il observe sont agissants
pendant le siege de 1990, contribuant a effriter les certitudes de la municipalité d’Oka,

comme celles des sociétés allochtones partout au Canada. Dés que le conflit éclate, le premier
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ministre Robert Bourassa se range du c6té de la Streté du Québec, mais on sent bien que
quelque chose ne tourne pas rond, sans compter que le refus du gouvernement fédéral
d’intervenir sous prétexte qu’il s’agit d’un conflit de juridiction provinciale ne fait rien pour

rassurer le public.

Contre-performativité et souveraineté mohawk

La présence continue des Mohawks a Kanehsatake et la persistance avec laquelle ils
affirment leurs droits sur le territoire au fil des siécles remettent en question les assises de la
municipalité d’Oka. Dans « Under the Sign of Sovereignty : Certainty, Ambivalence, and
Law in Native North America and Indigenous Australia », I’anthropologue mohawk Audra
Simpson fait remarquer que la pratique de la souveraineté étatique est entachée d’une certaine

précarité qui s’accentue de fagon particuliére en pays indien :

The notion of « sovereignty » is saturated with the certainty of juridictional and
territorial authority over peoples and places. Yet nothing is simultaneously so
certain and yet so fraught with precariousness as the practice of sovereignty —
globally and locally. This uncertainty is read through the sign of its failure :
territories that fissure and are fought over by force or by fiat, as well as by a
precedential practice that continues to reinscribe states with their right to govern,
and in the case of democratic systems, laws to also check the exercice of
governance. This uncertainty is especially precarious and, in different ways,
onerous in Indian country®. (2010, p. 107)

C’est ce que met trés clairement en relief ’espace du siége en 1990, mais également les
actions de contestation qui ont précédé le conflit armé. A Oka-Kanehsatake, la performativité

de la loi, qu’elle soit municipale, provinciale ou fédérale, se heurte d’abord a la contestation

53

%6 « La notion de “souveraineté” est saturée de la certitude d’une autorité juridique et territoriale
sur les peuples et les lieux. Pourtant, il n’y a rien qui soit & la fois aussi certain et aussi précaire que
I’exercice de la souveraineté, aussi bien mondialement qu’a I’échelle locale. Cette incertitude se lit
dans ce qui indique 1’échec de cette souveraineté : des territoires qui se fissurent et qu’on s’arrache par
la force ou par décret, ainsi que par des précédents qui réinscrivent les Ftats dans leur droit de
gouverner, et, dans le cas des régimes démocratiques, par des lois qui contrdlent 1’exercice de la
gouvernance. Cette incertitude est une source de précarité et, de diverses maniéres, s’avére tout
particuliérement onéreuse en pays indien. » Nous traduisons.
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des Mohawks qui s’opposent au projet de développement par voie légale, puis & la contre-
performativité des occupants de la pinéde qui recourent a la désobéissance civile et, de fagon
beaucoup plus percutante, a celle des Mohawks qui brandissent des armes dans ’espace

hautement médiatisé du siége.

Dés qu’ils ont vent du projet de la municipalité d’Oka, et ce, par I’entremise des médias,
les Mohawks de Kanehsatake manifestent leur opposition de fagon claire et directe. En
réponse aux actes juridiques de la municipalité qui réaffirme le fondement juridique de sa
propriété, le grand chef Clarence Simon de Kanehsatake écrit une lettre au maire Jean Ouellet
dans laquelle il réitére pour sa part le fondement historique, juridique et légitime des
revendications territoriales des Mohawks (Bureau du coroner, 1995, p. 84). En plus du
conseil de bande qui distribue cette lettre & toutes les municipalités, & divers ministres et aux
premiers ministres du Québec et du Canada, les Mohawks organisent des manifestations
publiques, prennent la parole au conseil municipal d’Oka et s’adressent en vain aux tribunaux
et au gouvernement fédéral : un an plus tard, le projet de golf est toujours en cours. C’est
lorsque le moratoire qui suspent temporairement les travaux est levé que des militants de la
communauté de Kanehsatake prennent le parti d’occuper un chemin de terre afin d’empécher
les travailleurs municipaux d’accéder a la pinéde. Dans les mois qui précedent la crise d’Oka,
les Mohawks affirment par leur présence une souveraineté sur le territoire qu’ils n’ont jamais
cessé de considérer comme leur. Ils signifient du méme coup leur refus de reconnaitre la
légitimité des gouvernements allochtones sur ces terres, ainsi que l’illustre clairement
I’intimation « These lands are under the sovereignty of the Mohawk People of Kanehsatake
so respect the natural beauty of the Land for the future » inscrite sur un grand panneéu de
bois a ’orée de la pinéde (Karihwatatie, 2003, p. 33). Défiant I’injonction qui leur ordonne
« de s’abstenir de poser des pancartes, enseignes, ou autres indications sur le domaine public
de la Corporation Municipale du Village d’Oka sans en avoir obtenu la permission au
préalable » (citée dans Bureau du coroner, 1995, p. 166), les occupants de la pinéde
suspendent également une banniére bilingue qui interpelle les passants en réaffirmant la
possession mohawk du territoire: ARE YOU AWARE THAT THIS IS MOHAWK
TERRITORY / SAVEZ-VOUS QUE CECI EST TERRITOIRE MOHAWK? (Karihwatatie,
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2003, p. 36). Dans la mesure ou « the performance of a claim contributes to its legality »
(Taylor, 2003, p. 21), les réitérations de la propriété du territoire et I’occupation physique des
terres disputées ont pour effet de mettre en tension le rapport entre 1égalité et 1égitimité qui

