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RESUME

Jusqu’a I’arrivée des missionnaires dans 1’Arctique 4 la fin du XVIII® siécle, les Inuit
formaient une société « sans €criture ». Ils avaient néanmoins développé une littérature
orale riche, variée et complexe. Depuis maintenant une soixantaine d’années, les Inuit du
Canada ont pris la plume, et I’écriture est devenue un autre rﬁoyen de conserver leur
histoire. Dans les années 1980, Robin McGrath publie ses travaux de recherche (thése et
bibliographie) dans lesquels elle démontre 1’existence d’une littérature inuit écrite au
Canada. Mon projet de thése s’inscrit dans le chemin balisé par McGrath, mais analyse les
productions de la région arctique du Québec seulement, le Nunavik. Héritiere de la
tradition ancienne, s’appropriant des langues et des formes venues de I’extérieur, la
littérature écrite du Nunavik vient transcender sous une forme inédite la littérature orale
depuis longtemps instituée. Depuis que les gouvernements du Canada et du Québec
administrent le Nord du Québec et y ont ouvert des écoles dans les années soixante, des
textes épars se publient ici et 13, certains restent dans I’obscurité d’une boite, d’autres sont
édités dans des revues ou encore sous forme de monographies. Jusqu’a nos jours, une
quantité substantielle de textes (plus de 300) ont été publiés, mais ils sont peu connus du
grand public ou de la communauté inuit elle-méme. Le corpus retenu est trilingue
(inuktitut, anglais et frangais) et regroupe des extraits de périodiques, des romans, de la
poésie, des contes, des nouvelles, des essais, mais aussi des textes appartenant a la
littérature de scéne comme la chanson ou la poésie performée (spoken word) et, enfin, des
scénarios de films. L’observation, diachronique et synchronique, du fait littéraire inuit
permettra ici d’analyser le processus de son autonomisation et de sa légitimation, si tant
est qu’il soit possible de prouver leur existence. Suivant les principes de [’histoire
littéraire, cette étude tente de faire la lumiére sur la constitution des écrits du Nunavik en
une littérature émergente et de déterminer les enjeux littéraires, culturels et idéologiques

qui la soutiennent.

MOTS CLES : littérature autochtone, littérature inuit, littérature orale, inuktitut, Nunavik,

Québec, émergence, institution littéraire.
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INTRODUCTION

1- Problématique

L’ethnonyme « Inuit' », de plus en plus connu et utilisé internationalement, désigne
le peuple autochtone qui occupe depuis 5000 ans av. J.-C.? les régions arctiques du
monde. Pendant des millénaires, ces chasseurs, cueilleurs et nomades parlent I’inuktitut, et
se transmettent oralement des récits, des légendes et des savoir-faire, avant de se
sédentariser au XX siécle sous l’influence des missionnaires et du commerce des
fourrures. Les différentes communautés inuit dans le monde, soit celles de 1’Alaska (Etats-
Unis), des Territoires du Nord-Ouest (Canada), du Nunavut (Canada), du Nunavik
(Québec), du Nunatsiavut (Labrador), du Groenland et de la Sibérie, se reconnaissent une
histoire, une langue et une culture communes. C’est dans ce contexte que s’est développé
un mouvement pan-inuit depuis le début des années 1970, dont la premiére grande

réalisation est la création de la Conférence circumpolaire inuit en 1977, rassemblant a

! En inuktitut, « Inuit » signifie « les hommes ». Il a pris Ia place du terme « Eskimo », que seuls les
Inupiaks et les Yupiks d’Alaska revendiquent encore, bien que I’Université d’Anchorage recommande
I’emploi d’« Inuit ». Les Inuit du Canada et du Groenland considérent I’emploi du mot « Eskimo » pour les
désigner comme inapproprié, parce qu’il vient d’une autre culture, étant 4 I’origine un mot algonquin. Depuis
1993, I’Office québécois de la langue frangaise recommande d’accorder en genre et en nombre le terme
« inuit », usage qui correspond aux régles orthographiques du frangais. Seulement, dans Ia langue des Inuit, on
dit un Inuk, deux huuk, des Inuit, la terminaison ir étant la marque du pluriel. Il y a 13 débat : accorder en
genre et en nombre le terme « inuit » pour le rendre plus accessible aux francophones est discutable dans la
mesure oll ce terme, avec Ou Sans « S » Ou « € », reste étranger par sa seule graphie. Je me rangerais volontiers
derriére la proposition de Jean Morisset, qui orthographie « inouite » le mot « inuit », lorsqu’il rédige un texte
en francais, proposition qui a le mérite de pousser le raisonnement jusqu’au bout. L’Institut culturel Avataq a
pour sa part choisi de suivre 1a régle proposée par I’Office québécois de la langue frangaise et d’accorder en
genre et en nombre le mot « imuit ». En revanche, il ne souhaite pas adopter Ie gentilé « Nunavikois » pour
désigner les Inuit du Nunavik et préfére utiliser « Nunavimmiut», qu’il accorde en nombre seulement.
Cependant, aprés de nombreuses discussions avec des Inuit francophones pour qui 1’accord est une absurdité
linguistique, et parce que je suis convaincue que c’est une fagon de rendre hommage 3 une culture que
d’intégrer les particularités de la langue qui Ia soutient, je choisis délibérément de déroger & la régle proposée
par I’Office québécois de la langue frangaise.

2 Les ancétres des Inuit canadiens d’aujourd’hui se sont établis en Amérique il y a seulement 1 000 ans,
soit plusieurs millénaires aprés P’arrivée des Pal€oasiatiques — les ancétres des Amérindiens qui, selon les
dernitres découvertes, occuperaient le continent américain depuis 40 000 ans. Alors que les Inuit
appartiennent 3 Ia famille linguistique eskaléoute, les Amérindiens font partie de la grande famille des Indiens
d’ Amérique.




intervalles réguliers I’ensemble des communautés du monde inuit’. Ces rencontres, ol

sont mis de 1’avant des intéréts linguistiques, culturels, économiques, environnementaux
et politiques communs, permettent aux Inuit d’étre présents sur la scéne internationale et

de s’assurer une visibilité remarquable.

Actuellement, prés de 150 000 Inuit occupent de vastes territoires, de la Sibérie
extréme-orientale jusqu’a 1’Alaska, en passant par le Groenland et le Canada. Le
Nunavik?, mot qui signifie « la terre oui I’on habite® » en inuktitut, est la partie arctique du
Québec, dont il représente 31 % de la superficie totale. Plus de 11 000 Nunavimmiut® y
vivent aujourd’hui, répartis dans les quatorze villages’ qui bordent la c6te, partageant une
méme langue et une histoire commune. Le Nunavik n’est ni une province ni un territoire,
mais une entité administrative issue de la signature de la Convention de la Baie James et
du Nord québécois de 1975. Cependant, un processus d’autonomisation gouvernementale

est en cours au Nunavik depuis 1969%,

3 Pour en savoir davantage sur la Conférence circumpolaire inuit, son histoire et son mandat, voir
Aqqaluk Lynge, Inuit Issittormiut Kattufiate oqaluttuassartaa/Histoire de la Conférence circumpolaire
inuit/The Story of the Inuit Circumpolar Conference, Nuuk, Atuaqqiartok, 1993, 123 p.

4 Le Nouveau-Québec — nom longtemps donné au territoire du nord du Québec correspondant & peu prés
4 P’actuel Nunavik — faisait partic de la terre de Rupert cédée en 1867 au Canada au moment de la
Confédération. En 1912, le Parlement canadien adopte la Loi de I’extension des frontieres du Québec, qui
permet de transférer le district de I’'Ungava an Québec. La loi fédérale de 1912 stipule que la province du
Québec doit reconnaitre des droits indiens et régler les revendications territoriales autochtones. En 1939, un
jugement de la Cour supréme du Canada place officiellement les Inuit du Nouveau-Québec sous la juridiction
du gouvernement fédéral. Ceci implique que les Inuit bénéficient des « droits » prévus par 1’Acte sur les
Indiens de 1876. En 1988, I'Institut culturel Avataq demande & la Commission de toponymie du Québec
r tion de « Nunavik » pour désigner la région occupée par les Inuit au Nord du Québec.

Il semble y avoir confusion sinon débat concernant la traduction du régionyme « Nunavik ». Bon
nombre le traduisent par « la terre ol vivre »; or, selon Louis-Jacques Dorais, anthropologue et linguiste,
« Nunavik » signifie « la terre ol I’on habite » (La parole inuit : langue, culture et société dans I'Arctique
nord-gméricain, Paris, Peeters, coll. « Arctique », n° 3, 1996, p. 22).

6 « Les habitants du Nunavik », ¢’est ainsi que les Inuit du Nunavik se nomment eux-mémes, une fagon
de les distinguer de leurs voisins du Nunavut, les Nunavummiut,

7 D’ouest en est, en longeant la cdte : Chisasibi, Kuujjuarapik, Umiujaq, Inukjuak, Puvimituq, Akulivik,
Ivujivik, Salluit, Kangiqsujuaq, Quaqtaq, Kangirsuk, Aupaluk, Tasiujag, Kuujjuaq, Kangigsualujjuaq. La
graphie des toponymes de villages est variable selon les époques et les auteurs. Je retiendrai pour mon propos
celle employée par la Société Makivik.

% « En 1995, dans un rapport annuel de la société inuit québécoise Makivik, un leader inuit du Nouveau-
Québec écrivait que “les pourparlers pour la création d’un gouvernement du Nunavik durent depuis si
longtemps que peu de gens se rappellent avec précision leur origine™. L’origine de ce projet de région inuit
autodéterminée était pourtant inscrite dans I’histoire du mouvement coopératif, lorsque ses leaders
consacrérent, dés 1969, I'idée d’un gouvernement régional compétent sur I’ensemble du territoire du
Nouveau-Québec. » Eric Canobbio, Géopolitique d’une ambition inuit : le Québec face & son destin nordique,
Québec, Septentrion, coll. « territoires », 2009, p. 61.



Les contacts entre les Inuit du Nunavik et les explorateurs et commergants sont
longtemps restés exceptionnels, depuis I’arrivée de 1'équipage d’Henry Hudson, qui a
échappé 4 la mort lors de son arrivée dans la région d’Ivujivik en 1611, jusqu’au début de
la premiére moitié du XIX® siécle. Jusqu’en 1850, le mode de vie des Inuit du Québec est
donc demeuré plus ou moins intact. Les camps cotiers étaient les plus peuplés en raison
des ressources offertes par la mer et par les terres. Ces camps étaient établis
temporairement et étaient déplacés en fonction des saisons et des conditions climatiques.
Les seuls contacts avec d’autres cultures se faisaient avec les baleiniers venus
d’Angleterre et d’Ecosse pour la plupart. Mais a partir de 1850, la place des non
Autochtones sur le territoire des Inuit se fait de plus en plus.grande, par 1’entremise des
compagnies de commerce, puis de I’évangélisation et enfin des politiques

gouvernementales.

La premiére mission anglicane ouvre a Little Whale River (Qilalugalik) en 1859.
Démarre alors une conversion massive des Inuit 3 ’anglicanisme’ dont I’influence agit sur
toutes les spheéres culturelles : croyances, langue et mode de vie. L’enseignement religieux
anglican atteint rapidement 4 peu prés toutes les communautés inuit, et avec lui se répand
I’'usage de 1’écriture syllabique de la langue inuktitut. C’est ainsi qu’entre 1850 et 1950,
les principaux changements dans la vie des Inuit sont induits par les missionnaires, mais
aussi par les commergants de fourrures. Peu a peu, de nouvelles techniques sont adoptées :
les armes a feu, les outils de métal, les vétements de tissu, par exemple. Ces nouveaux
procédés sont attirants et forcent les Inuit & entrer pleinement dans la logique impitoyable
du commerce : pour obtenir une arme 3 few, il faut céder plus de peaux. A Ia ﬁn du XIX*
si¢cle, les Inuit du Nunavik doivent faire face 4 une diminution dramatique des ressources
alimentaires naturelles et traditionnelles, due en partie & la surexploitation des ressources
maritimes par les baleiniers écossais et américains. Ceci accroit la dépendance des Inuit au
poste de traite de leur village. La Compagnie de la Baic d’Hudson détient le monopole du
commerce sur ce territoire jusqu’en 1903, date a laquelle la compagnie Revillon Fréres

fait son entrée et provoque une concurrence commerciale féroce. En 1936, la Compagnie

9 L’arrivée des missionnaires catholiques, en 1936, entraine une concurrence entre lés deux Eghsw
Cependant, les missionnaires catholiques rencontrent trés peu de succes auprés des Inuit, excepté dans la
région de Kangiqsujuaqg, ol ils parviennent & convertir quelques dizaines de locaux.



de la Baie d’Hudson rachéte la Revillon Fréres, reprenant ainsi le monopole, qui prend fin

en 1959 avec la création au Nouveau-Québec d’une premiére coopérative.

A partir des années 1950, les changements s’accélérent de maniére fulgurante chez
les Inuit. Avec le développement et la mise en place de services gouvernementaux, offerts
par le gouvernement fédéral et le gouvernement du Québec, les interventions du Sud sont
de plus en plus importantes, et la sédentarisation est maintenant un phénomeéne répandu.
Tous les aspects de la vie des Inuit sont alors concernés : 1’économie, 1’habitation, la
santé, 1’éducation, le savoir et la langue. C’est dans ce contexte qu’une littérature €crite
inuit commence a se manifester et  se développer. Les deux pratiques artistiques les plus
développées chez les Inuit et qui ont participé au rayonnement international de leur culture
sont la sculpture (os, ivoire et stéatite) et la gravure. Ces modes d’expression permettaient
a Torigine de documenter la vie traditionnelle et spirituelle ainsi que les contes et les
légendes, dont la transmission avait longtemps dépendu seulement de la mémoire. Puis, la
pratique des arts visuels, avec le développement des coopératives dans les années 1960, a
évolué dans une perspective plus esthétique'®. La sculpture et la gravure ont donc précédé
I’écriture en tant que vecteur de transmission culturelle. La littérature écrite, amorcée par
I’intervention des missionnaires, ne bénéficie pas, comme la sculpturp par exemple, de
millénaires d’histoire et de pratique. Cependant, lorsque le gouvernement du Canada et le
gouvernement du Québec commencent & administrer le Nord du Québec dans les années
1950-1960 et ouvrent des écoles dans la région, les Inuit se familiarisent de plus en plus
avec la pratique de D’écriture. Deés lors, des textes sont publiés ici et 13, dans des
périodiques, des anthologies ou, plus rarement, sous forme de monographies. Jusqu’a
aujourd’hui, de nombreux textes, aux genres vari€s, ont €ét¢ publiés, mais la littérature
inuit écrite est encore peu connue de nos jours, notamment parce qu’elle est rarement
offerte sous forme de monographies, qu’elle demeure dispersée et ne bénéficie pas, de
toute évidence, de systémes d’édition et de diffusion adaptés. Elle est de ce fait peu
étudiée, peu théorisée, donc peu institutionnalisée.

1 Ingo Hessel, Inuit Art : An Introduction, Vancouver, Douglas & Mclntyre, 1998, 198 p.; Michel No&l
et Jean Chaumely, Histoires de l’art des Inuits du Québec, Montréal, Hurtubise HMH, 1998, 115 p.



Dans les années 1980, Robin McGrath publie deux documents qui transforment
I’étude de la littérature inuit au Canada : une bibliographie des productions écrites inuit au
Canada (1979), ouvrage qui reste & ce jour la référence la plus compléte en ce domaine; et
sa thése, intitulée Canadian Inuit Literature : The Development of a Tradition (1984),
dans laquelle est démontrée pour la premiére fois I’existence d’une littérature inuit écrite
au Canada''. Depuis les années 1980 et les études menées par McGrath, les médias™
(radio, télévision, cinéma, musique) ont connu un large essor dans les régions arctiques,
Internet' est arrivé dans presque chaque foyer, la scolarisation des enfants s’est
développée, les programmes culturels et les subventions qui les accompagnent se sont
multipliés. C’est pourquoi les arts visuels (sculpture, gravure, dessin, cinéma) et littéraires
se sont non seulement développés, mais aussi diversifiés, et que sont apparues des

pratiques particuliéres selon les régions.

Parce que souvent une histoire en cache une autre, I’histoire de la littérature inuit au
Canada peut étre subdivisée en plusieurs champs distincts : la littérature du Nunavut, 1a
littérature inuit du Canada en inuktitut, la littérature du Nunatsiavut en anglais, et ce ne
sont 13 que quélques exemples des diverses combinaisons possibles. Cette thése s’inscrira
dans le chemin balisé par McGrath. Elle a pour objectif d’examiner un corpus regroupant
des textes d’auteurs inuit nés au Nunavik ou dont la famille est originaire du Nunavik; ce
corpus se veut représentatif de la production écrite des années 1959 (date de la premiére

édition du magazine Inuktitut) a aujourd’hui, en inuktitut, en anglais et en frangais.

Dans le contexte ot des nations inuit ont émergé au sein du monde circumpolaire
(Nunavut, Nunatsiavut, Kalaallit Nunaat, par exemple), qu’elles se développent & partir
d’un méme point d’origine — une culture et une langue communes —, mais suivent chacune
une route spécifique avec des enjeux, des réussites et des défis différents, il m’a paru

important dans un premier temps d’examiner le chemin emprunté par une seule région,

1 Robin McGrath, An Annotated Bibliography of Canadian Inuit Literature, Ottawa, Indian & Northern
Affairs Canada, 1979, 108 p.; Canadian Inuit Literature : The Development of a Tradition, Ottawa, National
Museum of Man Mercury Series, 1984, 229 p.

12 Dés 1972, avec la mise en place du satellite Anik, les communautés du Nunavik sont en contact avec
le reste du monde sur une base quotidienne par I’intermédiaire de la radio et de la télévision.

3 Au Nunavik, Internet s’est développé depuis que 1’Administration régionale Kativik a lancé le
fournisseur Taamani en 2004. Toutefois, aujourd’hui encore, cet accés est beaucoup plus lent que celui offert
dans le Sud et peut étre souvent perturbé par les intempéries.



celle du Nunavik. Il n’existe pas une littérature inuit mais bien des littératures inuit, qui

s’écrivent dans des langues différentes, qui se sont développées dans des contextes
historiques et sociaux distincts et dépendent de diverses institutions littéraires. L histoire
des écrits du Nunavik est en ce sens particuli¢rement intéressante, car elle est marquée par
trois langues (inuktitut, anglais et frangais) et dépend d’au moins trois institutions

littéraires (inuit, canadienne et québécoise).

2- Etat de la question

Bien qu’un certain nombre de récits appartenant a 1’oralité des peuples inuit aient été
compilés a 1’époque des premiers missionnaires, baleiniers et commergants — c’est-a-dire
dés le début du XVT° siécle —, la voix des Inuit n’a pas été réellement entendue et prise en
compte avant que ces récits traditionnels ne soient transcrits au cours d’expéditions
ethnologiques 2 la fin du XIX® siécle et au début du XX siécle. Il faut ainsi attendre pour
cela Henry Rink et la publication en 1875 de son recueil intitulé Tales and Traditions of
the Eskimo™, dans lequel il est question de la langue, de I’organisation sociale, de la
religion et de I’histoire du Groenland. Y sont également compilés 150 contes provenant du
Groenland et du Labrador, ce qui en fait le premier ouvrage & proposer un corpus de textes
oraux transcrits. A partir de ce moment, les ouvrages sur la culture et les traditions inuit se
succédent. On compte parmi eux les rapports d’expédition de Franz Boas' 4 I’ile de
Baffin en 1883 et 1884, les nombreux travaux de Diamond Jenness'® issus de son
expédition dans I’Arctique canadien de 1913 a 1918, et enfin 1’apport considérable des
recherches de Knud Rasmussen, publiées dans son Report of the Fifth Thule Expedition

' Henry Rink, Tales and Traditions of the Eskimo, Londres, W. Blackwood and Sons, 1875, 472 p.

IS Franz Boas, The Central Eskimo, Washington, Smithsonian Institution, 1988, 401 p.

16 1 & volume XII du rapport d’expédition de Diamond Jenness analyse un contexte sociologique précis
qui permet 1a compréhension de la tradition orale inuit, tandis que le volume XIV, sous-titré Eskimo Songs,
que Jenness a préparé avec la collaboration d’Helen Roberts, fournit un grand nombre de chansons et de
poémes transcrits en inukfitut et traduits en anglais : Diamond Jenness, Report of the Canadian Arctic
Expedition, 1913-18. Vol. XII, The Life of the Copper Eskimos, Ottawa, F.A. Acland, 1922-1923, 277 p.;
Diamond Jenness, Report of the Canadian Arctic Expedition, 1913-18. Vol. XIV. Eskimo Songs, Ottawa, F.A.
Acland, 1925, 506 p.



1921-1924"', premier ouvrage qui constitue une source généreuse de pratiques orales
arctiques. Bien des textes recueillis par le célébre anthropologue groenlandais (inuit par sa
meére, danois par son pére), véritable pionnier en mati¢re d’étude de littérature orale inuit,
ont été réutilisés par la suite dans des anthologies, comme celle de Penny Petrone, publiée
en 1988'. De plus, le corpus recueilli par Rasmussen est varié puisque ce dernier a
parcouru les régions inumit du Groenland & la Sibérie, en réalisant le trajet

« circumpolaire » a I’envers, celui parcouru par les premiers Inuit.