marque les relations entre les peuples a Oka-Kanehsatake.

Dans les mois qui précedent la crise d’Oka et tout au long de celle-ci, les parties
énoncent leurs positions et imposent des conditions qui produiront un impact plus ou moins
grand selon le jeu des rapports de force. Cette performativité des discours, qui consiste a faire
I’événement par la parole, agit dans un contexte ou le champ de la lutte politique légitime se
voit contesté de part et d’autre. Tout comme les négociations posent la question de la parole
légitime, les barricades peuvent étre pensées comme une contre-performativité dans la
mesure ou elles constituent un refus d’obéir & 1’injonction .intimant aux contestataires

mohawks de céder le passage. La pancarte MOHAWK TERRITORY/NO TRESPASSING

affichée au-dessus des barricades en rondins construites en prévision de 1’intervention de la

Siireté du Québec au début juillet demeurera sur les lieux de la pinéde tout au long du siége.
En plus de marquer la limite de la dépossession, les barricades et les pancartes affichent le

refus des Mohawks de reconnaitre les clauses imposées par le pouvoir étatique canadien. Ce

refus, exprimé avec force lors du siége en acte, se dessine aussi comme 1’affirmation d’une

souveraineté qui est constamment réitérée et exercée par les Mohawks, comme 1’illustrent par
exemple 1’équipe de la crosse voyageant avec un passeport iroquois’’, ou encore le refus
explicite, formulé dans A I'orée des bois, de reconnaitre I’autorité des gouvernements et des
tribunaux d’éteindre les droits autochtones sur le territoire : « While we agree that the
Canadian Governments and the Canadian Courts believe in their ability and authority to
extinguist our rights, we do not accept that they have any ability or authority to do so.»
(Gabriel-Doxtater et Van den Hende, 1995, p.218) C’est cette profonde conviction qui
animera les contestataires mohawks a 1’ét6 1990. A propos de la posture adoptée par les
occupants de la pinéde face & l’injonction qui leur ordomnait de quitter les lieux, Ellen

Gabriel, membre de la communauté mohawk de Kanehsatake, expliquera qu’en juillet, les

1 Voir notamment & ce sujet le film documentaire de Candace Maracle intitulé The Creator’s
Game : The Quest for Gold and the Fight for Natiornhood (2011).
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Mohawks n’avaient pas I’intention d’obéir & cette injonction car ils ne reconnaissaient et ne

reconnaissent d’ailleurs toujours pas I’autorité de 1’Etat sur leurs terres :

We don’t recognize the authority of the province over our land. We weren’t about
to let an injunction prevent us from defending our land. It didn’t matter to me how
many injunctions they had. We had no intention of obeying the court order. We
were protesting to protect our land, our sacred land. Our people had to stand up to
the encroachment, we just had to*®®. (Citée dans Persutati, 1997, p. 9)

Ainsi que le fait remarquer Judith Butler dans Le pouvoir des mots. Politique du
performatif, « la mésappropriation des interpellations performatives [...] est centrale a tout
projet de territorialisation subversive et de resignification des ordres sociaux dominants »
(2004, p. 238), sans compter qu’elle « peut étre ’occasion de mettre au jour les formes
dominantes de 1’autorité et de I’exclusion sur lesquelles elles reposent » (ibid., p. 245).
Lorsque le conflit éclate, les effets de ces mésappropriations sont grandement accentués. En
dépit de la délégitimation dont ils font I’objet dans les discours officiels, les militants
mohawks attirent 1’attention sur le fait que le pouvoir étatique repose sur le recours a la force.
Ce faisant, ils cherchent a remettre en question les fondements établis de la 1égitimité étatique
tout en affirmant et en faisant valoir des formes iroquoises de légitimité. Dans ’article
« Under the Sign of Sovereignty : Certainty, Ambivalence, and Law in Native North America
and Indigenous Australia », Audra Simpson remarque : « While it is argued that Indigenous
sovereignty is unceded and inherent, it is also anxiety provoking, as it threatens state
sovereignty, a sovereignty that owes itself to the dispossession and the death of Indigenous
peoples » (2010, p. 119). Dans ce contexte, ajoute 1’anthropologue, « [t]he politics for
Indigenous peoples is to reveal that uncertainty, to point continuously to the contradictions of
the colonial rule and to the arbitrariness of time as an instrument of that rule » (ibid., p. 108).
C’est ce que font avec insistance et ostentation les Mohawks qui soutiennent le siége a 1’été

1990, provoquant un certain degré de malaise, de culpabilité et de crainte dans la société

#® « Nous ne reconnaissons pas 1’autorité de la province sur nos terres. Nous n’allions pas laisser
une injonction nous empécher de défendre nos terres. Je ne me souciais pas du nombre d’injonctions
qu’ils avaient. Nous n’avions aucune intention d’obéir aux ordres de la cour. Nous protestions pour
protéger nos terres, notre terre sacrée. Notre peuple devait résister & cet empiétement, il le fallait, tout
simplement. » Nous traduisons.
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allochtone. Ce siége témoigne aussi d’une certitude bien enracinée, d’une détermination
évoquant ce qu’Audra Simpson décrit comme «a deep sense of certainty about the
sovereignty status of Indigenous nations » (ibid., p. 120). De fait, la réitération, sur les lieux
du siege, des droits au territoire et de la souveraineté renvoie directement aux revendications
qui ont cours a Kanehsatake depuis plus de deux cents ans, et & I’histoire des relations entre
les Iroquois et les colonisateurs depuis les débuts de la colonie. En aoiit 1990, lorsque le
gouvernement décidera d’acheter le terrain et de le remettre aux Mohawks, ces derniers
répliqueront, réaffirmant la cohérence du discours mohawk sur le territoire, que la terre leur
revient de plein droit et qu’il est donc impossible'que le gouvernement achéte ce qui

appartient déja a la nation mohawk (Wineguard, 2006, f. 200-204).

En tant que crise, 1’événement faisant irruption a I’été 1990 agit sur la relation globale
qﬁi unit et oppose les peuples autochtones et allochtopes. Comme le fait observer Arianne
Loranger-Saindon, les luttes menées pour 1’obtention de territoires disputés influent sur les
postures des uns et des autres: « Si les revendications territoriales sont une des formes
d’expression de la réaffirmation par les autochtones de leurs liens & leurs territoires
ancestraux, elles suscitent €également bien souvent une réaffirmation des liens au territoire
chez les allochtones. » (2011, p. 33) De maniére générale, la complexité quasi inextricable
des différends entre autochtones et allochtones, particuliérement sur les plans juridique et
politique®, incite 4 concevoir le conflit comme un élément primordial dans la modulation des
rapports sociaux (Simmel, 2003). Puisque les identités autochtones et allochtones s’affrontent
avec d’autant plus d’acharnement qu’elles posseédent des qualités communes et appartiennent
au méme contexte social, force est de constater que leur animosité vient de leur inévitable
coexistence en territoire partagé. Ainsi que I’illustre le conflit territorial & Oka-Kanehsatake,
cette situation de coexistence est d’autant plus complexe qu’elle est issue d’un processus de
colonisation qui a mené & 1’établissement des structures politiques a ’origine du Canada
actuel dans le méme mouvement qu’il causait la dépossession des peuples autochtones établis

sur le territoire. Dans la mesure ou I’apparition d’une dissonance est signe qu’il faut éliminer