Néanmoins, si I’on recherche des publications scientifiques concernant le Nunavik ou
les traditions orales de cette région, les travaux se font plus rares, notamment parce que les
explorations ont été plus intensives au Nunavut. L’un des premiers ouvrages a traiter la
région arctique du Québec dans une perspective scientifique date de 1814. Il s’agit du
Journal of a Voyage from Okkak, on the Coast of Labrador, to Ungava Bay, Westward of
Cape Chudleigh; Undertaken to Explore the Coast, and Visit the Esquimawx in that
Unknown Region', écrit par Benjamin Gottlieb Kohlmeister et George Kmoch, rapport
dans lequel les auteurs font un certain nombre d’observations sur les Inuit et la
morphologie du territoire. Le rapport de Lucien M. Turner et John Murdoch est sans
conteste la premicre étude ethnologique, somme toute trés générale, & traiter des
communautés inuit de la région de 1’actuel Nunavik. Publié en 1894, Ethnology of the
Ungava District, Hudson Bay Territory™ propose les résultats des observations effectuées
par les deux hommes pendant deux ans, de 1884 & 1886, dans la région de Fort Chimo
(’actuel Kuujjuaq). Ces ouvrages s’inscrivent dans la voie des études anthropologiques
encadrées depuis déjd une quarantaine d’années par la célébre institution américaine
Smithsonian et sont les héritiers du travail effectué par Franz Boas. On peut y lire des

observations sur les caractéristiques physiques des Inuit, les coutumes de mariage, la

17 Knud Rasmussen, Report of the Fifth Thule Expedition, 1921-24 : The Danish Expedition to Arctic
North America in Charge of Knud Rasmussen, Copenhague, Gyldendal, 1927, 10 vol.

'8 Penny Petrone, Northern Voices : Inuit Writing in English, Toronto, University of Toronto Press,
1988, 314 p.

19 Yves Cartier, « Fort-Chimo, carrefour de 1’est de I’Ungava », Cahiers de géographie du Québec,
vol. 9, n° 17, 1964, p. 65.

20 Cette étude appartient 4 une série d’ouvrages ethnologiques sur les régions circumpolaires, les deux
autres étant The Eskimo Abour Bering Strait de William Nelson (1899) et Ethnological Results of the Point
Barrow Expedition de John Murdoch (1892).




religion, les vétements, la nourriture, la chasse par exemple. Les parties sur ’art et le

folklore n’abordent que briévement 1’oralité.

Il faut attendre le milieu du XX°® siécle pour voir s’intensifier les études et les
recherches sur les Inuit qui occupaient alors la partie arctique du Québec et sur leur
production littéraire. La création du Centre d’études nordiques a 1’Université Laval en
1961, mis sur pied par le géographe Louis-Edmond Hamelin, contribue a paver le chemin
des études inuit aun .Québec et 4 développer ce champ d’étude dans un contexte
francophone, ce qui a favorisé ’intégration de la réalité inuit & I’ensemble québécois. La
création, en 1977, de la revue scientifique bisannuelle Etudes/Inuit/Studies, qui regroupe
jusqu’d aujourd’hui des centaines d’articles dans la perspective élargie des sciences
humaines sur les différentes communautés qui composent le monde inuit, a également

accéléré le développement de la recherche universitaire sur les Inuit.

Bernard Saladin d’Anglure, avec sa thése en anthropologie, publiée en 1970, sur
Sanaag, |’ceuvre de Mitiarjuk Nappaaluk, fait figure de pionnier pour ce qui est de 1’étude
de la littérature inuit — qui se manifeste par ailleurs & cette époque de plus en plus sous une
forme écrite. Les péres Robert Lechat et Joseph Meeus avaient demandé a Mitiarjuk
Napaaluk, une jeune résidente de la communauté de Kangiqsujuaq, de compiler par écrit
ses souvenirs. Mais dans sa thése, Saladin d’Anglure s’intéresse davantage aux
renseignements d’ordre ethnographique que peut fournir un tel récit. D’ailleurs, depuis
1965, la majorité des études universitaires réalisées sur le Nunavik appartiennent au
domaine ethnologique ou anthropologique. Ceci s’explique en partie par la création en
1965, au Département d’anthropologie de 1’Université de Montréal, d’un programme de
recherche sur la vie traditionnelle et 1’occupation du territoire des Inuit, transféré en 1968
& I'Université Laval’’. De ce fait, les recherches sur les pratiques religieuses et
symboliques se multiplient, prenant souvent appui sur les récits oraux ou le patrimoine
écrit encore mince & cette €époque. Puis, les champs d’études se diversifient, et plusieurs

disciplines se servent des textes oraux ou écrits pour fonder leur analyse, que ce soit la

2! 1 e Centre d’études nordiques publie notamment dés 1970 le dictionnaire inuktitut-francais de Lucien
Schneider : Lucien Schneider, Dictionnaire esquimau-frangais du parler de I’"Ungava et contrées limitrophes,
Québec, Les Presses de I'Université Laval, 1970, 437 p.




toponymie??, les études religieuses®, 1’ethnolinguistique®® ou la géopolitique®.
Cependant, & ce jour, aucune étude de la production orale et écrite du Nunavik en tant

qu’objet littéraire n’a encore été entreprise.

La dénomination « littérature inuit » est aujourd’hui utilisée au Canada sans qu’une
définition précise n’en ait jamais été élaborée. Cette lacune peut s’expliquer par le peu
d’études sur ce corpus adoptant une perspective appartenant aux études littéraires. Il faut
toutefois souligner le travail considérable de défrichage et de repérage qu’a mené Robin
McGrath dans les années 1970 et 1980. Sa bibliographie®, publiée en 1979, est encore 3
ce jour la référence la plus compléte sur les productions écrites inuit du Canada. Plus de
trente ans aprés sa publication, elle nécessite cependant et de toute évidence une mise a
jour. De méme, sa thése, Canadian Inuit Literature : The Development of a Tradition,
publiée en 1984, reste le seul travail 3 tenter de démontrer I’existence d’une littérature
innit écrite. Ainsi, Robin McGrath a opéré un premier agencement de 1’itinéraire
intellectuel et littéraire des Inuit au Canada. Sur le plan de I’analyse, elle aborde aussi bien
des questions de poétique littéraire que des interrogations institutionnelles, historiques et
politiques. Cependant, I’étude de McGrath est 4 la fois incompléte, parce qu’elle se
concentre uniquement sur le corpus en anglais, et quelque peu superficielle, parce que le

corpus choisi couvre I’ensemble des régions inuit du Canada.

La thése de Dale Selma Blake” est également venue poser une pierre 4 1’édifice de
I’étude de la littérature inuit. L’auteure a choisi huit autobiographies d’auteurs inuit (dont
Minnie Aodla Freeman, originaire de la région du Nunavik) qui ont rédigé leurs textes

22 Béatrice Collignon, Les Inuit: ce qu’ils savent du territoire, Paris et Montréal, L’Harmatian,
coll. « Géographie et cultures », 1996, 254 p. .

B Bernard Saladin d’Anglure, « Frére-Lune (Taqgiq), sceur-soleil (Siginiq) et Iintelligence du monde
(Sila) : cosmologie inuit, cosmographie arctique et espace-temps chamanique », Efudes/Inuit/Studies, vol. 14,
n® 1-2, 1990, p. 75-139; Frédéric Laugrand, Mourir et renaitre : la réception du christianisme par les Inuit de
UArctique de I'Est canadien (1890-1940), Sainte-Foy, Les Presses de I’Université Laval, coll. « Religions,
cultures et sociétés », 2002, 559 p.

2 Michéle Therrien, Le corps inuit (Québec arctigue), Paris, SELAF et Presses universitaires de
Bordeaux, coll. « Arctique », 1987, 199 p.; Lounis-Jacques Dorais, La parole inuit, langue, culture et société
dans I’ Arctique nord-américain, op. cit., 331 p.

% Eric Canobbio, op. cit., 372 p.

% Robin McGrath, An Annotated Bibliography of Canadian Inuit Literature, op. cit.

¥ Dale Selma Blake, «Inuit Autobiography : Challenging the Stereotypes», thése de doctorat,
University of Alberta, 2000, 219 f.
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dans des « espaces de métissage » entre 1894 et 1993. Blake a pour objectif d’étudier la
fagon dont ces auteurs, & travers leurs récits respectifs, répondent 3 une représentation
stéréotypée des Inuit, soit en s’y conformant, soit en s’y opposant. En prenant en compte
I’influence des éditeurs sur les ouvrages, Blake s’intéresse & plusieurs problématiques
d’ordre littéraire : les questions institutionnelles telles que le réle de ’éditeur et la
diffusion d’une littérature en marge, la question du genre autobiographique et, enfin, le
phénomeéne d’intertextualité.

La thése? de Keavy Martin (2009) et son essai’® publié en 2012 2 la suite de celle-ci
ont donné un nouveau souffle a la recherche en littérature inuit et sa théorie. A partir d’un
corpus issu de la littérature du Nunavut, Martin examine un ensemble de récits oraux et
d’écrits contemporains pour dessiner un portrait de la littérature inuit 3 partir des textes
eux-mémes, et propose des outils pour les aborder, les comprendre et les enseigner.
Reconnaissant la littérature inuit, orale ou écrite, comme un objet de savoir et de culture,
elle formule des voies d’analyse issues de 1a lecture des textes et des commentaires des
auteurs. Martin statue et dans sa thése et dans son essai que la littérature inuit du Canada
souffre d’invisibilité institutionnelle. Dans un article®® publié en 2010, la chercheure se
demandait si une histoire de la littérature inuit était possible. En partant du postulat que les
Inuit forment, a I’image de la Conférence circumpolaire inuit, un seul et méme peuple, la
chercheure propose de considérer I’histoire de la littérature inuit dans son ensemble sans
faire de séparation entre les différentes régions du monde. Selon elle, il serait possible de
considérer la littérature inuit par région, mais comme une mesure temporaire, afin de
remédier au probléme d’édition, de diffusion et de réception de cette littérature. Keavy
Martin y voit cependant un danger : « The danger is that in articulating national literatures
[séparées par régions] strategically — in order to resist the assimilationist tactics of the

colonials nation-states — critics may inadvertently downplay the diversity that exists within

% Keavy Martin, « Stories in a New Skin: Approaches to Inuit Literature in Nunavut », thése de
doctorat, University of Toronto, 2009, 287 f.

® Keavy Martin, Stories in a New Skin : Approaches to Inuit Literature, Winnipeg, University of
Manitoba Press, 2012, 180 p.

3 Keavy Martin, « Is an Inuit Literary History Possible ? », American Indian Culture and Research
Journal, vol. 34, n° 2, 2010, p. 67-80.
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tribal traditions®'. » Deux ans plus tard, Keavy Martin reconnait cependant que les régions
inuit ne partagent pas le méme dialecte, ont une histoire politique, sociale et culturelle
différentes et que, par conséquent, les pratiques littéraires ne sont pas les mémes dans
chaque région. Considérer la littérature inuit dans son ensemble irait justement contre la
diversité des pratiques; de nombreux auteurs, surtout ceux qui écrivent en inuktitut,
seraient par exemple passés sous silence. Le choix de Martin pour sa thése — celui de
n’étudier que la littérature du Nunavut — témoigne aussi d’une certaine ambiguité a ce
propos.

Pour le corpus du Nunavik, les travaux menés par Marianne Stenbaek (Université
McGill) et Daniel Chartier (Université du Québec & Montréal) dans le cadre du projet
« Entendre et communiquer les voix du Nunavik/Hearing and Sharing the Voices of
Nunavik » ont permis de mettre en valeur le patrimoine écrit du Nunavik et de poser les
premiéres bases historiques et culturelles 3 une analyse du corpus. De nombreuses
publications ont été réalisées dont une série de huit livres® issus des revues publiées par
I’ Association des Inuit du Nouveau-Québec (AINQ) puis la société Makivik, Enfin, dans
la collection « Jardin de givre », du Laboratoire international d’étude multidisciplinaire
comparée des représentations du Nord (UQAM), deux rééditions de livres en frangais,
I’autobiographie de Taamusi Qumagq, Je veux que les Inuit soient libres de nouveau™
(2010) et Le harpon du chasseur® de Markoosie (2011), en version bilingue frangais et

3! | *auteure souligne. Keavy Martin, « Is an Inuit Literary History Possible », op. cit., p. 71.

%2 Six livres ont été publiés & ce jour: Voices and Images of Nunavimmiut, vol. 1, Stories and Tales,
Hanover et Montréal, Intemational Polar Institute Press et McGill Institute for the Study of Canada, 2010,
287 p.; Voices and Images of Nunavimmiut, vol. 2, Way of Life, Hanover et Montréal, International Polar
Institute Press et McGill Institute for the Study of Canada, 2011, 285 p.; Voices and Images of Nunavimmiut,
vol. 3, Health, Hanover et Montréal, International Polar Institute Press et McGill Institute for the Study of
Canada, 2013, 288 p.; Voices and Images of Nunavimmiut, vol. 4, Children and Youth, Hanover et Montréal,
International Polar Institute Press et McGill Institute for the Study of Canada, 2013, 320 p.; Voices and Images
of Nunavimmiut, vol. 5, Environment. Part I. Renewable Resources and Wildlife Protection, Hanover et
Montréal, International Polar Institute Press et McGill Institute for the Study of Canada, 2013, 256 p.; Voices
and Images of Nunavimmiut, vol. 6, Environment. Part 1., Hanover et Montréal, Intemnational Polar Institute
Press et McGill Institute for the Study of Canada, 2013, 185 p.

3 Taamusi Qumaq, Je veux que les Inuits soient libres de nouveau : autobiographie (1914-1993),
Québec et Montréal, Presses de I’Université du Québec et Imaginaire | Nord, collection « Jardin de givre »,
2010, 156 p.

3 Markoosie Patsauq, Le harpon du chassew/<d*Jo.AN>< o D*df1*L, Montréal et Québec,
Imaginaire { Nord et Presses de I’Université du Québec, coll. « Jardin de givre », 2011 [1970], 200 p.
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inuktitut, ont participé a la diffusion et 4 la compréhension de la littérature inuit du
Nunavik.

A ce jour, il n’existe pas d’histoires littéraires complétes sur les différentes
littératures inuit du Canada, mais plusieurs chercheurs, cités plus haut, ont participé a
leurs constructions grice a leurs travaux. C’est également le cas dans les autres régions
inuit. Pour le corpus littéraire inuit d’Alaska, 1’ouvrage édité par Ann Fienup-Riordan et
Lawrence D. Kaplan en 2007, Words of the Real People : Alaska Native Literature in
Translation™, propose une collection de textes (littérature orale, poésie et récits de vie)
issus des trois peuples inuit de la région : Yupik®, Inupiaq et Alutiiq. Les textes sont
accompagnés d’informations historiques et culturelles détaillées qui participent d’une
démarche scientifique pour la compréhension de ce corpus. La littérature inuit du
Groenland, quant a elle, bénéficic du plus grand nombre d’ouvrages théoriques et
historiques en raison de son développement plus rapide et de son corpus plus abondant.
L’anthologie de littérature groenlandaise (1983) de Christian Berthelsen et son article
« Greenlandic Literature : Its Traditions, Changes, and Trends®’ » constituent les
premiéres rétrospectives de 1’évolution de la pratique littéraire de cette région depuis ses
origines 4 la poésie et la prose contemporaines du milieu des années 1980. Par la suite, les
travaux” de Karen Langgérd ont plus récemment contribué a I’histoire de la littérature

inuit de cette région.

% Ann Fienup-Riordan et Lawrence D. Kaplan [dir.], Words of the Real People : Alaska Native
theratwe in Translation, Fairbanks, University of Alaska Press, 2007, 276 p.

% Les Inuit de Sibérie appartiennent aussi 3 la nation yupik, mais ne bénéficient pas d’ouvragw
exclusivement consacrés a leur tradition litiéraire orale et écrite, ils sont inclus dans des ouvrages qui traitent
de tout&s les régions inuit du monde circumpolaire.

37 Christian Berthelsen, Grenlandsk litteratur : en kommenteret antologi, Copenhague, Centrum, 1983,
304 p.; « Greenlandic Literature : Its Traditions, Changes, and Trends », Arctic Anthropology, vol. 23, n® 1-2,
Pp- 339-345.

*® Karen Langgird, « An examination of Greenlandic Awareness of Ethnicity and National Self-
consciousness through Texts produced by Greenlanders 1860s-1920s », Etudes/Inuit/Studies, vol. 22, n° 1,
1998, p. 83-107.; « Literature, Greenlandic », dans Mark Nuttall [dir.], Encyclopedia of the Arctic, vol. 2, New
York, Routledge, 2005, 1184-1186; « Greenlandic Writers », dans Prem Poddar, Rajeev S. Patke, Lars Jensen
[dir.], 4 Historical Companion to Postcolonial Literatures : Continental Europe and its Empires, Edimbourg,
Edinburgh University Press, 2008, p. 71-73.; « Oral/Past Culture and Modem Technical Means in the
Literature of the Twentieth Century in Greenland », Acta Borealia, vol. 25, n° 1, 2008, p. 45-57.;
« Nationalromantik i den grenlandske skenlitteratur », dans Erik Skyum-Nielsen [dir.], Sprog og litteratur i
Norden. Nordisk Romantik. Myte, frihed og fellesskab, Copenhague, Nordatlantens Brygge, 2010, p. 70-91;
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Faire le récit de ’émergence de la littérature du Nunavik est un défi pour les études
littéraires, d’abord, parce que cela n’a encore jamais été entrepris, puis parce que cette
littérature s’est développée dans un contexte trés particulier: en trois langues de
publication, & I’écart de I’institution classique, et par des voies empruntées de 1’Occident
ou issues de la culture inuit. D’autres récits — entendre « histoires » — d’émergence ont été
produits en histoire littéraire; pensons aux différentes littératures africaines, 2 la littérature
brésilienne, 3 la littérature du Pacifique ou 2 la littérature amérindienne — d’ailleurs, au
sujet de celleci, la thése® de Maurizio Gatti sur la littérature amérindienne au Québec
m’a été d’une grande inspiration. Ces histoires littéraires combinées & la théorie de
I’émergence littéraire m’ont servi 4 tracer un chemin qui n’avait pas ét¢ emprunté jusque-

12 pour parler de littérature inuit.

3- Pour une histoire de la littérature du Nunavik — Méthodologie

Depuis qu’en 1989, Bill Ashcroft, Gareth Griffiths et Helen Tiffin ont théorisé le
concept de littérature post-coloniale dans The Empire Writes Back: Theory and Practice
in Post-Colonial Literature®, de nombreux critiques ont utilisé I’adjectif « post-
coloniales » pour décrire les littératures autochtones contemporaines, parmi lesquelles la
littérature inuit. Toutefois, 1’usage du terme « post-colonial » est rapidement devenu
controversé, surtout parce qu’il signifierait que le colonialisme — essentiellement culturel
— aurait cessé; ce qui n’est pas le cas selon Arnold Krupat et Brian Swann (1987), Thomas
King (1990; 2003) ou encore, au Québec, Bernard Assiniwi (1991), auteur d’origine

algonquine et crie, pour ne citer qu’eux*', Ils argumentent tous les trois que la culture

« Greenlandic Literature from Colonial Times to Self-Government », dans Karen Langgérd et Kirsten Thisted,
From Oral Tradition to Rap, Nuuk, Ilisimatusarfik/Forlaget Atuagkat, 2011, p. 119-187.

¥ Maurizio Gatti, « Qu’est-ce que la littérature amérindienne francophone du Québec ? », thése de
doctorat, Université Laval, 2004, 292 f.

“ Bill Ashcroft, Gareth Griffiths et Helen Tiffin, The Empire Writes Back. Theory and Practice in Post-
colonial Literatures, Londres et New York, Routledge, 1989, 246 p.

4! Arnold Krupat et Brian Swann [dir.], Recovering the Word: Essays on Native American Literature,
Berkeley, University of California Press, 1987, 644 p.; Thomas King, « Godzilla vs Postcolonial », World
Literature Written in English, vol. 30, n°® 2, 1990, p. 10-16.; Thomas King, The Truth About Stories : A Native
Narrative, Toronto, House of Anansi, 2003, 172 p.; Bernard Assiniwi, « Les écrivains aborigénes... qui sont-
ils? », Liberté, vol. 33, n* 4-5, 1991, p. 87-93.
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autochtone est encore trop souvent pergue comme du folklore et lorsqu’elle ne I’est pas,
elle est soumise aux exigences d’institutions non autochtones, des cultures dominantes
donc, et ne peut pas, dans ces conditions, se développer librement. L adjectif post-colonial
appliqué a la sphére littéraire suggére en effet une évolution ou, mieux encore, une
amélioration du statut des littératures autochtones, ce qui, selon ces auteurs, n’a pas
abouti. Kimberly M. Blaeser, écrivaine et chercheure en littérature d’origine ojibwée, est
allée plus loin, en faisant le pari que les théories critiques les ‘mieux adaptées aux
littératures autochtones étaient celles qui émergeaient de ces littératures mémes et non pas

des théories déja établies que 1’on applique sur les textes :

Recognizing that literatures of Native Americans have a unique voice and
that voice has not always been adequately or accurately explored in the
criticism that has written about the literature, I have begun in the last few
years to be attentive to other ways of talking about literature of the First
Peoples. Particularly I have been alert for criticals methods and voices that
seem to arise out of the literature itself[...]*.