* Voir & ce sujet Le statut Juridique des peuples autochtones au Québec et le pluralisme codirigé
par Andrée Lajoie, Jean-Maurice Brisson, Sylvio Normand et Alain Bissonnette (1996).
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la cause du conflit, et non le conflit lui-méme, on comprendra la nécessité dont témoigne la
crise de repenser et de réaménager l’espace géographique, mais également 1’espace
symbolique « national » afin d’arriver & définir un vivre ensemble qui, de toute évidence,

n’est pas prés de devenir idyllique.

Stratégies et tactiques lors du siége en acte

Lors du siége, les forces policiéres et militaires encerclent les communautés mohawks
qui cherchent & protéger des terres qu’elles considérent comme leurs et sur lesquelles elles
affirment leur souveraineté. Cet encerclement réactive, sur les plans politique et imaginaire,
un mouvement colonial qui exerce une pression constante sur l’existence des peuples
autochtones. De méme, la mise en jeu des rapports de force rend visibles des structures qui
reposent normalement en arriére-plan ou fonctionnent au quotidien de maniére inapergue.
Ainsi en est-il justement des forces de 1’ordre qui contiennent les sociétés canadienne et
québécoise. Le siege fait apparaitre les délimitations de ces structures, mais aussi les points
de contact et d’enchevétrement qui les rapprochent des éléments les remettant en question et

s’articulant suivant d’autres formes de légitimité.

La complexité des rapports de force du point de vue de la société canadienne peut étre
appréhendée grice aux tactiques, agissant dans le « lieu de l’autre », et aux stratégies, a
1’ccuvre dans un espace propre (Certeau, 1990, p. 50-67). Dans Arts de faire. T. I L’invention
du quotidien, Michel de Certeau précise que la stratégie « postule un lieu susceptible d’étre
circonscrit comme un propre et d’étre la base d’ou gérer les relations avec une extériorité de
cibles et de menaces », alors que la tactique est « I’action calculée que détermine 1’absence
d’un lieu propré » (ibid., p.59-60; l’auteur souligne) et I’absence de délimitation de
I’extériorité. A Iintérieur de I’ensemble canadien, les nations autochtones doivent donc faire
valoir leurs revendications dans ce que Michel de Certeau appelle le « lieu de I’autre ». En
effet, les nations autochtones sont reconnues dans le cadre politique du Canada dans la

mesure ou elles se conforment a la Loi fédérale sur les Indiens et sont appelées & composer
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avec un systéme judiciaire congu et mis en place par (et pour) des gouvernements issus de la
colonisation. En ce qui concerne les revendications territoriales, par exemple, il se produit
cette situation étrange que le juge est aussi une des parties, ce qui illustre la totale maitrise du
lieu (territorial, politique et imaginaire) du gouvernement fédéral et, par extension, des
gouvernements provinciaux et municipaux. De méme, en matiére de gouvernance, les
conseils de bande créés et encadrés par le ministére des Affaires indiennes et du Nord
canadien ont pour revers une mise a 1’écart des structures politiques autochtones
traditionnelles qui ne sont pas reconnues par le gouvernement, ce qui a pour répercussion de
diviser les pouvoirs et les allégeances politiques au sein méme des communautés et face aux
gouvernements. Enfin, le « statut d’Indien » qui impose une définition exogéne de I’identité
autochtone, congue et inscrite par la loi a l’intérieur des frontiéres géographiques et
temporelles du Canada, a pour effet de maintenir les actions politiques autochtones a
I’intérieur du cadre étatique. Ces différents-éléments qui concourent a la maitrise du lieu
(territorial, politique et imaginaire) se trouvent au cceur des stratégies mises en ceuvre par les

autorités canadiennes et québécoises pour rétablir le statu quo pendant la crise d’Oka.