Amold Krupat formulait 2 la méme époque, en 1992, 4 peu prés le méme veeu dans
son essai Ethnocriticism : Ethnography, History, Literature®. Plus récemment, Renate
Eigenbrod, chercheure et professeure de littératures amérindiennes a 1'Université du
Manitoba, a publi¢ un essai, Travelling Knowledges : Positioning the Im/Migrant Reader
of Aboriginal Literatures in Canada®, dans lequel elle affirme que chaque ceuvre littéraire
génére sa propre théorie; elle préconise ainsi la prudence quant a I’utilisation systématique
de la théorie post-coloniale. Néanmoins, on est en droit de se demander en quoi les
littératures autochtones sont si différentes des autres littératures post-coloniales ou méme
des autres littératures, au point de commander une approche théorique singuliére. Isabelle
Saint-Amand, dans son article « Discours critiques pour I’étude de la littérature

autochtone dans I’espace francophone du Québec », explique justement que

42 Kimberly M. Blaeser, « Native Literature : Seeking A Critical Center », dans Jeannette C. Armstrong
[dir.], Looking at the Words of Our People : First Nations Analysis of Literature, Pentincton, Theytus Book,
1993, p. 53-54.

s Amold Krupat, Ethnocriticism : Ethnography, History, Literature, Berkeley, University of California
Press, 1992, 273 p.

“ Renate Eigenbrod, Travelling Knowledges : Positioning the Im/Migrant Reader of Aboriginal
Literatures in Canada, Winnipeg, University of Manitoba Press, 2005, 280 p.
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la théorisation et I’analyse des ceuvres et des littératures autochtones

soulévent des questions épistémologiques importantes non seulement parce

qu’elles engagent des négociations entres différentes aires culturelles, mais

également parce qu’elles s’inscrivent dans un contexte profondément marqué

par la colonisation®.
De plus, ces textes engagent des savoirs et des notions culturelles qui, d’emblée, sont
souvent totalement étrangers au chercheur allochtone. Isabelle Saint-Amand mentionne
alors le cas de la chercheuse canadienne d’origine allemande Renate Eigenbrod, qui, pour
étudier les textes amérindiens, s’est efforcée de « reconnaitre et de dépasser les frontiéres
culturelles [en adoptant] une posture réflexive qui reconnait le jeu de sa subjectivité dans
le processus de recherche*». Tout en reconnaissant 1utilité des théories littéraires
. occidentales, il s’agit de les utiliser en les combinant ou les confrontant aux savoirs

autochtones.

A premiére vue, la théorie post-coloniale s’adapte bien 3 une majeure partie des
textes en rendant compte des actes de résistance posés par les écrivains autochtones afin
de préserver leur culture contre les différentes tentatives de domination aussi bien
politique que sociale et culturelle. Cependant, le fait de marteler que les littératures
autochtones sont issues de ’oralité, d’affirmer qu’écrire pour un Amérindien ou un Inuk
revient & utiliser le médium de I’autre, et que les textes se dressent nécessairement contre
un systéme déja désigné — le monde des Blancs —, est une fagon de circonscrire ces textes
3 des objectifs limités*. La question n’est pas d’émanciper les littératures autochtones de
leurs considérations politiques, mais plutot de considérer la valeur littéraire des ceuvres et
non pas uniquement leur caractére revendicateur. C’est dans cette perspective que Thomas
King a élaboré une nouvelle terminologie pour classer les textes des littératures
amérindiennes. Dans son article intitulé « Godzilla vs. Postcolonial* », King explique
pourquoi il choisit d’adopter des perspectives variées qui ne dépendent pas d’un

phénomeéne de rupture tel que ’arrivée des Buropéens en Amérique du Nord et qui ne

% Isabelle Saint-Amand, « Discours critiques pour I'étude de la littérature autochtone dans I’espace
francophone du Québec », Studies in Canadian Literature/Etudes en littérature canadienne, vol. 35, n° 2,
2010, )3 3s.

Ibid,, p. 38.

7 Bernard Assiniwi, « Les écrivains aborigénes... qui sont-ils? », Liberté, vol. 33, n™ 4-5, 1991, p. 90-
91.

“% Thomas King, « Godzilla vs. Postcolonial », ap. cit., p. 10-16.
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rangent pas les textes autochtones dans une seule et méme catégorie. Au détriment du mot
« post-coloniale », qui demeure pour lui « I’otage du nationalisme », il propose les termes
« tribale, polémique, interfusionnelle et associationnelle » afin de décrire 1’écriture
autochtone. Ces catégories ne sont pas assignées a une seule période historique, et elles
ont toutes ’avantage de pouvoir évoluer. Alors que la littérature tribale est avant tout
destinée & la communauté, formulée et conservée dans une langue autochtone et
potentiellement invisible en dehors de la communauté, la littérature polémique, écrite dans
quelque langue que ce soit, « s’intéresse aux heurts entre les cultures autochtones et non
autochtones ou a la défense des valeurs autochtones contre les valeurs non
autochtones® ». La littérature interfusionnelle correspond aux textes qui mélent I’oral et
I’écrit, tandis que la littérature associationnelle est centrée sur la communauté autochtone
elle-méme et ne traite pas ou peu des autres cultures, du moins ne fait mention d’aucun
conflit entre les cultures autochtone et non autochtone. Je crois que la terminologie de
King s’adapte bien au corpus du Nunavik, car elle permet de rendre compte autant de ses
spécificités que de sa diversité. Ainsi, autour des années 1960 et 1970, au moment méme
ot les Inuit développent une conscience de leur spécificité culturelle, ils découvrent les
discours .produits sur leur culture et décident, parfois aidés de Blancs, parfois de fagon
indépendante, de se réapproprier ces discours. Ce mouvement de réappropriation va
donner naissance & une littérature émergente a deux visages : la littérature inuit pour les
Inuit — généralement en inuktitut, locale et personnelle, ce que Thomas King désigne par
la littérature « tribale » — et la littérature inuit pour tous, Inuit et non-Inuit — en anglais ou
en frangais, satisfaisant ou détournant les désirs et les attentes du lectorat du Sud, ce que
King appelle la littérature « polémique ». Ainsi, quand ils se sont mis & écrire, les Inuit du
Nunavik répondaient & un besoin, le méme que Maurice Lemire formulait & propos des

Québécois : « la littérature apparait comme le moyen le moins coiiteux de nous faire

* Winfried Siemerling, Récits nord-américains d’émergence: culture, écriture et politique de
re/connaissance [traduit de 1’anglais par Patricia Godbout], Québec, Les Presses de 1’'Université Laval, 2010,
p. 126.
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reconnaitre internationalement comme nation distincte en Amérique. Il nous en faut une

également pour nos besoins culturels en tant que peuple®™. »

Les Nunavimmiut appartiennent d’abord a un territoire, tel que 1’exprime justement
leur gentilé, « les habitants du Nunavik », & une culture, la culture inuit, 3 une culture
locale, celle du Nunavik, et & un groupe linguistique rassemblant ceux qui parlent
I’inuktitut. Toute pratique d’écriture est inscrite dans un lieu et un temps donnés, et c’est
pourquoi je m’appuie, comme point de départ, sur la littérature telle qu’ Anténio Candido
la définit : « Le mot “littérature™ doit étre pris dans le sens de “systéme d’ceuvres reliées
par des dénominateurs communs qui permettent d’identifier les traits caractéristiques
d’une période’”. » Outre les éléments qui relévent de la structure interne de 1’ceuvre
comme la langue, les thémes et les images, ces dénominateurs comprennent aussi les
aspects sociologiques et psychologiques de I’ceuvre littéraire qui lui conférent son

historicité et en font I’expression organique d’une culture.

Les principes de composition et de méthodologie de I’histoire littéraire (Jacques
Dubois*?, Clément Moisan®, Alain Vaillant**) m’apparaissent les mieux adaptés pour faire
la lumiére sur la constitution des écrits du Nunavik en une littérature, et pour déterminer
les enjeux littéraires, culturels et idéologiques qui la soutiennent. La premiére étape
consiste & choisir un corpus représentatif des écrits inuit du Nunavik depuis 1959, en
prenant soin d’analyser [’intrusion de 1’écriture comme nouveau systétme de
communication et de transmission, avant de définir les contours d’un imaginaire collectif
a travers l’observation des faits littéraires, pour enfin déterminer ou se situe cette
production dans le vaste champ de la littérature. Les ceuvres qui constituent notre corpus
d’étude ne seront pas étudiées de maniére isolée, mais bien comme un systéme articulé et

interrelié auquel j’essaierai de donner un sens.

3¢ Maurice Lemire, « L’autonomisation de la “littérature nation” au XIX® siécle », Etudes littéraires,
vol. 20,n° 1, 1987, p. 79.

5! Ant6nio Cindido, « La méthode de I’histoire littéraire », Efudes littéraires, vol. 20, n° 1, 1987, p. 153.

52 Jacques Dubois, L institution de la littérature, Bruxelles, Labor, coll. « Espace Nord. Références »,
2005 [1978], 238 p.

3 Clément Moisan, Qu’est-ce que !’histoire littéraire ?, Paris, Presses universitaires de France, 1987,
265 p.

34 Alain Vaillant, L ‘histoire littéraire, Paris, Armand Colin, coll. « U », 2010, 391 p-




18

Si, comme ’explique Lucie Robert,

la « littérature », telle qu’elle se congoit aujourd’hui, est une notion
historiquement constituée dont le proceés de spécification peut s’observer a
partir de la charniére des 18° et 19° siécles [...]. A partir de cette époque, la
« littérature » désigne de plus en plus I’ensemble des ceuvres littéraires d’un
pays et implique a la fois la reconnaissance d’une « personnalité » nationale
et d’une histoire lide 2 la société dans laquelle la littérature se développe™,
la vraie question se trouve dans 1’autonomisation de la littérature inuit, qui correspond au
défi de s’imposer contre une domination occidentale, tout en déterminant sa spécificité

culturelle®.

L’histoire littéraire a ceci de remarquable qu’elle permet d’accueillir « la diversité
des phénomeénes, discursifs, textes éditoriaux, institutionnels® ». Et méme si la pratique de

I’histoire littéraire évolue ou change de forme,

[1]1 s’agit toujours d’articuler dans le temps des auteurs, des ceuvres et des
publics, ou des sujets, des textes et des lecteurs, ou des écrivains, des livres et
des critiques, et selon les termes choisis, on articulera des contextes, des
biographies d’écrivains et des analyses d’ceuvres, ou des textes, leur genése
et leurs lectures, en privilégiant une étude immanente (des textes) ou la
circulation sociale (des ceuvres), une sociologie des faits littéraires ou une
sociologie historique (les textes et leurs contextes) [...]%.

L’observation, diachronique et synchronique, du fait littéraire inuit permettra
d’examiner le processus de son autonomisation et de sa légitimation, processus par

ailleurs trés récent. Pour cette raison, le concept de littérature émergente théorisé par Jean

Bessiére et Jean-Marie Grassin® me permettra d’aborder le corpus des écrits du Nunavik,

55 Lucie Robert, Le manuel d’histoire de la littérature canadienne de Mgr Camille Roy, Québec, Institut
québécois de recherche sur la culture, 1982, p. 29.

%6 Ce que déerit ici Lucie Robert se passe au Québec, aux XVIII® et XIX® sidcles. A cette méme &poque,
au Nunavik, 1’écriture syllabique vient tout juste d’étre introduite. Le processus décrit par Robert s’est opéré
bien plus tard dans la région inuit, et se situe autour des années 1970.

57 Robert Melangon, Elisabeth Nardout-Lafarge et Stéphane Vachon, « “Un miroir en somme si peu
déformant”. L’histoire littéraire comme théorie de la littérature », dans Le portatif d’histoire littéraire,
Monu;é;al, Université de Montréal, Département d’études frangaises (Paragraphes), 1998, p. XIIL

Ibid., p. XVL

% Jean Bessire, « Penser les littératures émergentes : émergence et institution symbolique », dans Sonia
Faessel et Michel Pérez [dir.], Littératures d’émergence et mondialisation, Paris, In Press Editions, 2004,
p. 47-65; Jean-Marie Grassin [dir.}, Littératures émergentes/Emerging Literatures, Actes du XI° Congrés de
I’ Association Internationale de Littérature Comparée, vol. 10, Berne, Peter Lang, 1996, 264 p.
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ensemble qui partage des liens fusionnels et complexes avec la grande idée d’une
émergence a la fois politique, historique et culturelle des Inuit. Cette région qui est
toujours sur la voie d’une autonomie gouvernementale semble vouloir concilier trois
visions : une vision régionale par rapport au Québec, une vision nationale par rapport au
Canada, et une vision internationale et pan-inuit au sein du monde circumpolaire. Je
montrerai que la littérature du Nunavik revendique cette spécificité culturelle et identitaire

au sein des trois ordres.

Dans son article intitulé « A propos d’identité inuit*® », Louis-Jacques Dorais pose les
jalons d’une réflexion sur les concepts d’identité culturelle, d’identité ethnique et
d’ethnicité. Pour éclairer les problématiques qui interrelient ces différentes notions, il
s’appuie sur les définitions identitaires que donnent les Inuit d’eux-mémes. Selon Dorais,
la forme d’identité collective qui prévaut chez les Inuit est territoriale et culturelle.
L’identit¢ culturelle est cette conscience fondamentale de la spécificité d’un groupe
d’appartenance, en mati¢re d’hébitudes de vie, de coutumes, de langue, de valeurs, etc.
L’identité ethnique est quant & elle proche de 1’identité culturelle sauf qu’elle est fondée

sur le territoire :

L’identit¢ des autochtones de I’Arctique ne pouvait pas, bien sfir, étre
qualifiée d’ethnique avant leur insertion forcée aux formations sociales du
Canada, du Groenland danois et de I’ Alaska. Les Inuit possédaient cependant
une identité culturelle bien définie, basée sur leur conscience des différences
de langage, d’apparence, d’alimentation, d’organisation sociale®.

L’identité culturelle des Inuit « opposait les étres humains (inuit) aux autres formes de vie
dotées d’isuma, de pensée. Les animaux (uumajuit), les Amérindiens (allaif) et, 4 partir

des XVIII® et XIX® siécles, les gallunaat™ + les ijiggat (€tres invisibles) et les tuurngait

1

® Louis-Jacques Dorais, « A propos d’identité inuit », Etudes/Inuit/Studies, vol. 18, n*® 1-2, 1994,
p. 253-260.

¢! Ibid,, p. 254.

€2 Les habitants du Sud, ce sont les Qallunaat (au singulier Qallunaag). Littéralement, cela signifie
« ceux qui prennent soin de leurs sourcils », mais c’est aussi possiblement une variante de Qallunaaraaluit,
qui signifie « ceux qui sont puissants, avares et se mettent facilement en col2re », Minnie Aodla Freeman, Life
Among the Qallunaat, Edmonton, Hurtig Publishers, 1978, p. 13 [je traduis]). Les Qallunaat correspondent en
fait & ceux que nous désignons communément les « Blancs », mais un Qallunaaq n’a pas nécessairement la
peau blanche, pas plus qu’il n’est obligatoirement un Occidental. Voir Clara Mongeon, « La figure du
Qallunaat : Zebedee Nungak et la prise de parole inuite », mémoire de maitrise, Université du Québec a
Montréal, 2014, f. 35-36.
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(esprits auxiliaires®®) ». La multiplication des rapports économiques (traite de fourrures),
politiques (implantation des lois civiles et pénales) et culturels (christianisation,
scolarisation) entre les Inuit, le gouvernement du Canada et celui du Québec, dans le cas
du Nunavik, a modifié la perception qu’avaient les Inuit d’eux-mémes. A la suite de ces
développements relationnels, I’identité culturelle des Inuit est venue cohabiter avec une
identité ethnique développée par les Inuit eux-mémes, ayant pour mission de définir leur
place dans la mosaique canadienne. L’identité culturelle se développe lorsque 1’Inuk
interagit quotidiennement avec ses pairs, alors que 1’identité ethnique serait utilisée dans
une visée politique et dans un contexte interculturel. Dans le corpus sélectionné pour cette
étude, les trois formes d’identité, nationale (définie par le fait d’habiter dans un pays),
culturelle et ethnique, sont repérables. Clairement séparées ou amalgamées, elles
définissent tour A tour la posture de I’écrivain qui propose un discours par rapport & un
Autre. Cette identité en constante négociation s’exprime au travers de I’hybridité des
discours, des formes et méme des auteurs. Dans son essai Toward a Native American
Critical Theory®™, Elvira Pulitano qualifie les littératures autochtones nord-américaines
comme le produit de la rencontre entre différentes pratiques culturelles, de sorte que les
textes qui la composent sont hybrides « par nature », d’un point de vue épistémologique,
culturel et artistique. Les théories post-coloniales ont également montré I’intérét des
concepts d’hybridité%, de métissage™® ou encore de créolisation™ pour I’étude des textes
produits en contexte colonial ou post-colonial. Homi Bhabha s’est ainsi appliqué dans son
‘essai Les lieux de la culture : une théorie postcoloniale 3 définir I’hybridité dans le cadre
d’une réflexion anthropologique et historique, comme un troisiéme lieu duquel émergent
de nouvelles formes de discours dépassant la dichotomie dominant/dominé. L’hybridité
efface les hiérarchies de sorte que I’autorité du discours colonial n’est plus aussi visible.
Le méme phénomeéne se répéte dans 1’esthétique des textes. Selon la définition que donne

Jean Bessiére de ’hybride :

& bid,, p. 255.
® Elvira Pulitano, Toward a Native American Critical Theory, Lincoln, University of Nebraska Press,
2003, 233 p.
o3 Hom1 K. Bhabha, Les lieux de la culture : une théorie postcoloniale, Paris, Payot, 2007 [1994], 414 p.
% Frangoise Lionnet, Aurobiographical Voices: Race, Gender, Self-portraiture, Ithaca, Comell
University Press, 1989, 258 p.
ouard Glissant, Introduction a une poétique du divers, Montréal, Les Presses de I'Université de
Montréal, 1995, 106 p.
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L’hybride est sans doute le composite, tout & la fois de données littéraires et
de données discursives. Il peut s’interpréter en termes de répertoire et
d’articulations des composantes de ce répertoire — données littéraires,
données discursives, données culturelles. Cette articulation peut-étre placée
sous le signe d’une maniére de totalisation ou sous celui des dialogismes®.
Je montrerai & plusieurs reprises que la pratique traditionnelle de 1’oralité chez les Inuit,
par exemple, influence la fabrique des textes. La combinaison des registres de langues, la
variété des tons et la cohabitation des langues au sein d’un méme texte redéfinissent entre

autres les genres de I’autobiographie et de la poésie.

La pratique littéraire s’exerce dans des lieux particuliers et structurés que sont les
institutions, et se développe dans ces différentes instances qui légitiment la production
elle-méme. Par « instance », j’entends comme Jacques Dubois « un rouage institutionnel
remplissant une fonction spécifique dans 1’élaboration, la définition ou la légitimation
d’une ceuvre. Toute instance peut étre considérée comme un lieu de pouvoir et de lutte

pour le pouvoir®. » Dubois distingue quatre instances de légitimation :

1- le salon ou la revue supportent I’émergence; 2- la critique apporte la
reconnaissance; 3- I’académie (sous toute forme) engage, par ses prix ou ses
cooptations, la consécration; 4- I’école, avec ses programmes et ses manuels,
intégre définitivement 2 I’institution et garantit la conservation™.
Il convient d’adapter une telle catégorisation a la situation du Nunavik et en gardant 3
I’esprit que comme pour tout corpus émergent, les instances de légitimation sont instables.
A D’échelle du Nunavik, il sera tout de méme possible de repérer les quatre instances
énoncées par Dubois et d’observer leur développement, méme timide. Dans les prochains
chapitres, je montrerai dans quelles conditions ces instances se sont manifestées,
notamment grice aux nombreux périodiques publiés dans 1I’Arctique, qui ont contribué
depuis les années 1960 2 donner une impulsion 3 une pratique écrite de la littérature méme
s’il n’existe toujours pas au Nunavik une revue de création littéraire. Pour ce qui est de la

critique, il n’est pas possible de parler de tradition a proprement dit, puisque la critique est

%8 Jean Bessiére, « Hybrides romanesques, interdiscursivité et intelligibilité commune — Claude Simon,
Italo Calvino, Botho Strauss », dans Jean Bessiére [dir.], Hybrides romanesques : fiction (1960-1985), Paris,
Presses universitaires de France, 1988, p. 127-128.

% Jacques Dubois, op. cit., p. 122.

™ Ibid., p. 129-130.
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principalement constituée de revues de presse ponctuelles ou d’études occasionnelles;
mais depuis la fin des années 2000, la littérature inuit intéresse de plus en plus le milieu
littéraire et la critique, inuit et non inuit. D’un point de vue académique, si Taamusi
Qumagq a regu le Prix de la recherche scientifique sur le Nord remis par le ministére
fédéral des Affaires indiennes et du Nord"' en 1990 et une mention honorable de
I’Université du Québec en 1993, il est bien le seul, avec Mitiarjuk Nappaaluk, & avoir été
consacré. Enfin, force est de constater que la littérature écrite du Nunavik n’est pas
enseignée dans le Nord et I’est de maniére occasionnelle dans le Sud, depuis tout
récemment’. 11 faut dire qu’il est difficile d’enseigner une matiére qui n’est pas encore
consignée dans des manuels ou des essais théoriques, ce qui constitue de toute évidence le
talon d’Achille de I’institution littéraire du Nunavik.