Pour Michel de Certeau, les stratégies sont des actions qui, grice au postulat d’un lieu de
pouvoir (la propriété d’un propre), élaborent des lieux théoriques (dispositifs et discours
totalisants) capables d’articuler un ensemble de lieux physiques ou les forces en présence sont
réparties. Le gouvernement canadien peut, a partir d’une souveraineté politique établie,
élaborer une loi de mise en tutelle des nations autochtones faisant en sorte que les actions
politiques non reconnues peuvent €tre qualifiées de criminelles et réprimées en toute
l1égitimité. Une partie de ces pouvoirs reléve des juridictions provinciales et municipales, de
sorte qu’en juillet 1990, ce sont des effectifs d’un corps de police provinciale qui se
présentent & Kanehsatake afin de donner ’ordre « aux occupants de quitter la pinéde, les
avisant qu’ils y sont illégalement et qu’a défaut d’obtempérer, ils seront arrétés » (Bureau du
coroner, 1995, p.275). Aux Mohawks qui articulent dans I’espace du siége leurs
revendications territoriales et politiques, le gouvernement fédéral rétorque qu’il refuse de
négocier tant que les barricades demeureront, signifiant ainsi son intention d’inscrire les

négociations dans le lieu propre que représente I’Etat canadien. Dans La Presse du 21 juin
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2010, le ministre John Ciaccia explique que le gouvemement craignait que la crise,
interpellant directement les Premiéres Nations de partout au pays, ne s’étende a I’ensemble

du Canada :

Le gouvernement fédéral ne voulait pas d’entente [...]. C’était un principe. Ils ne
voulaient pas signer d’entente tant qu'il y aurait une barricade. Ils regardaient
derriére eux, il y avait 600 autres réserves indiennes, au Canada, qui attendaient de
voir ce qui allait se passer 2 Oka. Ils avaient vraiment peur de créer un précédent.

Le précédent en question aurait été de procéder & des négociations avec des groupes
autochtones a ’extérieur du cadre de la loi, ce qui aurait pu encourager les actions directes de

protestation. Le combat juridique, selon Georg Simmel, est caractérisé par

[1]a soumission commune 2 la loi, la reconnaissance des deux c6tés que la décision
ne doit étre prise que d’aprées le poids objectif des motifs, le respect des formes qui
sont considérées comme absolument contraignantes par les deux parties, la
conscience que toute la procédure a lieu au sein d’un pouvoir et d’un ordre social,
qui seuls lui donnent son sens et la garantissent (2003, p. 50).

Il en va tout autrement d’un conflit armé. Pendant la crise d’Oka, la stratégie des
gouvernements, dont I’objectif est de dépolitiser le conflit armé pour mieux imposer le cadre
politique dominant, consiste & repousser hors du cadre de la 18galité les Mohawks qui
soutiennent le siege. Le gouvernement fédéral s’assure par exemple de distinguer le conflit
territorial du conflit armé, puis décrit ce dernier comme une manifestation de violence et de
criminalité qu’il inscrit dans les suites des affaires de casinos et de contrebande de cigarettes
qui ont fait les manchettes au cours des années précédentes™. Pour réaffirmer la configuration
politique établie, le gouvernement veille & différencier les vrais Mohawks, opposants
légitimes, et les warriors, imposteurs armés et masqués qu’il gagne a faire basculer
publiquement du cdté de la criminalité pour mieux les dépolitiser. La présence sur les lieux

du siége de guerriers mohawks des Etats-Unis géne particuliérement, car leur engagement

dépasse le cadre de la nation et du territoire administratif québécois et canadien. Afin de

%0 A ce sujet, voir ’ouvrage d’Amelia Kalant intitulé National Identity and the Conflict at Oka :
Native Belonging and Myths of Postcolonial Nationhood in Canada (2004, p. 164-177).
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ramener le conflit & ’intérieur des frontiéres légales et étatiques, le gouvernement qualifie
donc d’« étrangers » les guerriers iroquois venus des Etats-Unis®'. Dans le méme temps, il
rappelle les guerriers mohawks 4 I’ordre en leur intimant de déposer les armes et de se
soumettre 4 la loi canadienne : « The warriors must lay down their arms and submit to the

finest justice system in the world » (Bainbridge et Nerenberg, 1991).