C’est ici que le concept d’« émergence » est utile pour aborder un corpus particulier
comme celui-ci. Ce concept est apparu dans les études littéraires avec 1’éruption
d’ensembles de textes, pas nécessairement nouveaux dans le temps, mais inédits dans la
discipline de la recherche en littérature. Depuis le début des années 1990, des corpus se
manifestent et commencent & étre étudiés : littérature du Burkina Faso, littérature
maghrébine, littérature amérindienne au Québec ou encore les littératures du Pacifique
(Fidji, Nouvelle-Zélande)”.

En premier lieu, il me semble important de suivre les recommandations de Wlad
Godzich et de faire la distinction entre une littérature émergente (« emergent ») et une

littérature en voie de constitution (« emerging ») :

On ne saurait entendre « littérature émergente » [...] au sens de littérature qui
en serait 3 un stade de développement inférieur, d’une fagon ou d’une autre, &

7! Depuis 2011, Ministére des Affaires autochtones et du Développement du Nord Canada.

72 A PUniversité McGill par Marianne Stenbeak et 3 Université du Québec 2 Montréal par Daniel
Chartier qui, dans le cadre de plusieurs cours de littérature, a inclus dans le corpus d’étude des textes d’auteurs
inuit du Nunavik.

7 Salaka Salou, La littérature Burkinabé : I'kistoire, les hommes, les @uvres, Limoges, PULIM, coll.
« Francophonies », 2000, 220 p.; Albert Memmi, « Algérie & plus d’une langue : émergence d’une littérature
maghrébine d’expression frangaise. La génération de 1954 », Etudes littéraires, 2001, vol. 33, n°3, p. 13-20;
Maurizio Gatti, Btre écrivain amérindien au Québec : indianité et création littéraire, Montréal, Hurtubise
HMH, coll. « Cahiers du Québec. Littérature », 2006, 215 p.; Sonia Faessel et Michel Pérez [dir.], Littératures
d’émergence, Paris, In Press Editions, 2004, 376 p.
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celui de littératures pleinement développées ou « émergées »; cela
équivaudrait, si vous voulez, 3 notre propre version disciplinaire des
littératures « sous-développées » ou « en voie de développement », avec les
idéologies « tiers-mondialistes » qui les accompagnent. Il s’agit plutdt de
littératures qu’on ne peut aisément intégrer a la vision hégémonique de la
littérature qui prévaut dans notre discipline [...]. Les littératures émergentes
correspondent 3 une conception du champ et de I’objet différente de celle a
laquelle correspond 1’expression souvent usitée de « littérature en voie de
constitution » [« emerging »] (Godzich 1994 : 291)™.

La littérature du Nunavik, dans ’¢tat actuel des choses, est en voie de constitution,
donc « emerging » selon la définition de Godzich. Toutefois, certaines des caractéristiques
inhérentes aux littératures émergentes identifiées par Jean Bessi¢re peuvent d’ores et déja
étre appliquées au corpus qui nous concerne. Bessiére explique qu’« il faut comprendre
que I’émergence, ainsi qu’elle a été caractérisée, est indissociable d’un effet de rupture,
qui n’est cependant lisible que comme un jeu de transformation” ». Avec I’introduction
au XIX® siécle de I’écriture au Nunavik, la rupture est évidente. Subitement, la langue

inuit, exclusivement pratiquée oralement, était consignée dans des livres.

Jean-Marie Grassin, autre théoricien de 1’émergence en littérature, montre ce que ces
corpus ont en commun : « The process of centering is an (re)appropriation of the past, a
(re)construction of history, or more generally a new “reading” of the sources, influences,
experiences, achievments of the culture in relation with the outer world™. » C’est le cas de
la littérature du Nunavik, qui, & travers cette nouvelle pratique discursive — I’écriture —,
revendique un imaginaire du Nord provenant de I’intérieur et non de ’extérieur”’. Ainsi,
la portée des thématiques, dans le contexte d’une littérature émergente comme celle du
Nunavik, est plus importante que I’aspect formel du texte. C’est pourquoi I’analyse
historique développée dans cette thése montrera que les idées prévalent sur I’esthétique. 11

™ Wiad Godzich, cité par Winfried Siemerling, Récits nord-américains d’émergence : écriture et
politi%ue de re/connaissance, op. cit., p. 1.
* Jean Bessiére, op. cit., p. 51.
" Jean-Marie Grassin, « Introduction: The Problematics of Emergence in Comparative Literary
Histoi », dans Jean-Marie Grassin [dir.], Littératures émergentes/Emerging Literatures, op. cit., p. 13.

La prise de parole des Inuit & travers 1’écriture a permis « un renversement du p6le d’observation » du
territoire et de la culture inuit qui, jusque-13 étaient I’objet de discours allochtones. Daniel Chartier, « “Au-
dela il n’y a plus rien, plus rien que I’'immensité désolée” : problématiques de I'histoire de la représentation
des Inuits, des récits des premiers explorateurs aux ceuvres cinématographiques », Revue internationale
d’études canadiennes, n° 31, 2005, p. 188.
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fallait par ailleurs éviter un €cueil sensible avec une littérature de ce type : il ne s’agit pas
de s’extasier devant des merveilles isolées. Comme le précise Frangois Paré, « les petites
littératures vacillent entre une gloire un peu surfaite et le désespoir de n’arriver a

engendrer que de I’indifférence” ». Il sagit de rétablir 1’équilibre.

Pour ce faire, ’approche historique semble étre appropriée. Et cette histoire ne peut
pas se contenter d’ordonner chronologiquement les monographies publiées ou de dresser
une liste de références, il fatit parvenir 3 distinguer des ensembles signifiants et les relier
autant que possible entre eux. La littérature des Nunavimmiut s’inscrit dans un contexte

i bien précis qu’il faut définir. Dans la « carte génétique » de ce corpus intervient I’histoire
politique, sociale et culturelle d’un peuple, ainsi que la part d’interculturalité issue de
I’interaction des Inuit avec les autres cultures (anglo-canadienne, québécoise et

amérindienne) et qui a nécessairement eu un effet sur les discours qu’ils ont produits.

4- Corpus

|
\
\
‘ Qu’est-ce que la littérature écrite du Nunavik? S’agit-il de la littérature des écrivains
! inuit, quelle que soit la langue d’expression utilisée? Ou bien d’écrivains écrivant sur le
i Nunavik? Ou bien encore d’écrivains écrivant en inuktitut, exclusivement ou non? Et faut-
| il réduire la littérature inuit 3 son expression écrite : n’est-elle pas déja inscrite dans les

chants, les mythes et les légendes?

A T’horizon lointain de la littérature inuit écrite et donc contemporaine, nous

distinguons d’abord I’oralité, formée en premier lieu par deux types de récits :

Les Inuit de I’Arctique oriental canadien distinguent deux types de récits
respectivement dénommés unikkaatuaq et unikkausiq. Le premier terme
désigne toute histoire de bonne longueur rapportant des événements récents
ou remontant a un passé pas trop lointain. L’unikkausigq par contre est une

™ Frangois Paré, Les litératures de I'exiguité, Québec, Le Nordir, 2001, p. 21.
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légende ou un mythe (les Inuit ne font pas de distinction entre les deux
genres) considéré comme imaginaire ou s’étant déroulé il y trés longtemps”.
Un autre ensemble de pratiques orales correspond aux chants — et moindrement aux
formules magiques. Les chants étaient utilisés par tous (enfants, hommes, femmes et

ainés) pour narrer des épisodes de la vie, souvent sur le mode ironique.

Les premiers écrits en inuktitut au Canada sont des travaux religieux, des
transcriptions de la Bible et des cahiers de pridres®. Dans un premier temps, donc,
I’écriture a été introduite chez les Inuit par la pratique de la traduction avant celle de la
création. La langue inuit transposée a 1’écrit a originellement servi de passeur culturel au
bénéfice de la culture exogene, celle du Blanc, celle du missionnaire, celle du marchand.
Dans un second temps, la littérature inuit, orale pour I’essentiel, a été reprise dans des
rapports ethnologiques (2 partir de la fin du XIX® siécle®), des recueils de contes (1960-
1970%) et des anthologies (1980-1990%).

L’intérét — légitime et nécessaire — porté a ’oralité a, selon moi, freiné la pratique
écrite spontanée des auteurs inuit. En effet, les multiples sollicitations visant la
conservation du patrimoine oral mettaient par 12 méme cette partie de la production sous

les projecteurs, repoussant le reste vers les marges. Les productions artistiques

™ Louis-Jacques Dorais, La parole inuit : langue, culture et société dans I'Arctique nord-américain,
op. cit., p. 170.

® The Gospels, According to St. Matthew, St. Mark, St. Luke, and St. John : Translated into the
Language of the Esquimaux Indians, on the Coast of Labrador; by the Misionaries of the Unitas Fratrum; or,
United Brethren, Residing at Nain, Okkak, and Hopedale. Printed for the Use of the Mission, by the British
and Foreign Bible Society, Londres, W, M'Dowall, 1813, 416 p.; Edmund James Peck [dir.], Portions of the
Holy Scripture, for the Use of the Esquimaux on the Northern and Eastern Shores of Hudson's Bay, Londres,
Society for Promoting Christian Knowledge, 1878, 96 p.; Edmund James Peck, Portions of the Book of
Common Prayer Together with Hymns and Addresses in Eskimo, Londres, Society for Promoting Christian
Knowledge, 1900, 199 p.

8! Henry Rink, Tales and Traditions of the Eskimo, op. cit., 1875; Knud Rasmussen, Report of the Fifth
Thule Expedition, 1921-24. The Danish Expedition to Arctic North America in Charge of Knud Rasmussen,
op. cit., 1927.

& Dorothy Morrison [dir.], Tales the Eskimos Tell, Regina, School Aids and Texte Book Pub. Co., 1965,
47 p.; Charles E Gillham [dir.], Beyond the Clapping Mountains : Eskimo Stories from Alaska, New York,
Macmillan, 1968, 134 p.; Brian W. Lewis [dir.), Northern Indian Tales, Ottawa, Curriculum Section,
Education Division, Department of Indian Affairs and Northern Development, 1968, 40 p., Maurice Métayer,
Contes de mon iglou, Montréal, Editions du Jour, 1973, 128 p.

¥ Penny Petrone, Northern Voices : Inuit Writing in English, Toronto, University of Toronto Press,
1988, 314 p.; Robin Gedalof [dir.], Paper Stays Put. A Collection of Inuit Writing, Edmonton, Hurtig
Publishers, 1979, 172 p.
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autochtones sont souvent reléguées a 1’étude ethnographique plutét que littéraire, ce qui
nie toute qualité littéraire de ces productions. Keavy Martin s’est efforcée d’en faire la
démonstration dans sa thése. Dans I’étude ethnographique des récits inuit oraux, 1’Inuk ne
se dégage pas de son statut d’objet de discours et perd les possibilités d’étre un acteur
littéraire ou artistique. Aussi, I’appropriation par les anthologies de contes, de mythes et
de légendes traditionnelles a entrain€, chez les non-Inuit, une conception monolithique de
la culture inuit. Or, la transmission de la culture inuit a travers les récits ne devrait pas €tre
considérée seulement comme un objet ethnologique ou folklorique, mais aussi comme un
systéme dynamique au moyen duquel un peuple, ici les Inuit, revendique une culture et
une identité spécifiques. Le développement et la diffusion des pratiques contemporaines
de la culture inuit, parmi lesquelles la littérature €crite, permettent aux Inuit de se sortir du
musée anthropologique dans lequel ils représentaient, au mieux, un objet de savoir, au

pire, un sujet exotique.

Dans Le discours antillais, Edouard Glissant explique qu*un « peuple qu’on réduirait
4 sa pratique orale serait un peuple voué i la mort culturelle® ». Mais lorsqu’il est
question du passage a4 une littérature écrite par une communauté de tradition orale,
plusieurs inquiétudes émergent et elles sont généralement du méme type : émiettement de
la culture, perte d’identité, risque d’un patrimoine figé. En somme, est-ce que
I’introduction de I’écriture comme nouveau systéme de communication a entrainé une

acculturation®® des Inuit?

Cette tension préétablit des postures quant 3 la littérature inuit et se retrouve dans le
champ littéraire, surtout lorsqu’il est question de Pinstitution. On dénote en effet
couramment une dissension entre le désir d’un retour & une culture originelle ancrée dans
le traditionnel, et I’angoisse que suscite I’intrusion des influences extérieures qui viennent
remodeler le tout. Il ne faut pas alors confondre I’identité avec les traits objectifs des

comportements d’un peuple. Dans ces conditions, les auteurs se retrouvent devant un

¥ Edouard Glissant, Le discours antillais, Paris, Seuil, 1981, p. 316.

85 L ’acculturation correspond au « phénoméne de changement culturel qui résulte des contacts entre
cultures différents et qui porte souvent les traces d’une fome de domination culturelle. » Solange Simons, « La
diversité culturelle : une exploration difficile », dans Pierre Dupriez et Solange Simons [dir.], La résistance
culturelle : fondements, applications et implications du management interculturel, Paris, Université De Boeck,
2000, p. 57.
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choix déchirant : faire face au monde contemporain, renier le passé et étre assimilés, ou
bien rester 4 1’écart. Mais ce dilemme tragique et arbitraire peut se résoudre simplement,

avec le droit  Ihistoricité, comme 1’explique Daniel Chartier dans les lignes qui suivent :

Poser la question de la modernité en termes de culture, de société, de savoir,
de pouvoir et de patrimoine amérindiens et inuits force & considérer de front
les modalités de la question et les possibilités de sa réponse. Parce qu’elle a
le mérite d’éviter les piéges du regret d’un mythique passé ou encore d’une
culpabilité historique — dont les études sur les Autochtones sont rarement
exemptes —, I’idée de la modernité atteint 4 1’essentiel et au droit inaliénable
des peuples et des cultures a ’historicité. Ce qui est ici en jeu est moins le
compte et la description des marques de la civilisation moderne dans des
cultures fixées par une image coloniale que la tension qui existe entre le droit
de définir des modernités qui puissent intégrer histoire et traditions, qui se
définissent elles-mémes comme des modernités hybrides®.

Taamusi Qumagqg, un ainé de Puvirnituq, considéré comme 1’un des intellectuels les
plus importants au Nunavik®’, malmenait les idées précongues lorsqu’il déclarait en 1992,
dans un discours sur la protection de 1’inuktitut, que 1’apport du contemporain est non
seulement conciliable avec la tradition, mais bien plus, il peut lui étre bénéfique : « De nos
jours, c’est grice & ce qui est raconté dans les textes écrits qu’on peut connaitre les
coutumes des Inuit d’autrefois®®. » Non seulement Taamusi Qumaq avait raison mais je

montrerai qu’on trouve, dans la littérature écrite des Inuit du Nunavik, bien plus encore.

" Le corpus retenu pour cette thése regroupe donc des extraits de périodiques et de
journaux, des textes plus longs comme des romans, des autobiographies, de la poésie, des
contes, des nouvelles ou encore des récits pour la jeunesse. Un éventail de textes
appartenant 2 la littérature électronique, diffusés sur les blogues, sera aussi présenté, ainsi
que la littérature de scéne : la chanson et le spoken word. Concernant la problématique

autour de la transcription des récits oraux, certains peuvent y voir un outrage a 1’essence

% Daniel Chartier, « Définir des modernités hybrides : entre société, patrimoine, savoir, pouvoirs
ins et culture autochtones», Globe. Revue internationale d’études québécoises, vol. 8, n° 1,

« Modemités amérindiennes et inuites », 2005, p. 11.

¥ «La région du Nunavik», site Internet de IInstitut Avataq, www.avataq.qc.ca/fr/Les-
Nunavimmiuts/I e-territoire/ a-region-du-Nunavik, site consulté le 27 aofit 2014,

8 Taamusi Qumagq, « L’avenir de I’inuktitut» [traduit de I'inuktitut par Louis-Jacques Dorais], dans
Jacques Maurais [dir.], Les langues autochtones du Québec, Québec, Les Publications du Québec (Dossiers du
Conseil supérieur de la langue francaise n° 35), 1992, p. 348. 3
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méme de I’oralité®, tandis que d’autres y voient un moyen de conserver un patrimoine qui

risque de se dissoudre, comme Tristan Landry :

Le conte imprimé reléverait de la mémoire culturelle [...]. Cela dit, on
pourrait trés bien remplacer les termes de mémoire communicationnelle et de
mémoire culturelle par un autre couple : celui de mémoire et de lieux de
mémoire. Si le conte oral est ccuvre de mémoire, le conte imprimé, parce que
sa forme est fixée a jamais, est un lieu, c’est-a-dire un espace qui est appelé a
étre pratiqué, mais qui sera toujours égal 3 lui-méme™.

Il est de mon avis que la mise & I’écrit des récits oraux (contes, légendes, récits
initiatiques, récits de chasses ou récits personnels) est une des étapes possibles de leur
transmission. Dans la mesure ol la transcription d’une part permet leur conservation et
d’autre part assure une diffusion plus aisée et plus large, ses avantages sont indéniables,
méme si le seul fait de les transcrire est en soi une reconnaissance, aussi dramatique soit-
elle, que la pratique orale se raréfie. Par conséquent, je les ai également inclus dans le

corpus présenté dans cette étude.

Tous les textes du corpus ont été écrits par des Inuit originaires du Nunavik®. Aussi,
pour illustrer les textes et mon analyse, j’ai privilégié: autant que possible des références a
des auteurs inuit du Nunavik ou des autres régions inuit. Le corpus sélectionné est rédigé
ou publié dans les trois langues pratiquées au Nunavik : inuktitut, anglais et frangais.
Parmi les différentes communautés inuit du Canada, c’est au Nunavik que I’inuktitut est le
plus pratiqué” et méme si la majorité des textes ont été rédigés en anglais (60 %), il en

reste une bonne partie qui ont été écrits et publiés en inuktitut (31 %), dont certains ont été

% Rémi Savard, dans son article intitulé «La transcription des contes oraux», explique qu’en
transcrivant un conte oral, « on I’immobilise par rapport & la combinatoire sémantique qui I’avait engendré et
qui ’aurait modifié » et « il s’éloigne peu & peu du contexte humain dont il tirait sa substance » (Erudes
frangaises, vol. 12, n® 1-2, 1976, p. 59).

* Tristan Landry, La mémoire du conte folklorique de I'oral & I'écrit : les fréres Grimm et Afanas’ev,
Sainte-Foy, CELAT, 2005, p. 16.

%! Pentends par 13 des auteurs qui sont nés ou non au Nunavik, mais dont I'un ou les deux parents sont
inuit. Dans la mesure ol les frontires physiques et culturelles ne sont pas fixes, il arrivera dans certains cas
que j’inclue dans le corpus des auteurs qui ne sont pas strictement originaires du Nunavik; dans ce cas, je
I’indiquerai. C’est, par exemple, le cas de William Tagoona, qui est né au Nunavut, mais qui s’est installé au
Nunavik alors qu’il avait 20 ans, ne I’a jamais quitté et se considére comme un Nunavimmiut.

% Statistiques Canada, 2006 Census : Aboriginal Peoples in Canada in 2006. Inuit, Métis and First
Nations, www]2 statcan.ca/census-recensement/2006/as-sa/97-558/p9-eng.cfm, sité consulté le 24 janvier
2014.
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traduits, d’autres non. Il me semblait essentiel de ne pas exclure® ces textes en inuktitut.
Les textes rédigés en frangais sont rares mais présents, et représentent quant a eux 8 % de

1a production®.

Cette these est divisée en cinq chapitres qui correspondent aux périodes que j’ai
déterminé comme signifiantes pour I’histoire littéraire du Nunavik. Les événements qui
ont été choisis pour marquer le début ou la fin d’une période sont littéraires, culturels,
sociaux ou politiques. Le premier chapitre s’intéresse aux prémices d’une littérature écrite
4 partir de I’héritage de la littérature orale au premier numéro de la revue Inukzitut en 1959
dans laquelle était publié, pour la premiére fois, des textes signés par des Inuit. Le
deuxiéme chapitre (1960-1974) montre que la littérature du Nunavik émerge sous
I’impulsion d’un désir de réappropriation du discours sur la culture inuit par les Inuit. Il se
termine en 1974, I’année précédant la signature de la Convention de la Baie James qui
annonce une période littéraire marquée par le politique. Ainsi le troisi€éme chapitre (1975-
1986) correspond & 1’émergence d’une littérature d’opinion mais aussi & 1’émergence de
deux nouveaux supports de création : les écrits sur ’art et la chanson. Le quatriéme
chapitre (1987-1999) regroupe des écrits qui s’affirment sous le signe de 1’émancipation et
de la revendication, il s’agit de reprendre le contréle sur le patrimoine culturel, repenser
Phistoire coloniale du point de vue inuit et en dénoncer les abus et les conséquences. Forts
des libertés d’expression prises durant les années 1990 et des formes d’expressions
maitrisées, les auteurs qui ont marqué la vie littéraire depuis les années 2000 innovent
quant aux espaces de créations et aux sujets, 1’identité est au cceur des questionnements, la

plupart des écrits répondent 3 la question : Qu’est-ce qu’étre inuit au XXI® sicle ?

ek

%3 Pour la compréhension de ces textes non traduits, I’enseignement de la langue inuit par Louis-Jacques
Dorais & I’Université Laval m’a été trés précieux, mais c’est surtout mon installation dans la communauté
d’Ivujivik depuis 2010 qui a accéléré mon apprentissage de I’inuktitut.

* En revanche, lorsque I'on examine la langue de publication, les proportions ne sont plus du tout les
mémes, d’autant plus qu’une grande partie des textes ont été publiés dans les frois langues, notamment dans
les revues Inuktitut et Tumivut ; 27 % de textes publiés en inuktitut, 54,5 % en anglais et 18,5 % en frangais.
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Dans Les contre-littératures, Bernard Mouralis explique que toute institution
littéraire est arbitraire, parce qu’elle ne fait pas appel & des critéres objectifs pour

déterminer un corpus canonique. Selon lui, le statut d’un texte

renvoie aux lignes de force qui parcourent la société globale, c’est-d-dire, en
définitive, aux efforts déployés par les uns pour maintenir et renforcer le
pouvoir qu’ils détiennent sur le plan de I’initiative culturelle, et aux réactions
que les autres expriment face A cette prérogative®.

D’un point de vue historique et littéraire, le phénoméne émergent de la littérature
écrite inuit du Nunavik est tout a la fois linguistique, culturel, idéologique, social et
politique. Au sein méme de ces déterminations se développe un ensemble de discours qui
pourrait intégrer le grand champ de la littérature et redessiner, élargir et complexifier la

carte des littératures nationales périphériques.

Cette thése va donc répondre en partie 4 la question posée par Margaret Harry en
1985, « Where are the Indian and Inuit writers%.? », question 3 laquelle elle avait répondu
briévement en citant quelques ceuvres des auteurs amérindiens et inuit les plus connus et
accessibles A cette époque’ et en dénongant la fermeture institutionnelle qui entrave le

développement des littératures autochtones au Canada.

Le corpus de la littérature du Nunavik tel que je I’ai défini n’est pas clos et posera —
encore apres ce travail — un défi permanent. 11 faudra alors examiner a nouveau la question
décisive de sa date de naissance, repenser le débat autour de son unité géographique, de

son statut littéraire et de son « inuicité ». Cette thése en est une version possible.

9 Bernard Mouralis, Les contre-littératures, Paris, Presses universitaires de France, 1975, p. 10.

% Margaret Harry, « Literature in English by Native Canadians (Indians and Inuit) », Studies in
Canadian Literature/Etudes en littérature canadienme, vol. 10, n° 1, 1985, p. 146.

97 Elle cite pour les &crivains imuit : Markoosie, Minnie Aodla Freeman et Alootook Ipellie.
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L’idée que «l'dge d'or» de la culture inuit correspond a l'époque précédant les
contacts avec les Blancs, la conversion, le colonialisme, la sédentarisation a été non
seulement relayée par la discipline de I’esquimaulogie mais elle circule également au sein
de 1a communauté inuit elle-méme”. On peut postuler plusieurs raisons  cela. Tout
d’abord; il n’est pas rare que les pratiques anciennes, dans n’importe quelle culture, soient
ennoblies parce qu’elles témoignent d’un temps perdu, révolu, mais surtout d’une culture
authentique. Pour les Inuit eux-mémes, ces pratiques sont élevées au-dessus des autres
parce qu’elles bénéficient de 1’autorité des ainés®. Dans un second temps, ce qui est
accessible au public aujourd’hui en terme de production littéraire inuit, par exemple, ce
sont majoritairement des recueils de pratiques narratives orales, compilées par des
ethnologues dans les années 1960-1970, disponibles en inuktitut, en anglais et en frangais.
C’est pourquoi, lorsque je présente mon projet de doctorat, certains s’attendent a ce qu’il
traite de littérature orale et seulement de celle-ci; d'autres s'interrogent sur ’existence
méme d'un corpus littéraire inuit. L’oralité apparaitra & plusieurs reprises dans 1’histoire
littéraire qui sera ici développée, non pas comme un fil conducteur mais plutdt comme un
élément constitutif parmi d’autres. En revanche, elle ne constituera pas le cceur du propos,
tout simplement parce qu’elle n’est pas au centre de I’histoire : elle en est le point de
départ, ’histoire commence avec elle. Ou devrais-je dire, I’histoire littéraire inuit
commence bien aprés la littérature orale puisque I’histoire des écrits des Nunavimmiut
commence avec 1’événement de 1’écriture syllabique autour de 1950. En histoire littéraire,
les récits débutent toujours par un événement qui vient bouleverser un état statique, stable.
Ils se construisent ensuite autour de plusieurs autres moments qui opérent comme

ruptures'®. On peut se représenter des portes successives qui ouvrent sur de nouvelles

%8 Plusieurs auteurs du Nunavik ont exprimé dans leurs textes avec nostalgie cette époque ol les Inuit
étaient autosuffisants « économiquement », socialement et culturellement: Lazarusie Epoo, Isa Smiler,
Taamusi Qumaq, Zebedee Nungak, et Adamie Kalingo pour ne citer qu’eux.

% Lire en particulier le chapitre 2 intitulé « “Tagvani Isumataujut” [They are the Leaders here] Reading
Unipkaaqtuat, the Classic Inuit Tales » de Keavy Martin dans son essai Stories in a New Skin : Approaches to
Inuit Literature, Winnipeg, University of Manitoba Press, 2012, p. 39-63.

19 Alain Vaillant, « L’invention de 1’événement littéraire », dans Corinne Saminadayar-Perrin [dir.],

‘est-ce qu’un événement littéraire au XIX® siécle ?, Saint-Etienne, Publications de 1’Université de Saint-
tienne, 2008, p. 31-44.
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pratiques, de nouveaux thémes, de nouveaux enjeux. Dans le cas de la culture inuit, 1’état
statique correspond au temps ou la littérature orale était la seule pratique en exercice et
celle-ci se déclinait en deux formes distinctes : les récits et les chansons. Ainsi, Penny

Petrone explique en introduction de son anthologie de littérature inuit :

Narrative encompassed myths or sacred stories or origin and creation;
legends, which told of fantastic events popularly regarded as historical; folk-
tales, which included beast fables; and oral history, which reported events
believed to be true within a tradition of eyewitnesses. Oral songs
incorporated traditional songs and poetry, both ritual and secular'®’,

Anthropologue américain d’origine allemande, fondateur du discours
anthropologique sur les Inuit, Franz Boas a vécu et travaillé étroitement avec les Inuit de
I’ile de Baffin. Il a, entre autres, largement montré dans The Central Eskimo'® que les
chants embrassaient le quotidien des Inuit. Selon lui, les Inuit seraient tous poétes.

Certaines ceuvres étaient alors connues a travers le monde inuit entier'®

, comme la
légende du soleil de la lune et le mythe de la femme au fond de la mer. 11 existait bien sir
des variantes, mais les récits circulaient de camp en camp, d’est en ouest. Ces pratiques
traditionnelles faisaient partie de 1’enseignement délivré aux jeunes enfants, au méme titre

que les habiletés de chasse, de couture et de survie.

Ce patrimoine oral a largement inspiré tant dans les influences que dans les modes de
rédaction la production écrite inuit qui est apparue seulement au milieu du XX° siécle.
Plus encore, il constitue une partie a part du corpus avec une quantité non négligeable de

contes transcrits.

19! penny Petrone, Northern Voices : Inuit Writing in English, Toronto, University of Toronto Press,

1988, p. 3.
g’ Franz Boas, The Central Eskimo, Lincoln, University of Nebraska Press, 1964, 261 p.
193 penny Petrone, Northern Voices : Inuit Writing in English, op. cit., p. 3.
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1.1 De ’oral a P’écrit, de la mémoire au signe
1.1.1 La littérature orale inuit

La littérature orale inuit comporte deux formes : les récits et les chansons. Le premier
groupe rassemble des mythes et des légendes, des récits cosmogoniques et des récits
historiques. Les chansons, quant 2 elles, se divisent en chansons traditionnelles et poésie,
rituelle et séculaire. Franz Boas écrivait en 1888 que la poésie et la musique étaient les
arts les plus pratiqués par les Inuit'®. Méme si dans les détails les récits différent d’une
région 2 ’autre, les sujets et les thémes sont étonnamment semblables'®. Zebedee Nungak

écrit que

[l]a préservation de la culture et de I’identité au moyen d’unikkar (histoires)
et d’unikkaatuat (1égendes) est une des traditions inuites les plus ancrées. Il y
a 4 peine une génération, la plupart des adultes inuits étaient d’habiles
conteurs, qui conservaient dans leur mémoire des quantités impressionnantes
de récits historiques et de légendes. Comme on le rappelle souvent, I’art de
raconter, qui se trouve au cceur de I’identité des Inuits, remontre 2 la nuit des
temps et a servi 4 préserver fidélement le récit des événements importants
ayant marqué la culture collective inuite. Le rble de la mémoire humaine
comme archive de ces récits est incroyable'®.

Zebedee Nungak évoque également ce qu’il désigne par la « narration quotidienne »,
ces récits qui relataient les activités de la journée et qui se prolongeaient, selon lui tout
naturellement, en récits d’histoire et de légendes par les ainés de la famille : « De telles
histoires divertissaient les jeunes Inuits jusqu’a ce qu’ils s’endorment. Ils devenaient &
leur tour les “bibliothécaires” de la génération suivante et perpétuaient ainsi ces
connaissances'”. » L’auteur met I’emphase sur la transmission et la circulation de la
parole comme garants de la continuité culturelle. Les mots de Nungak montrent que la

littérature orale était un systéme cohérent et naturel. Il écrit ainsi plus loin : « Dans un

1% Eranz Boas, The Central Eskimo, op. cit., p. 240.

1% « Although the ancient narratives differed from one geographical group to another as to details,
regional variations were remarkably similar in subject and theme, considering the 4,000 miles of frozen
coastline from Tuktoyaktuk in the west to Labrador in the east. » Penny Petrone, Northern Voices : Inuit
Writing in English, op. cit., p. 3.

196 Zebedee Nungak, « Contemplating Inuit Presence in Literature/Réflexions sur la présence inuit en
littérature », Inuktitut, n° 104, hiver 2008, p. 63.

197 1bid., p. 65.
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lointain passé, on n’aurait pas pu imaginer que la culture inuite serait un jour préservée

dans la langue écrite'® ».

1.1.2 L’oral et I’écrit : deux régimes solidaires

La littérature orale, en tant que source premiére de création et de transmission
littéraire, fait valeur d’autorité et il n’était pas question de 1’exclure ici, d’autant plus
qu’une partie de la production écrite du Nunavik est constituée de récits oraux transcrits,
et cet état de fait a influencé cette littérature tant dans son esthétique que dans sa
réception. Je ne pouvais donc pas faire I’impasse sur ce qui constitue les origines d’une
grande partie des textes du corpus sélectionné. Plutdt que de les opposer, j’ai choisi de
considérer ’oral et I’écrit comme deux régimes solidaires, car méme s’ils ont leur propre

parcours, leurs deux histoires sont croisées et se sollicitent 1’une 1’autre.

Aussi, je considére qu’un récit oral demeure un objet verbal, ce n’est qu’une fois mis
a I’écrit qu’il devient réellement un texte'®, C’est ainsi qu’un slam entendu dans un bar du
boulevard Saint-Laurent un samedi soir fait partie d’une pratique de I’oralité, alors que le
texte d’une chanson publié dans le livret qui accompagne 1’album devient un texte écrit,
ayant d’abord existé sous un état oral. Par conséquent, je n’ai pas inclus dans mon corpus
les enregistrements de récits oraux du Nunavik, que 1’on peut surtout trouver a I’Institut
culturel Avataq''’. Il me semble que le processus par lequel certains textes sont mis 4
I’écrit, et pas d’autres, est intéressant. Les textes publiés sous forme écrite font partie de
projets d’édition, ils ont donc été sélectionnés et forment aujourd’hui une partie du corpus
des écrits du Nunavik. Ceux qui sont restés sur des bandes sonores ou qui se baladent

encore — méme si c’est plus rare — de bouche 2 oreille poursuivent leur propre chemin.

198 Ibid., p. 65.

19 Walter J. Ong, Orality and Literacy : The Technologizing of the Word, Londres et New York,
Methuen, 1982, 201 p.; Paul Zumthor, Introduction a la poésie orale, Paris, FEditions du Seuil, 1983, 307 p.

10 1 ’Institut culturel Avataq posséde une large collection d’enregistrements effectués dans les
différentes communautés du Nunavik au cours des quarante derniéres années.
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Lorsqu’il est question de tradition orale dans un contexte contemporain — un texte
ancien mis a 1’écrit, du chant de gorge dans une chanson hip-hop par exemple — surgit
presque toujours le délicat conflit entre modernité et tradition. Le contenu traditionnel met
en doute la pertinence de la forme modeme et vice et versa. L’interrogation la plus
courante s’exprime ainsi : la tradition n’est-elle pas altérée? Ou encore, un peu dans le
méme ordre d’idées, le public s’interroge & savoir si la pratique écrite témoigne d’une
vraie pratique autochtone de la littérature. Avec une telle vision, le résultat semble
toujours négatif: ou on dénature le matériel oral en I’adaptant 3 1’écrit ou & d’autres
formes modemes de création comme le cinéma; ou bien on se résigne a laisser dans
I’oubli des ceuvres qui demeureront inconnues. L’intégration de ces textes dans la
littérature institutionnelle doit en effet étre questionnée mais pas rejetée. Lorsque

Dominique Fischer, professeure en littérature comparée et études francophones, soutient

[qu’]Jau-deld d’une intégration non questionnée des écrits autochtones dans
I’ensemble que nous avons constitué comme littérature, le rassemblement, la
mise par écrit et la classification des différentes formes qui constituent ce que
nous appelons tradition orale créent cette demicére de toute piéce et ont pour
effet de nous présenter un autre objet littéraire, statique, dont les limites
seraient fixes, immuables et indépendantes de ce qui caractérise une histoire
ditelll
3
on remarque que la question est d’ordre terminologique et ethnologique. Dans cette thése
—je le clarifie de nouveau, par souci de précision —, les textes qui composent le corpus 2
1’étude seront considérés comme appartenant a la littérature écrite du Nunavik méme s’ils
étaient d’abord oraux. Quant au remue-ménage provoqué par I’introduction de 1’écrit dans
la société inuit, les travaux de Jack Goody concernant ces bouleversements nous aideront

3 en comprendre les répercussions.

" Dominique Fischer, « Les &crits indiens et I'Indien écrit: par défaut et par excés», Surfaces,
http://www.pum.umontreal.ca/revues/surfaces/vol2/fischer.html, site consulté le 20 novembre 2011.
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1.1.3 Conservation et distanciation

Jusqu’a l’introduction et la diffusion du syllabique, les Inuit étaient considérés

1125, 1l me faut cependant nuancer une telle affirmation

comme un « peuple sans écriture
en mentionnant ’hypothése de Carlo Severi selon laquelle méme si un systéme d’écriture
tel quel n’existait pas dans les sociétés dites « sans écriture », les amulettes, les
pictogrammes ou les dessins sur les défenses de mammiféres marins étaient des formes de
narration. De son point de vue, cette forme d’écriture n’était pas une exacte conversion de
la langue parlée mais pouvait néanmoins mobiliser une sorte de grammaire
conventionnelle et tenait un réle proche de I’oralité pour ce qui est de la mémoire et de
’expression d’événements'’. Malgré I’existence de cette proto-écriture depuis les
origines de la culture inuit, 1’introduction de I’écriture comme représentation de la langue

grice a des signes a opéré une rupture historique au sein de la société inuit.

Jack Goody, anthropologue de renom, a concentré ses réflexions, pendant des années,
sur le bouleversement créé par I’invention de I’écriture au sein de I’humanité. Deux
ouvrages témoignent de ce mouvement réflexif, La raison graphique : la domestication de
la pensée sauvage (1978) et La logique de [’écriture: aux origines des sociétés
humaines'** (1986). Selon Iui, le bouleversement a ét€ lent mais continu et influent, et il a
opéré des transformations dans toutes les institutions sociales : le droit, 1’économie, la
politique et surtout la religion. En effet, avec la venue de I’écriture a la fin du IV®
millénaire av. J.-C., la religion pouvait désormais s’appuyer sur un livre sacré. Dans le cas
des Inuit, il est fort probable que la Bible — texte écrit et symbolique introduit a la fin du
XIX® siécle — ait grandement contribué au succés de I1'évangélisation et de
I’alphabétisation. Le christianisme est une religion du livre, celui-ci constituant le point de
référence immuable. L’écriture est dans ce sens soumise aux contraintes de 1’orthodoxie.

En évitant toute dérive vers d’autres structures de pensée, ’écriture dans le contexte de

"2 George  Swinton, «Art inuit», L'encyclopédie  canadienne, 7 juillet 2008,
www.thecanadianencyclopedia.ca/fr/article/inuit-art/, site consulté le 20 novembre 2011. Dans cet article, les
Inuit sont associés & trois reprises 2 la catégorie de « peuple sans écriture ».

13 carlo Severi, Le principe de la chimére : une anthropologie de la mémoire, Paris, Editions Rue
d’Ulm-Ens, Musée du quai Branly, coll. « Aesthetica », 2007, 310 p.

114 yack Goody, La raison graphique : la domestication de la pensée sauvage, Paris, Les Editions de
Minuit, 1978, 274 p.; La logique de 1'écriture : aux origines des sociétés humaines, Paris, Armand Colin,
1986, 195 p.
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I’évangélisation est exclusivement considérée comme un moyen de conservation. Au
passage, et j’y reviendrai plus tard, les anthropologues ont perpétué cette fonction de
I’écriture comme lieu de conservation en multipliant les projets de recueil de mythes et de
traditions orales limitant ainsi les possibilités offertes par 1’écrit. Car bien que ces recueils
étaient destinés & un lectorat allochtone et spécialisé, les Inuit impliqués dans de tels
projets n’avaient pas conscience que 1’écriture pouvait étre un lieu de création dans la
mesure ol ils étaient invités A reproduire plut6t qu’a composer. A 1’oral, la transmission
n’avait pas pour but de reproduire A I’identique un récit pour le conserver et pouvait, le
temps passant, débarrasser le récit d’éléments devenus insignifiants, sans pour autant

dénaturer le récit ou I’atteindre dans son intégralité et son intégrité.

L’étude que proposent Jack Goody et Ian Watt dans « The consequences of
Literacy'"® » a partir de données ethnographiques statue un certain nombre de différences
entre les sociétés avec ou sans écriture. Les auteurs mettent en évidence une rupture pour
le moins déterminante : avec 1’écriture, les hommes peuvent désormais séparer le passé du

présent et ainsi faire la distinction entre mythe et histoire :

It was only in the days of the first widespread alphabetic culture that the idea
of «logic» —of an immutable and impersonal mode of discourse —
- appears to have arisen; and it was also only then that the sense of human past

as an objective reality was formally developed, a process in which the

distinction between « myth » and « history » took on decisive importance''®.

Dés lors s’institue un nouvel ordre de pensée duquel émergent des manifestations de
distanciation par rapport a I’héritage du passé. Sans Genése, pas de Darwin. Avec
I’arrivée de la Bible et de I’histoire qu’elle transmet, les Inuit comprennent que leur
tradition peut étre composée autant de fiction que de vérité. C’est tout un monde qui est
soudainement remis en question, un monde qui jusque-Ia était expliqué et raconté dans les

récits oraux.

!5 Jack Goody et Ian Watt, « The Consequences of Literacy », Comparative Studies in Society and
History, vol. 5, n° 3, 1963, p. 304-345.
18 Ibid, p. 341.
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1.1.4 L’enseignement par les missionnaires et I’introduction de I’écriture syllabique

L’apparition de I’écriture est intrinséquement li€e a I’évangélisation des Inuit dans les
- communautés arctiques. Il fallait trouver un moyen rapide et efficace de faire lire la Bible
a ces populations. Le livre en tant que support physique de transmission était capital.
L’introduction du syllabique a bouleversé non seulement la perception des Inuit envers le
monde extérieur et leur propre patrimoine désormais daté et consigné dans des livres, mais
aussi la perception du monde extérieur sur les Inuit. Considéré comme un systéme
d’écriture étrange pour un peuple éloigné, cet alphabet singulier participe au mythe. Et il
est facile de voir combien le lectorat est fasciné par quelques mots en syllabique. Qui n’a
pas pris en photo le panneali de signalisation « Arrét » écrit en syllabique sous 1’anglais
lors d’un séjour dans 1’Arctique canadien? Pour le visiteur ou 1’observateur exogéne, si
I’apprentissage est nécessaire pour survivre dans la toundra, dans un village éloigné du
Nunavik, il I’est également pour accéder a la simple lecture de la langue inuit. Tout ceci

participe a la fascination qu’exerce le Nord sur I’allochtone.

C’est James Evans, un missionnaire méthodiste, qui avait mis au point en 1841 un
systéme de caractéres syllabiques originellement destiné i transcrire la langue des Cris. En
1856, deux missionnaires anglais, John Horden et Edwin Arthur Watkins, adaptent ce
systéme a I’inuktitut en utilisant des extraits de textes déja traduits en inuktitut-romain par
les fréres moraves pour produire leur premier catéchisme en syllabique'”. Chaque syllabe
de la langue inuit était représentée par un symbole, ce qui s’apparentait 2 la sténographie.
Les symboles étaient au nombre de 9 et pouvaient prendre 4 positions différentes ; ainsi,

118

’alphabet syllabique comprenait 36 symboles ~. Le travail de traduction des Saintes

7 Kenn Harper, « The Early Development of Inuktitut Syllabic Othography », Etudes/Inuit/Studies,
vol. 9, n° 1, 1985, p. 141-162.