Les tactiques, toujours selon Michel de Certeau, sont pour leur part des procédures dont
la spécificité réside dans le fait qu’elles accordent une valeur au temps, aux circonstances que
I’instant précis d’une intervention transforme en situation favorable, & la rapidité des
mouvements qui changent l’organisation de 1’espace et aux relations entre les moments
successifs d’un « coup ». Puisqu’elles tirent leur efficacité d’une judicieuse mise & profit des
circonstances, les tactiques des Mohawks exploitent 1’indétermination créée par la crise de
1990. Ainsi, dés que le conflit éclate, des Mohawks transforment ’organisation de I’espace
en bloquant le pont Mercier de maniére a engager la ville de Montréal et sa banlieue dans le
conflit, donnant du méme coup & celui-ci une envergure étonnante. Richard Two Axe,
membre de la Mohawk Warrior Society de Kahnawake, explique en effet que la tactique

consistait & bloquer le pont Mercier pour en faire un levier politique :

The police had to fight us on two fronts. They could not isolate us as a group of
militants in the woods. They had to see us as a major political problem, a political
force... We had yet to decide on any long-term strategy. It was more of a
spontaneous thing, a tactic that had worked for us in the past. We only knew that we
had to do something, and we were counting on this. When you look at it, what else
could we have done, it wasn’t a choice to do it or not. To the outside we are

3! 11 est par ailleurs intéressant de noter, comme le souligne Amelia Kalant dans National Identity
and the Conflict at Oka : Native Belonging and Myths of Postcolonial Nationhood in Canada, que le
gouvernement fédéral fait d’une pierre deux coups en fondant en une les deux images, celle du warrior
et celle de ’Américain. En tragant une distinction entre des « Mohawks canadiens » qui seraient
pacifiques de tradition et des « warriors américains » décrits comme étrangers et plus prompts & la
violence, le gouvernement « canadianise » et rend docile un peuple que I’histoire canadienne a
pourtant constamment décrit comme guerrier et intraitable, ce qui est fort paradoxal (2004, p. 184-
185).
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Mohawks from Kahnawake, Mohawks from Kanehsatake, but we are more than
that, we’re all part of one Mohawk nation™. (Cité dans Persutati, 1997, p. 104)

En méme temps qu’ils mettent en ceuvre des tactiques pour transformer 1’organisation de
’espace dans le lieu de I’autre (le réseau routier et ’espace urbain et périurbain de Montréal
et d’Oka), les Mohawks font valoir un lieu propre (le territoire mohawk a Kanehsatake et a
Kahnawake, mais également une nation mohawk qui se congoit autrement qu’en termes de
Etat-nation). Dans la mesure ol les parties prétendent toutes deux exercer un pouvoir
politique souverain sur le territoire disputé, il devient pour le moins complexe de préciser ce
qui, selon les perspectives, releve de la tactique ou de la stratégie. Il est néanmoins

intéressant d’observer ce qui ressort de la posture de chacune des parties lors du siége en acte.

Les Mohawks qui soutiennent le siége affirment une souveraineté nationale, articulant
leur posture sur le territoire en termes de stratégie, dans le sens ou celle-ci « postule un lieu
susceptible d’étre circonscrit comme un propre et d’étre la base d’ou gérer les relations avec
une extériorité de cibles et de menaces » (Certeau, 1990, p. 59; [’auteur souligne). Aprés la
fusillade du 11 juillet 1990, les Mohawks renforcent les barricades et entament un siége qui
dépasse bient6t les capacités de la Streté du Québec. Le lieutenant-colonel Robin Gagnon,
qui est responsable des opérations sur le pont Honoré-Mercier, décrit en ces termes la

situation a Kahnawake :

Autour du périmétre, tu avais la Shreté du Québec. Eux avaient des postes sur
chacune des routes qui accédent a la réserve. La SQ était, si tu veux, assez fragile
sur le terrain parce qu’ils n’ont pas de matériel militaire, d’équipement défensif,
rien de tout ¢a. Ils avaient fait rapport aux autorités politiques car ¢a dépassait