118 | ouis-Jacques Dorais, La parole inuit : langue, culture et société dans I'Arctique nord-américain,
op. cit., p. 184. Au Groenland, les ministres du culte luthérien avaient introduit les Inuit 3 écriture de
I'inuktitut via 1’alphabet romain au milieu du XVIII® siécle. Puis, ce sont des fréres moraves, provenant du
Groenland, qui ont introduit 1’écriture romaine de 1’inuktitut au Labrador & la fin du du XVIIT® siécle. En
Alaska, c’est & Iinitiative d’un Inuk, Uyagogq, alors assistant & la mission morave de sa communauté yupik,
qu’un systéme d’¢criture fut lancé. Vers 1900, il a entamé la mise au point d’un systéme de pictogrammes.
Inspirés par ses travaux, d’autre Inuit de la mission avaient par la suite élaboré des systémes de pictogrammes
que souvent eux seuls étaient en mesure de lire. Dans la région de Buckland en Alaska encore, ol les Inuit
parlent le dialecte de I’inupiag, ce sont encore deux Inuit qui ont inventé un systéme d’écriture. Lily Savok et



40

Ecritures en inuktitut a permis 2 Watkins et Horden de distribuer les premiéres brochures

en syllabique dés 1854, soutiens efficaces au prosélytisme.

En 1858, Horden entame I’enseignement de 1’alphabet syllabique aux Inuit de Little
Whale River'”. C’est finalement Edmund James Peck, un missionnaire anglican, qui
traduit les premiers écrits en inuktitut avec 1’alphabet syllabique. Lorsqu’il arrive a Little
Whale River en septembre 1876, il transcrit en syllabique les Saintes Ecritures a partir des
éditions moraves. A ce moment-13, il ne parlait pas encore I’inuktitut et était donc secondé
par des interpretes, John Molucto et son fils Moses. Il établit la méme année la premiére
mission dans cette région et trés vite, I’enseignement religieux par I’écrit gagne du terrain

-au Nunavik'?. En 1881, deux ouvrages sont édités. Le premier, financé par la Society for
Promoting Christian Knowledge (S.P.C.K.), s’intitule Portions of the Book of the
Common Prayer, with Hymns and Addresses for the Use of Eskimo of Hudson's Bay et le
second, financé par la British and Foreign Bible Society (B.F.B.S.), Saint Luke Gospel
translated i;xto the Language of the Eskimo of Hudson’s Bay'®'.

Jusqu’a la Seconde Guerre mondiale, 1’éducation des Inuit au Canada était dispensée
par_I’Eglise anglicane ou catholique .romaine dans la plupart des communautés du
Nunavut et du Nunavik, et par les moraves au Labrador'®. La premiére école de
missionnaires au sein des communautés inuit du Canada ouvre ses portes en 1791 & Nain,
au Labrador. Cinquante ans plus tard, presque tous les Inuit de la région savaient lire et
écrire I'inuktitut en alphabet syllabique'”. Les missionnaires dispensaient alors un

enseignement de base : lecture, écriture, arithmétique, religion, histoire sainte, histoire

sa mére, Kiloraq Ruth Eyak, ont ainsi mis au point un systéme de pictogrammes en 1914. Kenn Harper,
« Beriture inuit : historique », Inuktitut, n° 53, 1983, p. 6-7.

19 prédéric Laugrand, « Premiers catéchismes et méthodes catéchistiques des missionnaires anglicans et
chez les Inuit de 1’ Arctique de I’Est (1852-1937) », SCHEC, Etudes d’histoire religieuse, n® 64, 1998, p. 9-29.
Little Whale River est I’ancien nom de Kuujjuarapik.

120 Quelques années plus tard, autour de 1888, I’écriture syllabique est introduite dans les communautés
de I'ile de Baffin, au Nunavut donc.

12! yames Edmund Peck, Portions of the Book of the Common Prayer, with Hymns and Addresses for the
Use of Eskimo of Hudson’s Bay, London, Society for Promoting Christian Knowledge, 1881, 90 p.; Saint Luke
Gospel translated into the Language of the Eskimo of Hudson's Bay, British and Foreign Bible Society, 1881,
116 p.

12 Ann Vick-Westgate, Nunavik, Inuit-Controlled Education in Arctic Quebec, Calgary, University of
Calgar{‘Prms, 2002, 337 p.

183 1 ouis-Jacques Dorais, La parole inuit : langue, culture et société dans I'Arctique nord-américain,
op. cit., p. 17.
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générale, géographie et vie civique'”. Autour de 1837, lorsqu’arrivent au Nunavik
quelques missionnaires protestants de la Wesleyan Methodist Society, la propagation du
christianisme s’accroit, mais [P’influence des idées chrétiennes reste limitée,
principalement parce que les missionnaires ne parlent pas encore 1’inuktitut et consacrent
leurs efforts a la conversion des Cris. Ainsi, I’évangélisation des communautés inuit hors
Labrador du Canada a vraiment débuté plus tardivement, 3 partir de la seconde moitié du
XIX siécle :

Dans ce territoire constitué du Québec arctique, de 1’ile de Baffin et des cdtes
orientale et occidentale de la baie d’Hudson, deux groupes de missionnaires
se sont déployés. Membres de la Church Missionary Society (C.M.S.), les
protestants s’établissent d’abord autour de la baie de James, 4 Fort George en
1852, puis & Little Whale River en 1876 et Great Whale River en 1882'%,

Au Nunavik, c’est essentiellement I’Eglise anglicane qui a ceuvré. La premiére
mission anglicane ouvre a Little Whale River'?® (actuel Qilalugalik) en 1859. Démarre
alors une conversion massive des Inuit a I’anglicanisme. L’influence des missionnaires
anglicans, les premiers 3 utiliser ’alphabet syllabique chez les Inuit, est considérable et
agit dans toutes les sphéres culturelles des Inuit: croyances, langue et mode de vie.
L’enseignement religieux anglican atteint rapidement & peu prés toutes les communautés
inuit, et avec lui se répand I’usage de 1'écriture syllabique de la langue inuktitut. L’arrivée
des missionnaires catholiques, en 1936, entraine une concurrence entre les deux Eglises,
mais les catholiques remportent trés peu de succés, excepté dans la région de

Kangiqsujuaq ou ils parviennent & convertir quelques dizaines de locaux.

Dorénavant, protestants et catholiques multiplient le nombre de missions et
une course a l’installation s’instaure. Aprés des débuts difficiles dans
certaines régions, ’évangélisation connait une accélération rapide et le rdle
des prosélytes et des imprimés apparait alors déterminant dans ce
processus'?’,

124 Ibid,, p. 245.

125 Frédéric Laugrand, « Premiers catéchismes et méthodes catéchistiques des missionnaires anglicans et
oblats chez les Inuit de 1’ Arctique de I’Est (1852-1937) », SCHEC, Etudes d’histoire religieuse, n° 64, 1998,
p. 10.

126 proche de I’actuel Kuujjuarapik, sur la cote est de la baie d’Hudson.

127 prédéric Laugrand, op. cit., p. 10.
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Selon Kenn Harper, I’Eglise anglicane a probablement « réussi 4 €évangéliser une
région aussi étendue que 1’Arctique en grande partie parce que 1’orthographe syllabique
était facile 4 apprendre'®® ». Frédéric Laugrand ajoute que :

Les missionnaires anglicans ont souvent privilégié un catéchisme scripturaire
et indirect en favorisant la circulation des bibles et en recourant
intentionnellement & des leaders prosélytes locaux, appliquant ainsi la
« Native Church Policy » pronée par ce secrétaire de la C.M.S. que fut Henry
Venn. A contrario'®, les catholiques proposaient un catéchisme plus direct,
souhaitant un apostolat plus controlé qui exigeait un contact fréquent et
régulier avec les ouailles. L’enseignement de [’écriture a travers le
catéchisme constitue un trait général de 1’évangélisation anglicane qui
bénéficiait ici d’un effet de levier doublement efficace. D’une part, les
missionnaires savaient qu’il séduisait considérablement les Inuit. Ils
assuraient en méme temps une diffusion rapide des idées chrétiennes, laissant
plus de place aux phénoménes d’interprétation'.

De cet historique de I’introduction de I’écriture motivée par la volonté d’évangéliser
les communautés inuit le plus rapidement possible, le cas du Groenland, en comparaison
avec celui de la région du Nunavik, est significatif. Il permet de révéler et de comprendre
I’origine des fragilités du systéme au Nunavik. En effet, lorsqu’on s’attarde 3 1’histoire du
développement de I’écrit au Groenland apres I’introduction de 1’écriture, on constate que
non seulement le Nunavik et le reste de 1’Arctique canadien tout entier ont plus de
cinquante ans de retard sur ce dernier, mais aussi que des avancées considérables

accomplies au Groenland n’ont pas été rendues possibles au Canada.

A partir de 1845, la scolarisation des Inuit groenlandais s’est faite de fagon
systématique, dans leur langue, et méme par des enseignants autochtones formés dans une
école qui leur était exclusivement destinée. Au Nunavik, la scolarisation a réellement
débuté autour de 1950, ’enseignement était exclusivement dispensé en anglais par des
enseignants allochtones. Dés la fin du XVIII® siécle, la majorité des Groenlandais savaient
lire et écrire en inuktitut alors qu’au Nunavik, il faut attendre le milieu du XX° siécle. Le
danois, langue du colonisateur, a été introduit comme seconde langue dans les années

1950 seulement. Mais plus encore, le gouvernement du Danemark a encouragé le

128 K enn Harper, « Eeriture inuit : historique », Inuksitut, n° 53, 1983, p. 16.
1297 'auteur souligne.
130 prédéric Laugrand, op. cit., p. 29.
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développement de 1’écriture en inuktitut en installant trés t6t une presse a imprimer a
Nuuk, au Groenland, au milieu du XIX® siécle. C’est ainsi qu’un siécle avant les Inuit du
Canada, en 1861, un journal, intitulé Aruagagdliutit, est édité et imprimé 3 Nuuk™'. Le

journal est encore en circulation 4 ce jour',

Grice au systéme d’écriture syllabique, les Inuit de 1’ Arctique de I’Est ont commencé
a correspondre avec des Inuit d’autres communautés et ont également, selon Kenn Harper,
rédigé des journaux intimes dans lesquels ils consignaient des « observations sur le climat,

sur les animaux pris, sur la vie de famille'®*

». Les plus connus du public sont ceux qui ont
été publiés et traduits, des années aprés leur rédaction, aprés le décés de I’auteur en 1973,
soit les deux livres de Peter Pitseolak, People from Our Side'* et Peter Pitseolak’s
Escape from Death'”. Au Nunavik, le premier long texte écrit de la main d’un Inuk qui
nous est parvenu est celui de Mitiarjuk Nappaaluk. Lorsque celle-ci a pris la plume pour
écrire Sanaaq au début des années 1950, les Inuit lisaient davantage qu’ils n’écrivaient, ce
qui représente une raison parmi d’autres qui expliquent le caractére exceptionnel de cette

euvre.

1.2 Sanaaq, premiére fiction écrite
1.2.1 La genése d’un roman exceptionnel

Salomé Mitiarjuk Attasi Nappaaluk, communément nommée Mitiarjuk Nappaaluk,
est née en 1932 a Kangiqsujuaq. Elle a 22 ans lorsqu’elle entame la rédaction de son
roman intitulé Sanaaq. Le récit est rédigé en inuktitut, en alphabet syllabique, alphabet
qu’elle a appris des missionnaires qui visitaient sa communauté depuis prés de vingt ans.

Le personnage principal, Sanaaq, raconte des événements de la vie quotidienne : la péche

13! Lire le chapitre 7 « Ecriture et médias » de I'ouvrage de Louis-Jacques Dorais, La parole inuit :
langue, culture et société dans I’Arctique nord-américain, op. cit., p. 181-207.

132 En 2010, Ie journal a fusionné avec I’autre journal groenlandais Sermitsiag. Leurs contenus sont
diffusés en ligne sur le site www.sermitsiaqg.ag, site consulté le 10 aot 2014.

133 Kenn Harper, « Ecriture inuit : historique », op. cit., p. 28.

134 peter Pitseolak, People from Our Side, Bloomington, Indiana University Press, 1975, 159 p.

135 peter Pitseolak, Peter Pitseolak’s Escape from Death, New York, Delacorte Press, 1977, 47 p.



entre femmes, la couture, les chasses heureuses et malheureuses, les 1égendes racontées le

soir sous la tente, tout ce qui est mis en ceuvre au quotidien pour se nourrir et survivre,
une époque transitoire entre la vie nomade et sédentaire, y compris la vie en communauté,

les relations sociales et personnelles.

A I’origine, 1’ceuvre est une commande : au début des années 1950, le missionnaire
Robert Lechat, qui se trouvait alors & Kangiqsujuaq et travaillait sur la traduction de livres
de pri¢res, demanda & Mitiarjuk Nappaaluk de produire un texte avec le plus grand
nombre de termes sur sa culture et le mode de vie inuit™®, Avec cette requéte, le pére
Lechat désirait parfaire son inuktitut. Quelques années plus tard, en 1956, I’anthropologue
Bernard Saladin d’Anglure, alors étudiant, découvrit le texte pour la premiére fois a
’initiative du Pére Lechat. L’ouvrage qu’il tient entre ses mains est bien plus qu’un
lexique, c’est un véritable récit, bien qu’inachevé, comprenant une intrigue, de I’action et

des personnages.

[Mitiarjuk] commengca par aider le pére Lucien Schneider, O.M.L, & achever
son dictionnaire inuit/francais, puis le pére Robert Lechat, O.M.L., qui voulait
améliorer sa pratique de la langue autochtone. Il lui demanda d’écrire en
caractéres syllabiques, dans des cahiers lignés, des phrases contenant le plus
de termes possibles de la vie quotidienne. Elle se mit donc & écrire, sous
I’iglou ou sous la tente, quand ses enfants étaient endormis ou que ses tiches
domestiques lui laissaient quelques loisirs. Puis elle se lassa de ce genre
d’écriture et, laissant déborder son imagination, créa des personnages et
décrivit leur heurs et malheurs, dans le cycle saisonnier de leurs activités; en
résumé, la vie d’un petit groupe de familles inuit semi-nomade, peu avant

I°établissement des premiers Blancs dans la région™’.

Lorsqu’il rencontra pour la premiére fois Mitiarjuk Nappaaluk en 1961, Saladin
d’Anglure I’encouragea & poursuivre son écriture, ce qu’elle fit entre 1967 et 1969. Avec
I’aide de P’anthropologue, elle ponctua son texte, le commenta, compléta plusieurs

chapitres et en ajouta six nouveaux. La traduction et la présentation ethnologique du

136 1 ¢ passage suivant refléte la requéte du missionnaire, alors qu’il est question de la préparation d’un
repas, Pauteur en profite pour dresser une véritable nomenclature des os du phoque : « Dans un plat, elle
dispose les divers morceaux. Il y a les morceaux avec os : des sigruif (nageoires postérieures), des kuutsinaat
(os iliaques), des akuir (fémurs), des raliit (nageoires antérieures), des gimmimguat (humérus), des kiasiit
(omoplates) [...] » et encore une trentaine de termes comme ceux-1a. Mitiarjuk Nappaaluk, Sanaag, Montréal,
Stanké, 2002, p. 169. 2

137 Bernard Saladin d’ Anglure, « Préface », dans Mitiarjuk Nappaaluk, Sanaag, op. cit., p. 7.
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roman étaient alors I’objet du sujet de thése de Saladin d’ Anglure en anthropologie, sous
la direction de Claude Lévi-Strauss'®,

Différentes sollicitations ont mené Mitiarjuk Nappaaluk 3 écrire, mais la forme qu’a
choisie 1’auteure, une fiction, ne lui a été dictée par personne. Méme si la plupart des
événements décrits font partie de son quotidien et de son histoire personnelle, elle a choisi
de fictionnaliser le tout : choix des noms, dramatisation, poétisation. Autant d’éléments
remarquables pour un premier texte écrit par une auteure qui n’avait jamais lu autre chose

que la Bible.

Ecrit par une femme, le texte réserve une place importante aux femmes, 3 leurs
activités, a leurs tourments. Dans Sanaagq, les femmes sont fortes, résistantes, drdles. Elles
savent construire un iglou, supporter les violences de leur conjoint, pécher a main nue. Il
est peu commun de voir une auteure et non un auteur au point de départ d’une littérature.
Peut-étre n’est-ce pas si surprenant dans la mesure ot chez les Inuit, les hommes sont la
plupart du temps partis a la chasse. Trés peu, sauf les ainés, restent au campement. Mais
encore, Mitiarjuk Nappaaluk n’est pas une femme comme les autres. C’est I’ainée d’une
famille de filles. Initiée dés son plus jeune dge a la chasse, il est souvent arrivé qu’elle
parte plusieurs jours dans la toundra a la recherche de quelque nourriture pour sa famille.
En plus de ces tiches plutét masculines, elle complétait également celles normalement
attribuées aux femmes comme la coutm:e et la péche. Pour ces raisons, 1’auteure connait
aussi bien le monde inuit féminin que masculin. Dans la préface, Bernard Saladin
d’Anglure explique que selon lui, elle est une personne du « troisiéme sexe » et que

« c’est peut-étre [13] le secret de sa créativité » :

Autodidacte, elle a su profiter non seulement de I’enseignement de sa mére et
des femmes fgées de sa famille pour s’initier aux nombreuses tiches
féminines traditionnelles, mais aussi, ce qui est plus rare, de 1’enseignement
de son pére qui lui apprit tous les secrets de la chasse et des activités
masculines, car il n’eut jamais de fils et elle était sa fille ainée. Il avait une

santé fragile et dut souvent la laisser partir, seule, 4 la recherche de gibier'”.

"** Bernard Saladin d’Anglure, « Sanaag, récit esquimau composé par Mitiatjuk », thése de doctorat en
an logie, Paris, Ecole pratique des hautes études, 1970, [s.f.].
® Bernard Saladin d’ Anglure, « Préface », ap. cit., p. 6.
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Pour ces raisons, il est fort probable aussi que son caractére ait facilité les contacts avec le
peére Lechat puis avec Bernard Saladin d’Anglure. Ces quelques mots prononcés par
Mitiarjuk Nappaaluk (traduits par un interpréte) en 1997, lors d’une réunion organisée par

la commission scolaire Kativik 4 Kangigsujuaq, en témoignent :

I can live with Qallunaat, we used to live on Nottingham Island where there

was a weather station. I saw I could learn from Qallunaat even though they

were from a different culture. [...] Both cultures can work together. Don’t

give up. If you’re in a hard situation, don’t ever give up, you’ll die, just as if

you were out on the land'®.
Elle a passé une grande partie de sa vie & enseigner ’inuktitut et la culture inuit au sein de
la commission scolaire Kativik, pour laquelle elle a aussi été consultante. Membre de la
Nunavik’s Inuktitut Language Commission, I’inuktitut était au centre de ses
préoccupations et de ses activités. Mitiarjuk a été récipiendaire du National Aboriginal
Achievement Award et a également obtenu un doctorat honorifique en 2000 de
I’Université McGill pour sa contribution au développement de 1’enseignement de la
langue et de la culture inuit. Avec plus d’un millier de pages écrites & son actif (1égendes,
récits, dictionnaire culturel), elle est reconnue par les spécialistes en études inuit et par sa

communauté comme une écrivaine.

1.2.2 Les éditions du texte

La toute premiére édition du texte se trouve étre la publication en deux volumes de la
thése de Bernard Saladin d’Anglure en 1971 dont le titre était « Sanaaq, récit esquimau
composé par Mitiarjuk ». L’ouvrage comprend une traduction libre en frangais faite par
Saladin d’ Anglure, un commentaire ethnographique du texte, le manuscrit translittéré du
syllabique et une traduction littérale'*!. En 1983, un contrat d’édition est signé avec
I’auteure et le texte est publié par 1’ Association Inuksiutiit (Université Laval, Québec) en

19 Nunatsiaq News, 6 février 2004,
www.nunatsiagonline.ca/archives/40206/news/nunavik/40206_01.html, site consulté le 7 juillet 2011.

141 Bernard Saladin d’Anglure, « Sanaag, récit esquimau composé par Mitiarjuk. 2 vol. », Laboratoire
d’ Anthropologie sociale, Collége de France, Paris, 227 f.
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inuktitut'®. Le texte a donc été publié en inuktitut dans un contexte universitaire, mais
chaque école du Nunavik posséde un exemplaire de la version en langue originale de
Sanaagq. Jusqu’en 2002, le premier roman inuit du Nunavik n’était disponible qu’aux Inuit
— essentiellement étudiants — ou aux initiés de la langue inuit. En 2002, grice a
« enthousiasme de I’éditeur Alain Stanké'® », le roman de Mitiarjuk est publié en
frangais, la traduction remaniée pour 1’occasion est de Bernard Saladin d’Anglure, ainsi
que la préface et la postface. Tout récemment, au printemps 2014, le livre a été publié en
traduction anglaise, & partir de la traduction en frangais de Bernard Saladin d’Anglure par
'Université du Manitoba en collaboration avec I’Institut culturel Avatag'*, ce qui
répondait ainsi 4 une attente de longue date. En effet, dans le seul article critique et
scientifique'® que j’ai pu trouvé concernant Sanaag, Keavy Martin déplore, en 2010, le
fait que 1’ceuvre de Mitiarjuk, premier roman inuit au Canada, n’ait pas été traduite en
anglais, ce qui lui a valu d’étre exclue d’anthologies célébres et des programmes de

littérature autochtone dans des universités canadiennes de langue anglaise :

[-..] this cornerstone of Inuit literature has been effectively barred from the
field of anglophone Indigenous literature and literary criticism. As an
exclusively French — and Inutittut [sic] — language text, Sanaag could not be
excerpted in Daniel David Moses and Terry Goldie’s highly influential
Anthology of Canadian Native Literature in English (now on in its third
edition), and it cannot be taught in English-language Aboriginal literature
146
courses .

Martin brandit cet exemple comme le symbole d’une tendance générale dans 1’édition
des textes autochtones au Canada. C’est en effet un probléme institutionnel qui se pose et
se posera encore au fil des prochains chapitres de cette thése. L’accés aux textes inuit est
inégal et hétérogeéne. Il arrive qu’un texte soit accessible en anglais, mais pas en inuktitut,
ou encore, il peut étre accessible en frangais mais pas en anglais, et vice versa. Toutefois,

ce n’est pas une reégle générale : les revues Inuktitut (3 partir de 1973) et Tumivut, par

2 Mitiarjuk Nappaaluk, Sanaaq unikkausinnguaq, Québec, Association Inuksiutiit, 1984, 170 p.
143 Bernard Saladin d’Anglure, « Préface », op. cit., p. 11.
144 Mitiarjuk Nappaaluk, Sanaag [traduit du frangais par Peter Frost], Winnipeg, University of Manitoba
Press, 2014, 227 p.
45 Reavy Martin, « Arctic Solitude : Mitiarjuk’s Samaag and the Politics of Translation in Inuit
Literature », Studies in Canadian Literature/Etudes en littérature canadienne, vol. 35, n° 2, 2010, p. 13-29,
Ibid., p. 18.
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exemple, ont publié des textes inuit dans les trois langues. Néanmoins, il est juste de
remarquer que selon la langue d’édition, le texte n’aura pas la méme audience ni la méme
réception. Le roman Harpoon of the Hunter (1971) de Markoosie dont je parlerai dans le
chapitre suivant a connu un succes bien plus grand que le roman de Mitiarjuk. Seulement,
le roman de Markoosie a été publié en anglais et en frangais trois ans aprés la premiére
publication en inuktitut. Comme le fait remarquer Keavy Martin, dans le milieu
anglophone, bien que le roman de Markoosie soit épuisé, 1’auteur originaire d’Inukjuak
est connu pour avoir écrit le premier roman inuit alors que Mitiarjuk, elle, est restée dans

’ombre”.

Pourquoi introduire Sanaaq ici, & ce moment du déroulement historique, puisqu’il a
été publié pour la premiére fois en 1971? Tout d’abord, ce texte est I’illustration parfaite
de I’introduction du syllabique et de I’influence des missionnaires dans I’émergence des
écrits inuit. C’est aussi un cas unique dont I’histoire commence au moment de la rédaction
dans les années 1950, tandis que les années 1971, 1983, 2002 et 2014 marquent la suite de
son histoire. En effet, I’historique de ce roman s’étale sur soixante ans et répond a trois
grands mouvements marquants de I’histoire littéraire des écrits du Nunavik. Le premier
mouvement se déroule dans les années 1950, avec l’arrivée des missionnaires dans
I’ Arctique, I’enseignement du syllabique et le début de 1a sédentarisation. Le second, dans
le milieu des années 1960, avec la création de plusieurs centres et revues de recherche sur
les Inuit dans plusieurs universités canadiennes comme 1’Université Laval 3 Québec, ce
qui implique du financement et entraine des publications. Et enfin, les années 2000
correspondent au troisidme mouvement, alors que I’intérét des institutions pour les
productions inuit s’accroit, mais ou les difficultés de financement de celles-ci en inuktitut
subsistent. C’est pourquoi une version en inuktitut deétinée a une diffusion générale dans

le monde inuit est toujours attendue.

147 Ibid., p. 24.
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1.2.3 Les valeurs inuit au centre de 1a narration

Lorsque le lecteur observe la couverture de Sanaag, celle de la version publiée par les
Editions Stanké en 2002, représentant une ainée inuit, sur un dégradé de brun, il se sent
privilégié, comme si I’ouvrage était le dépositaire d’un secret 4 peine trouvé, un trésor de
culture venu du froid. L’introduction de Bernard Saladin d’Anglure, lui qui est derriére
tout le travail d’édition de ce texte, éveille I’intérét du lecteur. Un récit unique,
authentique, une histoire du Nord. Des ours, des chasses, des soirées dans 1’iglou, voici ce
que le lecteur attend. Ce n’est pas ce que 1’on trouve dans Sanaagq et certains le fermeront
avant la fin. De plus, la traduction, volontairement littérale, est difficile d’accés, les
répétitions, les nombreux personnages ainsi que les termes techniques et en inuktitut
inondent le texte. Le lecteur passera alors & coté de la valeur historique —dans le sens
littéraire — de ce texte, car ce roman, premier du genre, est une pierre étincelante sur la

route de I’histoire de la littérature du Nunavik en raison de son caractére fictionnel.

Par I’intermédiaire du récit du quotidien, Mitiarjuk Nappaaluk informe le lecteur des
valeurs de sa communauté. L’une d’elles, probablement la plus estimable, est celle du
respect des ainés et de leur savoir. Qalingu par exemple, mari de Sanaaq, remercie
plusieurs fois 1’ainé Taqriasuk de I’instruire et rappelle 4 quel point les ainés sont précieux
et comment la transmission des connaissances a permis aux Inuit de survivre dans un
milieu hostile et dangereux. L’auteure, par I’entremise de son personnage, un homme dans
la force de I’dge, un chasseur, mari de Sanaaq, insiste sur I’'importance des ainés comme
gardiens de la pensée inuit. Cette idée est illustrée dans un long dialogue entre Qalingu et

Taqriasuk dont voici un extrait :

Merci! Je n’oublierai pas tout ce que tu m’as dit et que je ne connaissais pas.
J’ai besoin d’étre instruit. Ceux qui ne sont pas des ainés ont moins de
connaissances que leurs ainés. Sans les ainés, les Inuit ne sont rien, car il y a
une foule de connaissances que seuls les ainés possédent!

[Et Tagriasuk de répondre plus loin :] Mes connaissances ne viennent pas de
moi mais de mes ancétres. Je les posseéde en apparence mais, en fait, elles me
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viennent des gens qui m’ont précédé et je vous les transmets & vous tous,
pour tous vos descendants et tous vos parents'*®!
L’éducation des enfants —selon un parentage de proximité — est aussi 4 I’honneur.
Les méres, dotées d’une patience & toute épreuve, sont a ’écoute du moindre besoin de
leurs enfants jusqu’a ce qu’ils soient en mesure de poursuivre leur propre chemin tout
seuls. Cette conception de I’éducation est présentée comme I’un des secrets de la survie de

la communauté, auquel s’ajoutent le partage des vivres, I’entraide et la compassion.

Toutefois, les ctés plus sombres de la vie inuit sont aussi mis & jour, comme lorsque
Qalingu, pris de colére, frappe sa femme Sanaaq. Ou encore, 1’auteure décrit que parfois,
le courage ne suffit pas et que la réalité d’une nature austére peut ’emporter sur la vie
humaine. C’est le cas lorsque Jiimialuk meurt, emporté sous les glaces pendant une chasse
malheureuse. Qalingu revient seul au camp, sans son ami, et avance sur le chemin de la

maison « obsédé par le souvenir de son compagnon défunt'® ».

Véritable fenétre ouverte sur la culture inuit avant 1960, Sanaaq donne un apercu
réaliste du quotidien des Inuit avant leur sédentarisation, tout en développant une intrigue
qui repose sur les relations entre les personnages. Cette ceuvre s’avére étre également une
lecture instructive et précieuse pour comprendre plusieurs événements de I’histoire des
Inuit.

1.2.4 L’histoire vue de I’intérieur

Quelques événements historiques jalonnent le récit : ’arrivée des missionnaires par
bateau, les débuts du dessin et de la sculpture inuit, ou encore ’installation des premiers
magasins généraux de la Compagnie de la Baie d’Hudson. Les événements dont Mitiarjuk
fait mention ont si souvent été racontés, étudiés, commentés par des chercheurs,

historiens, anthropologues ou ethnologues qu’il est surprenant de constater avec quelles

148 Mitiarjuk Nappaaluk, Sanaaq, op. cit., p. 159.
149 1bid., p. 89.
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simplicité et spontanéité 1’auteure en rend compte, établissant ainsi le premier point de

vue inuit écrit sur leur déroulement.

Le chapitre 8, intitulé « Arrivée des premiers Blancs », est le premier récit écrit d’un
point de vue inuit de cet événement. Le chapitre est trés court, 3 peine deux pages. Dans la
premiére partie, le texte laisse transparaitre la crainte, I’étonnement et ’incertitude. Les
personnages cessent néanmoins d’avoir peur lorsqu’ils se rendent compte que ces étranges
personnes descendues d’un bateau aux dimensions énormes sont des humains comme eux.

Seule subsiste une retenue due 4 1’incompréhension :

Mais ils ne comprennent pas et n’émettent pas la moindre réponse. Puis les
Inuit les entendent se parler entre eux et en sont remplis d’étonnement. Les
Inuit apprécient beaucoup les nombreux cadeaux de toutes sortes qu’on leur
offre, méme des boites de conserve vides.

Sanaaq va faire des visites et comme elle a déja entendu parler des Blancs,
elle dit en entrant :

—On dit que les Grands sourcils sont trés sympathiques, ne soyez pas
effrayés! On dit méme qu’ils ont des médecins.

La raison expliquant comment Sanaaq connait déja 1’existence des Blancs reste
inconnue; c’est 13 une ellipse involontaire quelque peu décevante, car il aurait été
intéressant d’en entendre 1’origine. Sanaaq se réjouit de 1’arrivée des Blancs, comme si
cela annongait des jours meilleurs : « — Comme ¢a fait plaisir qu’ils viennent s’installer
au pays! Il va maintenant y avoir de Grands sourcils'®! » Ce n’est pas la seule fois que
I’auteure, 4 travers son personnage principal ou par I’entremise du narrateur, laisse
entendre que la présence des Blancs est une bonne chose. Dans le chapitre 7, Jiimialuk se
blesse a ’ceil avec du bouillon briillant. Alors que les personnages pensent que Jiimialuk
va mourir, le narrateur sait qu’il sera soigné par les Blancs et ne mourra pas: «ils ne

savent pas encore qu’il existe des médecins ni méme de gros navires'>'. »

L’arrivée des premiers missionnaires catholiques fait 1’objet du chapitre 25 et c’est
I’occasion pour I’auteure d’aborder le sujet de la religion. Dans ce passage, Mitiarjuk

formule discrétement une critique envers les anglicans, qui se trouvaient parmi les Inuit

159 1bid., p. 46.
151 Ibid., p. 43.
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avant I’arrivée des catholiques. Rappelons tout de méme que le chapitre 25 a été rédigé
sous la supervision du pére Lechat, catholique lui-méme. Lorsque Qalingu aide les
catholiques a décharger leur bateau, le missionnaire semble trés gentil et I’interpelle en
inuktitut, alors que le ministre anglican lui avait un jour offert un livre sans lui dire de
quoi il s’agissait. « Il ’emporte en pensant que ce n’est pas important. C’est-3-dire qu’on
ne lui dit rien au sujet du livre, on ne lui enseigne rien, alors il ignore évidemment ce que
c’est™. » Dans la seconde partic de ce chapitre, Sanaaq et sa famille se retrouvent
divisées quant a la question de la religion. Alors que /’gjugirtuiji (le ministre anglican) dit
a Qalingu que les missionnaires catholiques sont des menteurs et des envahisseurs, les

Inuit ne savent plus qui croire et sont épris de tourments.

Si Bernard Saladin d’ Anglure prévient le lecteur, dans la postface de Sanaagq, qu’il ne
faut pas voir dans ce roman « un cadre historique rigoureux'® » et que les événements
antérieurs 3 1932 (naissance de Mitiarjuk) sont quelque peu confus dans la mémoire de
I’auteure, qui tient ses informations du récit des ainés, pour Zebedee Nunagak, les
unikkaat (histoires) qu’a entendu Mitiarjuk sont de véritables archives historiques’®. Les
quelques confusions que présente le texte viennent probablement du processus de mise 4

I’écrit de ces récits plutdt que de la mémoire de 1’auteure.

1.2.5 La réception du roman : entre déroute et célébration

Avant 2002 — premiére édition du texte en frangais pour grand public —, il n’existe
aucun article critique sur Sanaaq. Lors de la sortie du livre en 2002, quelques recensions
ont été faites ici et 1d: dans Le Devoir, la revue Etudes/Inuit/Studies, quelques blogues

littéraires'>. La plupart des commentaires reconnaissent la valeur exceptionnelle du texte

'*2 Ibid., p. 162.

'** Bernard Saladin d’ Anglure, « Postface », dans Mitiarjuk Nappaaluk, Sanaag, op. cit., p. 282.

134 Zebedee Nungak, « Contemplating Inuit Presence in Literature/Réflexions sur la présence inuit en
littérature », op. cit., p. 63-64. ;

135 Caroline Montpetit, « Mitiarjuk Nappaaluik — Désert blanc », Le Devoir, 23 novembre 2002; Thierry
Bissonnette, «Une parole vemue du froid», Au fil des événements, 9 janvier 2003,

www.scom ulaval.ca/Au.fil.des evenements/2003/01.09/sanaag.html, site consulté le 11 novembre 2011;
Cécile Pachowinski, « Quvrage recensé, Nappaaluk, Mitiarjuk, 2002, Sanaagq », Etudes/Inuit/Studies, vol. 28,
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d’un point de vue historique et soulignent le caractére davantage anthropologique ou
sociologique que littéraire du texte. Et pourtant, Sanaagq est présenté d’emblée comme un
«roman'® » par Bernard Saladin d’Anglure. Aprés avoir qualifié le texte de récit
esquimau dans sa thése de doctorat, trente ans plus tard, I’anthropologue insiste pour
qualifier ce texte de roman. Dégageant aimsi le récit de toute responsabilité scientifique, il
souhaite souligner son aspect fictionnel tout 4 fait exceptionnel dans le contexte de la
rédaction du texte, quand bien méme il présente un intérét ethnologique unique. Il se peut
aussi que l’utilisation du terme «roman» soit stratégique, mais elle peut apparaitre
décevante dans une situation de publication en frangais et donc destinée a des lecteurs non
inuit et a fortiori peu avertis de la culture inuit, car il tempére la singularité et parfois
I’opacité du texte en utilisant un concept familier du lectorat visé. Quoi qu’il en soit,
Keavy Martin reconnait elle aussi la valeur narrative et créative du texte : « Sanaaq may
well be read as an ethnographic or historical document, but to do so exclusively would be

to miss the skill and complexity of the storytelling"®’ ».

Une partie des critiques déplorent des « faiblesses de I’écriture’*®

» : le grand nombre
de dialogues, de méme que les répétitions, marques formelles caractéristiques des récits
inuit, qui jalonnent le récit. L’abondance et 1a complexité des noms des personnages et des
termes précis (surtout pour les espéces animales), qui ont été conservés tels quels dans la
traduction, peuvent en effet dérouter le lectorat inexpérimenté. Pourtant, la simplicité de la
narration des actions permet de concevoir la vie de la communauté et les relations sociales
entre ses membres, avec un accés direct 4 la culture inuit. Thierry Bissonnette écrit : « A
travers le regard de Nappaaluk, c’est le quotidien rigoureux et la débrouillardise
incroyable de son peuple qui nous sont découverts, dans un style intuitif et sautillant'®. »

(Euvre pionnié¢re dans le champ de la littérature inuit, pour Keavy Martin, Sanaag

n° 2, 2004, p. 245; Paul-André Proulx, «Sanaag», Littérature québécoise, www.litterature-
quebecoise.com/oeuvres/sanaaq.html, site consulté le 11 novembre 2011.

15 Bernard Saladin d’ Anglure, « Préface », Sanaag, op. cit., p. 8.

57 Keavy Martin, « Arctic Solitude : Mitiarjuk’s Sanaag and the Politics of Translation in Inuit
Literature », op. cit., p. 16.

158 paul-André Proulx, « Sanaag », op. cit.

159 Thierry Bissonnette, « Une parole venue du froid », op. cit.
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demonstrates the way in which a community can absorb a new religion or a
technology like syllabic writing, and accomodate the arrival of outsiders their
own feuds and g)olitics, while still retaining its language and continuing to tell
its own stories'*.
En dépit de tous les bouleversements auxquels les Inuit font face, Nappaaluk pr;)uve que
I’adaptation n’est pas synonyme de perte et que la culture inuit peut développer une voix

singulié¢re dans la pratique écrite de la littérature.

Sanaaq n’est pas le « roman » auquel pourrait s’attendre le lecteur occidental, aussi
bien formellement que thématiquement. Il faut dire que les conditions d’écriture de ce
texte sont tout a fait particuliéres puisqu’a I’origine, il était destiné & compiler du
vocabulaire en inuktitut. Toutefois, les libertés qu’a prises ’auteure au fil du texte par
rapport 3 la requéte initiale, les descriptions psychologiques des personnages et les
relations entre eux, I’intrusion subtile de croyances traditionnelles et des récits qui y sont
reliés dans le récit quotidien d’une communauté inuit encore nomade, sont autant de
raisons de considérer 1’ccuvre de Mitiarjuk Nappaaluk comme la premiére ceuvre littéraire
écrite du Nunavik — parvenue au public —, méme si sa premiére publication ne date que de
1971. A ce moment-13, au début des années 1970, un certain nombre de textes inuit
avaient déja été publiés au Canada, essentiellement dans des publications en série. Ces
périodiques, dont le plus significatif est Inuktitut, paru pour la premiére fois en 1959, font
partic d’un phénoméne qui avait commencé vingt ans auparavant avec des journaux au

contenu écrit par des Blancs.

1.3 La voie des périodiques

En histoire littéraire, le phénoméne des périodiques et son incidence sur le
développement d’une littérature sont significatifs. Prenons pour exemple la littérature

québécoise. Lise Gauvin écrit :

10 Keavy Martin, « Arctic Solitude : Mitiarjuk’s Sanaag and the Politics of Translation in Inuit
Literature », op. cit., p. 27.



55

Les périodiques ont toujours joué un réle déterminant dans la diffusion, voire
la création méme de la littérature québécoise. Au XIX® s., alors que cette
littérature se désigne sous le nom de canadienne et que les imprimeurs
hésitent & publier des ceuvres de fiction, plusieurs journaux suppléent aux
carences des maisons d’édition et publient de maniére fragmentée, soit des
ceuvres entiéres, soit des textes plus courts dans le domaine du conte ou de la
{161
poésie .

Pour les littératures inuit, que ce soit celle du Groenland, de 1’Alaska ou du Canada,
le début de I’histoire est la méme : les débuts de la littérature ont lieu dans les publications
en série'®. En poursuivant le paralléle avec la littérature québécoise, on note que c’est
encore balbutiant. Lise Gauvin explique que « [flondées dans une optique d’abord
patriotique, les revues littéraires du XIX® s. se proposent, comme d’ailleurs le Répertoire
national de James Huston, “d’encourager et d’entretenir 1’amour de 1a littérature nationale
au Canada'®”.» Au Nunavik, comme au Nunavut, les premiers périodiques ne
témoignent pas d’une littérature indigéne émergente, mais plutdt de 1’apparition timide
d’un contenu inuit rédigé et transmis par des Blancs, des missionnaires, dans des revues 2
caractére religieux et ethnographique. Par la suite, les revues publieront des textes rédigés
par des Inuit (2 partir des années 1960) et, enfin apparaitront des périodiques (dans les
années 1970-1980) fondés, édités et rédigés par des Inuit.

1.3.1 Les premiers périodiques : contenu inuit, auteurs blancs

Les premiers périodiques qui circulent dans I’ Arctique sont associés aux missions,
juste titre puisqu’ils étaient tous publiés et diffusés a ’initiative des missionnaires.
Toutefois, leur contenu n’était pas exclusivement religieux. On sait aussi que les
catholiques étaient plus productifs en matié¢re de publications. Il faut également distinguer
les périodiques destinés aux lecteurs gallunaat et ceux adressés au lectorat inuit. Certains

périodiques étaient publiés a I’attention des deux lectorats. C’est le cas du premier du

© 6! Lise Gauvin, «Périodiques littéraires de langue franaise», L 'Encyclopédie canadienne,
www.thecanadianencyclopedia.com/index.cfm?PgNm=TCE&Params=fl ARTf0004705, site consulté le
22 novembre 2011. d
'2 Sharon Rankin, « Introduction », 4 Bibliography of Canadian Inuit Periodicals, Québec, Presses de
l’UniV{garsih& du Québec, coll. « Droit au Péle», 2011, p. 1-2.
Ibid.
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premier journal en inuktitut (alphabet romain) au Canada dont le titre était Aglait
HMlynainortut (« Des choses écrites pour tous »). Lancé en 1902 & Nain, il paraissait une
fois par année grice au travail de missionnaires moraves. Imprimé sur une presse a main,
il était ensuite distribué en traineau a chiens dans chacune des communautés de la cote
nord du Labrador. Le cas de ce journal est exemplaire, car il est unique. A son origine, un
nom : Carl Martin, révérend morave (1861-1934), qui a travaillé sur plusieurs traductions
en inuktitut, des liturgies et des hymnes religieux pour I’essentiel. Ses traductions sont
encore utilisées aujourd’hui au Labrador. Il est aussi I’instigateur des cours de formation
pour enseigner en inuktitut au Labrador'®. Le journal offrait de I’information locale et
internationale. Les moraves avaient coutume de dire que ce journal était le premier journal
inuit dans Phistoire du monde'®, ce qui est faux puisque le premier, Atuagagdliutit, est
paru au Groenland dés 1869, & Nuuk.