52 « La police devait nous combattre sur deux fronts. Ils ne pouvaient pas nous isoler en nous
faisant passer pour un groupe de militants dans la forét. Ils devaient nous considérer comme un
probléme politique majeur, une force politique... Il nous restait & décider d’une stratégie a long terme.
Le pont, ¢’était plus quelque chose de spontané, une tactique qui avait fonctionné pour nous dans le
passé. On savait seulement qu’on devait faire quelque chose, et on comptait la-dessus. Quand on y
pense, qu’aurait-on pu faire d’autre, ce n’était pas un choix, de le faire ou non. Pour I’extérieur, nous
sommes des Mohawks de Kahnawake, des Mohawks de Kanehsatake, mais nous sommes plus que
cela, nous faisons tous partie d’une nation mohawk. » Nous traduisons.
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désormais leur capacité d’intervenir. [...] Donc tu avais une espéce de situation
stérile ou il n’y avait aucun développement. Les Mohawks tenaient leur réserve et
la SQ était en périphérie. Ni I'un ni ’autre n’essayait de transgresser la ligne, le
périmeétre si tu veux. Sauf que les Mohawks accentuaient et continuaient a
développer leur défense. Manifestement, ce qu’ils voulaient c'était prévenir toute
intrusion dans leur territoire et exercer une espéce de souveraineté territoriale et
déclarer ¢a un territoire mohawk et ne plus permettre a aucune force policiére
externe de venir sur le territoire. C’était ¢a la situation. La SQ avait vu que la
nature et la détermination des gens qui étaient 13, la nature des constructions
défensives qu’ils avaient faites dépassait complétement 1’expertise et la capacité
polici¢re. Donc le gouvernement du Québec a demandé au chef d’état-major de la
Défense d’avoir les Forces armées en appui aux pouvoirs civils. (2012, entretien;
nous soulignons)

La situation stérile décrite par le lieutenant-colonel Gagnon est provoquée par le siege
qui menace de s’étirer et qui, de ce fait, favorise un retranchement accentué derriére les
barricades que les Mohawks renforcent pour mieux défendre leurs positions et parer toute
intrusion. Le siége se dessine comme un espace dans lequel s’énonce et s’exerce la
souveraineté de la nation mohawk a Kahnawake. Pendant 1’événement, il semble ainsi
circonscrire un « Indian country » au sens ou l’entend I’anthropologue mohawk Audra
Simpson, ¢’est-a-dire un de ces « spaces of Indigeneity that are framed by settler regimes »
(2010, p. 107-108). A I’instar de ces espaces qui, toujours selon Simpson, constituent le
contexte ou sont énoncées et mises en acte les souverainetés autochtones aujourd’hui (ibid.),
le siége soutenu par les Mohawks en 1990 délimite un espace ou s’affirment les
revendications territoriales et la souverainet¢ mohawks. Significativement, 1’encadrement
étatique de ces espaces d’autochtonie apparait lors du siége de maniére exacerbée, c’est-a-
dire sous la forme de périmétres policiers et militaires qui matérialisent o'stensiblement dans
I’espace un pouvoir d’Etat faisant pression sur ce qui va & I’encontre de la 1égalité en place®.
Cette image interpelle avec force les autochtones de partout au pays, comme en témoigne
'ampleur de la mobilisation en soutien aux Mohawks, et comme I’indiqueront par la suite les

mises en récit de I’événement dans la littérature autochtone.

53 Au sujet du rapport de 1’Etat 4 la contestation autochtone, voir Wasdse : Indigenous Pathways
of Action and Freedom de Taiaiake Alfred (2009). .
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Les Forces armées canadiennes et les Mohawks qui soutiennent le siége

A 16t 1990, le sidge devient de part et d’autre le lieu d’une mise en scéne d’une
légitimité : tandis que les militaires de 1’armée canadienne sont investis de 1’autorité du
pouvoir étatique canadien, les Mohawks investissent leur acte de 1’autorité de la nation
mohawk et de la confédération iroquoise. En vertu de 1’Aide au pouvoir civil, I’armée
canadienne répond a la requéte formulée par le gouvernement du Québec et, dans le cadre de
I’opération Salon, apporte son appui & la Sfireté du Québec sur les lieux du siége. Les
militaires reconnaissent, souligne le lieutenant-colonel Robin Gagnon, que le recours a
I’armée canadienne n’est pas le moyen de régler des problémes politiques de fond comme le
différend territorial qui couve depuis plus de deux siécles & Kanehsatake. Il est aussi évident
que I’opération Salon, lors de la crise d’Oka, est conduite et évaluée en fonction de la mission
fondamentale des Forces armées canadiennes qui consiste notamment & protéger le Canada™.
Dans le cadre de cette opération intérieure, I’armée canadienne envisage les Mohawks qui
soutiennent le si¢ége non comme des adversaires en pays étranger, mais comme des citoyens
canadiens qui perturbent un ordre public et une sécurité qu’elle a pour mission de rétablir. Le
général John de Chastelain, chef d’état-major de la Défense responsable de 1’opération en
1990, fait remarquer qu’au moment ou le gouvernement du Québec communique avec lui au
sujet de la crise d’Oka, deux autres dossiers retiennent son attention, soit un possible
engagement militaire du Canada pour contrer I’invasion du Koweit par 1’Iraq et un processus
de normalisation des relations de 1’Organisation du traité¢ de 1’ Atlantique Nord (OTAN) avec
les anciennes parties antagonistes de la guerre froide. En tant qu’opération intérieure,
I’opération Salon se congoit trés différemment des opérations menées & 1’étranger. Ainsi, le
général John de Chastelain précise clairement qu’il ne faut pas concevoir I’armée canadienne

comme une force dirigée contre les peuples autochtones :

It must be understood that OP SALON was not the army confronting Canada’s First
Nations. A large number of First Nations members across Canada were totally
opposed to what the Warriors were doing. They supported the need to address the
cause of the dispute (the attempt by the mayor of Oka to build a golf course

* Voir 4 «ce sujet le site Intenet des Forces armées canadiennes,
http://www.forces.ca/fr/page/mission-74, consulté le 25 juin 2012.
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extension on native burial grounds), but not the armed blocking of bridges and
highways, and the interference of Canadians going about their legitimate business™.
(2012, entretien)

Ici, le fait que de nombreux autochtones s’opposent & 1’action des warriors semble
confirmer cette position. Dans le cadre de 1’Aide au pouvoir civil, I’armée canadienne
intervient en vertu d’une loi enchéssée dans le cadre étatique pour assurer la protection et la
stabilité de ’Etat qui le délimite. C’est donc dans ce cadre jufidique et politique, qui définit
aussi le statut des peuples autochtones au Canada, qu’intervient I’armée canadienne pendant
la crise d’Oka. De ce point de vue, les Mohawks qui soutiennent le siége contreviennent 4 la
loi et sont envisagés en fonction de leur écart a celle-ci, ainsi que le précise le général John de

Chastelain (ibid.) :

The CF’s role was specifically that of maintaining law and order in support of the
police. The fact that the “law-breakers” were First Nations members was not a
factor. The CF would have acted the same way if the “law-breakers” had been
members of illegal groups or gangs™.

Le r6le de I’armée canadienne, en tant qu’institution militaire, est clairement défini et
délimité, comme 1’illustrent les quatre points de la mission stratégique qu’elle est appelée a
accomplir pendant la crise d’Oka: « 1) remove the barricades at Kanehsatake and
Kahnawake; 2) restore freedom of movement on all roads and bridges; 3) remove all strong
points; 4) restore normal conditions of public order and security » (Swain, 2010, p. 132). Les
actions des militaires sur les lieux du siége découlent directement de cette mission. Si le

mandat des Forces armées canadiennes dresse un portrait sans équivoque de la situation, il

53 « 11 faut comprendre que I’opération Salon, ce n’était pas ’armée contre les Premiéres Nations
" du Canada. De nombreux membres des Premiéres Nations & travers le Canada étaient totalement
opposés aux actions des guerriers. Ils soutenaient la nécessité d’aborder la cause du litige (la tentative
du maire d’Oka de faire agrandir le terrain de golf sur un cimetiére ancestral), mais pas le blocage de
ponts et de routes, ni I’entrave aux occupations légitimes des Canadiens. » Nous traduisons.

58 « Le role des FC consistait précisément  appuyer la police dans son role de maintien de 1’ordre
public. Le fait que les contrevenants soient des membres des Premiéres Nations n’entrait pas en
considération. Les FC auraient agi de la méme maniére si les contrevenants avaient été des membres
de groupes ou de gangs illégaux. » Nous traduisons.
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reste que I’intervention de celles-ci sur les lieux du siege en 1990 s’inscrit dans un contexte
politique et humain extrémement chargé. A ce sujet, le lieut\enant-colonel Robin Gagnon
précise que, d’un point de vue philosophique et humain, un militaire ne souhaite aucunement
tirer sur ses concitoyens, sans compter que d’un point de vue politique, « [l]a derniére chose
que tu veux, c’est de retourner ton armée contre les con<ns1:XMLFault xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat"><ns1:faultstring xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat">java.lang.OutOfMemoryError: Java heap space</ns1:faultstring></ns1:XMLFault>