En étudiant de plus pres la presse religicuse de 1’époque de 1’évangélisation en milieu
inuit, Frédéric Laugrand et Gilles Routhier ont découvert que les revues et bulletins « ne
concernaient [pas] seulement des domaines directement utiles pour 1’évangélisation,
comme la linguistique, mais touchaient [aussi] a4 D’archéologie et a Phistoire, 2

I’anthropologie et 4 la démographie'®. »

Les missionnaires oblats, francophones pour la plupart, accordaient déja
depuis plusieurs années une attention particuli¢re & la mythologie, 4 la
linguistique et aux questions morales. La création, au lendemain de la guerre,
de petites revues diocésaines comme Inungnut Tamenut, le Trait
d’Union/Eskimo, leur offrait la possibilité de publier des « légendes » et
autres récits recueillis dans les villages et les sanatoriums du sud. Cette
entreprise devint plus systématique sous 1’impulsion du pére Arthur Thibert
qui, basé a Oftawa, participa a4 la création d’un Centre de recherches

164 Carl Martin est aussi I’auteur de deux ouvrages significatifs pour le Labrador et les études inuit : Das
Leben des Labrador-Eskimo [La vie des Inuit du Labrador], Hernkut, Missionsbuchhanlung, 1909, [s.p.] et
Die Bibel und unsere Eskimo [La Bible et nos Inuit], Hernkut, Missionsbuchhanlung, 1928, [s.p.]).

165 « The Moravian Missionaries say it is the first Eskimo newspaper in the history of the world. » Robin
McGrath, Canadian Inuit Literature : The Development of a Tradition, Ottawa, National Museum of Man
Mercmz Series, 1984, p. 131.

168 Brédéric Laugrand et Gilles Routhier, « Réception et enracinement de Vatican II en milieu inuit »,
dans Gilles Routhier [dir.), Vatican Il au Canada: enracinement et réception, Montréal, Fides, coll.
« Héritage et projet », p. 339.
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d’anthropologie amérindiennes ainsi qu’au lancement, en 1955, d’une revue

anthropologique de calibre scientifique (4nthropologica)'®’.

Dans bien des cas, les missionnaires tenaient le rdle d’ethnographes et ont fourni aux
anthropologues des sources d’informations précieuses sur les cultures dites « primitives »
et sur les interactions entre culture autochtone et allochtone. Les intéréts des missionnaires
et des anthropologues se rejoignaient, il s’agissait pour les deux groupes de mieux

comprendre le peuple évangélisé dans un cas, étudié dans ’autre.

1.3.2 La revue Eskimo

Dans I’ Arctique de I’Est, les Oblats de Marie-Immaculée publient en 1941 Inungnun
tamainun en syllabique. Au Nunavik cependant, la premiére revue qui a circulé n’était pas
disponible en inuktitut. Eskimo, publi¢e dés 1944 par les Oblats de Marie-Immaculée, est
d’abord éditée par le pére Jean Philippe, puis par le pére Guy Mary-Rousseliére. Deux
versions étaient imprimées & Churchill, 'une en anglais, I’autre en frangais, et les
exemplaires étaient ensuite envoyés dans chacune des missions occupées par cette
congrégation, c’est-3-dire dans I’ensemble du diocése de Churchill-Baie d’Hudson. La
plupart des articles, sinon tous, sont rédigés par des missionnaires ceuvrant dans la région
de la baie d’Hudson au Nunavut, mais la revue était distribuée également auprés des
missionnaires du Nunavik. Les premiers numéros du journal comportent peu de pages,
deux ou trois maximum. Puis, les années passant, les articles se multiplient et chaque
numéro comporte de plus en plus de pages, au méme rythme que le journal gagne a étre
réputé. Sur la page titre des quatre premiers numéros, sous le titre Eskimo, on peut lire
« Habitants — missionnaires catholiques ». Une telle mention laisse entendre que les deux
groupes peuvent étre aussi bien les destinataires que les auteurs. Dans les faits, il n’en est
rien ; les auteurs comme les destinataires, ce sont les Blancs. Les missionnaires établis
dans les communautés arctiques ou ceux du Sud forment le groupe des auteurs. Quant aux

destinataires, ce sont aussi les missionnaires du Nord et du Sud, ceux qui soutiennent les

167 Prédéric Laugrand, « Les traditions inuit», dans Jean-Marc Larouche, Guy Mépard et Eric
Bellavance [dir.], L'érude de la religion au Québec : bilan et prospective, Saint-Foy, Les Presses de
I’Université Laval, 2001, p. 40.
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missions ainsi que quelques fideéles de la congrégation. Les articles racontent
I’évangélisation, comme le récit écrit par le pére Jean Philippe du travail du pére Pierre
Henry a Pelly Bay a partir de lettres envoyées par ce dernier. L’article est accompagné de
photographies prises par les missionnaires, ainsi que des croquis, dessinés par leurs soins,
et le pere Jean Philippe y relate les difficultés rencontrées, les contraintes naturelles et

climatiques et la bonne foi répandue, comme dans ’extrait qui suit :

Pelly Bay! Un nom qui ne dit rien. Un point sur la carte non loin du pdle
magnétique. Un hameau misérable: une hutte en pierre avec, a 1’été,
quelques tentes que des iglous de neige remplaceront I’hiver. La population,
une bonne centaine d’Esquimaux, vit le plus souvent au loin, ne faisant au
village que de rares apparitions.

Pelly Bay! Parmi toutes les autres, la mission la plus difficile sans doute.
L’approvisionnement par bateau étant impossible, la vie y est trés primitive.
C’est le régime esquimau dans toute son intensité.

Il y a quatorze ans régnait le paganisme ignorant, cruel et superstitieux. Les
meeurs souvent dissolues, les vols et les meurtres. Les bébés que 1’on jette
dehors quand on veut s’en débarrasser. Les vieux que I’on achéve parfois ou
qui d’eux-mémes se tuent parce qu’ils sont a charge.

Aujourd’hui brille chaude et vivifiante la lumiére du christianisme : plus de
cent Esquimaux chrétiens dont la bonne volonté et les efforts sont tournés
vers le bien.

L’artisan de ce changement admirable? La grice du Bon Dieu et les efforts
inlassables du missionnaire le Pére Pierre Henry, O.M.1. aidé plus tard par le
Pére Vandevelde, OM.I'®.

Si parfois les propos sont sensationnels et exagérés pour la « bonne cause », ¢’est
qu’a travers de tels récits, les sociétés missionnaires avaient pour objectifs de stimuler

I’intérét pour les missions, solliciter des dons et éveiller de nouvelles vocations. Frédéric

Laugrand indique que dans ce contexte,

il est tout a fait logique que de nombreuses descriptions missionnaires soient
souvent fort réductrices avec des analyses plutft caricaturales. Le
manichéisme de certains points de vue comme la mise en valeur d’actions
dites « héroiques » et mémorables relevaient de cette tactique destinée a

stimuler les vocations et 4 enrichir une tradition'®.

163 pare Jean Philippe, « Réve et réalisation », Eskimo, mai 1946, p. 3.
16? Erédéric Laugrand, Mourir et renatre, op. cit., p. 267-268.
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En véhiculant une représentation épouvantable des Inuit et de leur environnement, comme
P’explique Daniel Chartier, les missionnaires satisfaisaient « leur désir d’ceuvrer comme

des martyrs » et justifiaient « un projet évangélique'™ ».

Cependant, les détails de la vie quotidienne sont nombreux et nous informent sur le
genre de vie que menaient les Inuit de 1’époque ainsi que sur leurs croyances et leurs
coutumes. Les éditeurs du magazine montrent d’ailleurs au fil des numéros de plus en plus
d’intérét a rapporter les récits sur les meeurs des Inuit. Dans le numéro de mars 1947, le
pere Jean Philippe signe un article intitulé « Une tranche de vie Esquimaude » dans lequel
il raconte I’histoire de cet homme, Niarkoalouk, qui, aux yeux de sa femme, n’était pas un
bon pourvoyeur. Parti 4 la chasse au caribou, lorsqu’il revint, sa femme 1’avait quitté.
Apres ’avoir cherchée en vain, il s’adressa au missionnaire de passage au camp, lui
expliquant & quel point il était malheureux d’étre seul et lui montra une lettre adressée a
un vieux bigame dont il convoitait une des deux femmes. Cette lettre n’était autre qu’une
demande en mariage. Le missionnaire transmit la lettre et le vieux bigame accepta de

vendre sa femme contre la petite fille de Niarkoalouk et ce dernier fut dés lors comblé'”*.

En parcourant les numéros de la revue Eskimo de 1944 a 1960, je n’ai pas trouvé un
seul texte concemant le Québec arctique, tous les récits, toutes les légendes rapportés
concernant des missions installées au Nunavut. Il faut dire que les Oblats établis au
Nunavik étaient alors minoritaires : une mission & Fort Chimo (actuel Kuujjuaq), une a

Ivujivik et une a Kangiqsujuagq.

A cette époque, les périodiques ne sont pas vraiment une voie d’expression pour les
Inuit, mais le changement va s’opérer trés vite avec l’intervention du gouvernement
fédéral. Ce n’est pas dans les publications religieuses, mais « publiques » que la voix inuit

commencera 3 se faire entendre.

1 Daniel Chartier, « “Au-del3 il n"y a plus rien, plus rien que I’immensité désolée” : problématiques de
Ihistoire de la représentation des Inuits, des récits des premiers explorateurs aux ceuvres
cinématographiques », op. cit., p. 183.

171 « Tranche de vie esquimaude », Eskimo, mars 1947, p. 8-10.



60

1.4 L’intervention du gouvernement fédéral

En 1939, la Cour supréme du Canada établit que constitutionnellement, les Inuit sont
sous la responsabilité du gouvernement fédéral depuis 1867 selon I’ Acte de 1’ Amérique
du Nord britannique'™. Avant cela, le cas des Inuit avait été plusieurs fois questionné.
D’abord, en 1924, 1a Loi sur les Indiens est modifiée, attribuant la responsabilité des Inuit,
qui demeuraient des citoyens: canadiens, au ministére fédéral des Affaires indiennes et du
Nord. Six ans plus tard, cette loi est abrogée et la responsabilité des Inuit incombe au
Conseil des Territoires du Nord-Ouest (basé 4 Ottawa). La Gendarmerie royale du Canada
était responsable de gérer les secours et d’assurer la sécurité sur les territoires habités par

les Inuit.

Jusqu’en 1950, « la politique officielle du gouvernement fédéral défendait un mode

1 » En d’autres

de vie traditionnel et autosuffisant des Inuit, dans la mesure du possible
termes, jusqu’en 1950, le gouvernement fédéral faisait peu de cas des Inuit et n’était pas
intéressé par ce qui se passait dans 1’Arctique. Cependant, lorsque les militaires
américains commencent a critiquer le sort des Inuit et leurs conditions de vie, et que les
Etats-Unis cherchent 3 acquérir plus d’influence dans les régions nordiques'’,
I’administration du Nord et la souveraineté sur les terres arctiques deviennent des

questions primordiales pour le gouvernement du Canada.

Au Nunavik plus particuli¢rement, la création d’une base militaire américaine a Fort
Chimo (actuel Kuujjuaq), en 1942, constitue « la premiére grande: ouverture du Nord
québécois sur le Sud, un Sud non laurentien et méme trés peu canadien'” ». Néanmoins,
la création d’un ministére pour 1’ensemble de 1’Arctique canadien en 1953 et la

construction d’un poste de radar, & Poste-de-la-Baleine (actuel Kuujjuarapik), vers 1955-

12 Selon I’acte en question, le gouvernement fédéral devenait entiérement responsable des Autochtones.
Toutefois, les Inuit ne sont pas soumis a la Loi sur les Indiens.

'™ Sarah Bonesteel, « Les relations du Canada avec les Inuit : histoire de 1’élaboration des politiques et
des programmes », juin 2006, www.aadnc-aandc.gc.ca/fra/1100100016900, site consulté le 12 décembre
2011.

174 Jean-Frangois Arteau, « Création d’un gouvernement autonome au Nunavik, Québec, Canada » dans
Jacques Guy Petit et al., Les Inuits et les Cris du nord du Québec : territoire, gouvernance, sociéié et culture,
Québec, Presses de I’Université du Québec, 2010, p. 54; Guillaume Breugnon, Géopolitique de 1'Arctique
nord-américain : enjeux et pouvoirs, Paris, L’Harmattan, 2011, p. 96.

175 Louis-Edmond Hamelin, Nordicité canadienne, Montréal, Hurtubise, HMH, 1980, p. 251.
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1957, marquent le début réel de la présence du gouvernement fédéral dans le Nord du
Québec.

1.4.1 L’administration et I’éducation

En 1953, I’administration des régions arctiques connait un changement majeur : la
création, le 16 décembre, du ministére des Affaires du Nord et des Ressources
nationales'’®. Jusque-l13, le développement des ressources dans le Nord et les affaires
indiennes et inuit se trouvaient successivement sous la responsabilité du ministére des
Mines et Ressources (1936-1949), puis du ministére des Ressources et du Développement
¢conomique (1949-1953). Le nouveau ministére est rapidement réputé pour étre plus actif,
avec un budget qui, de 4,5 millions de dollars en 1954, passe & plus de 30 millions de
dollars en 1959. Un des mandats du ministére était de donner les mémes droits aux Inuit
qu’aux Amérindiens en matiére d’éducation, de santé et de bien-étre. Afin de faciliter
I’application de ces droits, le ministére des Affaires indiennes du Nord et des Ressources
nationales encourage les Inuit & se sédentariser dans les communautés déja pourvues
d’une école, d’une clinique, de logements et de bureaux du gouvernement'”’. La
sédentarisation des Inuit du Nunavik s’est amorcée a peu prés & la méme époque que dans
les autres régions inuit du Canada, entre 1955 et 1960'™. La centralisation des services par
le gouvernement fédéral est une des raisons a ce changement radical de mode de vie, mais
le déclin de la traite des fourrures et les difficultés rencontrées par les communautés inuit
pour chasser et piéger suffisamment pour assurer leur survie — le gibier se faisant de plus
en plus rare — ont également joué un réle significatif. Pour remédier au manque de denrées
locales, les Inuit, avec 1’aide de fonctionnaires fédéraux, créent des coopératives destinées

au développement d’une économie régionale. Le ministére finangait le projet, fournissait

176 Par la suite il fut renommé ministére des Affaires indiennes et du Nord canadien, et aujourd’hui il
porte le titre de ministére des Affaires autochtones et du Développement du Nord Canada.

17 Richard C. Crandall, Inuit Art : A History, Jefferson, McFarland, 2000, p. 103.

178 A la méme époque, en 1953, le Groenland passait du statut de colonie danoise a celui de province
autonome du royaume du Danemark. Les Inuit du Groenland étaient déja sédentaires depuis le milieu du
XIX®siécle. En Alaska, les Inuit étaient déja sédentarisés depuis la fin du XIX® siécle, et les années 1960
marquent le début de I’exploitation pétroliére dans leur région.
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I’équipement ainsi que 1’expertise, mais la gestion était réservée aux Inuit. La premiére
coopérative inuit a ainsi été fondée en avril 1959 4 Kangigsualujjuaq; elle était spécialisée
dans la péche commerciale et 1’exploitation forestiére. A 1’époque, vingt chasseurs inuit

en deviennent propriétaires en acquérant chacun une part d’un dollar qui leur donne le

179

droit de vote a ’assemblée générale annuelle' . Par la suite, les coopératives du Nunavik

—une par village — ont continué de fonctionner indépendamment des autorités fédérales.

Au cours des années 1950, des écoles fédérales ouvrent dans les communautés les
plus importantes des territoires Inuvialuit, du Nunatsiavut, du Nunavik et du Nunavut. Au
Nunavik, la premiére école fédérale voit le jour en 1949 a4 Kuujjuaq, employant six
enseignants. En 1962, chaque communauté du Nord du Québec accueillait une école
fédérale, qui avait remplacé un a un les établissements fondés par les missionnaires.
Aujourd’hui, le rapport que dresse Inuit Tapiriit Kanatami sur 1’éducation de cette époque
est trés critique :

De nombreux él¢ves devaient voyager et se trouvaient séparés de leur
communauté pendant de longues périodes de temps pour aller 4 1’école, école
dont I’objectif était de les assimiler au sein de la société canadienne moderne.
A P’école, on incitait activement les Inuits a cesser d’utiliser leur langue
matemelle, au profit de I’anglais. Au début des années 1960, on a vu surgir
des écoles dans toutes les collectivités des quatre territoires visés par des
revendications territoriales, et la construction de ces écoles était chose faite
en 1968. A partir de cette époque, c’est la Gendarmerie royale canadienne
qui veillait & ce que les enfants inuits d’4dge scolaire aillent a 1’école, ce qui
obligeait leurs familles & délaisser leurs camps pour former des
communautés, afin de maintenir le contact avec leurs enfants. Le programme
d’enseignement offert par les nouvelles écoles communautaires était inspiré
des programmes scolaires en usage dans les écoles canadiennes du sud, et
jusqu’au milieu des années 70, on décourageait I'utilisation de 1’inuktitut
comme langue parlée'®.

I1 nous est parvenu des témoignages concernant ces écoles fédérales par des auteurs
inuit du Nunavik : Zebedee Nungak, Minnie Aodla Freeman et John Amagoalik par
exemple, dont les récits autobiographiques seront traités dans les prochains chapitres. Si

17 Marybelle Mitchelj, « Coopératives inuites », L’encyclopédie canadienne, 2 juillet 2006,
hitp://www.thecanadianencyclopedia.com/fr/article/inuit~co-operatives/, site consulté Ie 27 aofit 2014.

180 fuit Tapiriit Kanatami, « Document d’information sur les Inuits et ’éducation », 20 octobre 2004,
Ottaws, p. 6.
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certains sont reconnaissants du savoir qu’ils ont pu y recevoir et des aptitudes qu’ils y ont
acquises, d’autres ont vécu ces années de scolarité comme un traumatisme en raison de la

coupure avec leur famille, leur communauté d’origine, leur langue et leur culture.

Ces années-la demeurent sensibles pour les Inuit et cela transparait dans les textes qui
traitent de cette période’®". 11 faut dire qu’en plus du déclin de la chasse et de la péche, de
la sédentarisation et de 1’éducation en anglais venue du Sud, le gouvernement fédéral a
commis l’irréparable avec des déplacements de populations, dont la déportation d’un
groupe d’Inuit dans le Haut-Arctique. Pour des raisons géopolitiques et pour s’assurer la
souveraineté sur ’Extréme-Arctique, le gouvernement du Canada avait décidé de déplacer
sept familles inuit d’Inukjuak (Nunavik) et de les relocaliser sur 1’ile d’Ellesmere (2
Resolute Bay et Grise Fiord), pas moins de 2000 kilométres au nord de leur territoire
d’appartenance. Certains sont décédés par manque de nourriture et en raison des
conditions climatiques bien plus arides qu’au Nunavik'®. Un autre événement a marqué
I’histoire des Inuit et demeure un traumatisme : celui de 1’abattage des chiens de traineaux
dans les années 1950 et 1960 par les forces de 1’ordre québécoises dans la plupart des
communautés du Nunavik. La sédentarisation des Inuit était dans ces années-13 un
phénomeéne de plus en plus répandu et 1’augmentation de la population canine dans les
villages constituait une menace a la sécurité et 4 la santé des habitants selon les autorités
provinciales. D’un point de vue inuit, le chien était un moyen de transport et de survie et

cet abattage massif contre leur volonté leur a 6té une partie de leur indépendance.

Le gouvernement fédéral, toujours dans 1’objectif d’assimiler les Inuit 3 la société
canadienne, va également utiliser la voie de 1’écriture en publiant des revues destinées aux
lecteurs des communautés nordiques. La publication et la diffusion d’Eskimo Bulletin 3
partir de 1953 dans les communautés de 1’Arctique canadien sont historiquement
importantes pour le développement de la littérature écrite inuit. L’écriture, ici employée
par le Blanc pour dénaturer la culture inuit, va devenir dés 1959 un moyen de la conserver

et de la diffuser lorsqu’elle est employée par les Inuit dans le magazine Inukzitut.

181 yoir le chapitre 4 de cette thése.

12 1 *historique de cet événement et les discours qu’il a suscités chez les auteurs du Nunavik dans les
années 1990, époque A laquelle I’affaire est portée sur la scéne publique, fait ’objet de la partie 4.2.1 de cette
thése.



1.4.2 Eskimo Bulletin — Le pionnier dissonant

En 1953 est publié le premier numéro d’Eskimo Bulletin — a ne pas confondre avec
Eskimo, le magazine des Oblats. Pour la premiére fois, la plus grande partie d’une
publication en série est publiée en inuktitut et manifestement, les éditeurs ont pour objectif

de rejoindre les membres des communautés inuit.

Le journal contient de I’information du gouvernement fédéral pour les Inuit. Dans le
but d’aider les familles inuit — et de comprendre les changements qui s’opérent alors dans
I’Arctique —, le gouvernement du Canada envoie & chaque famille un exemplaire du
journal. Le ministére des Affaires indiennes et du Nord et des ressources nationales
dirigeait, parmi ses nombreux programmes, un programme d’éducation générale. C’est
dans le cadre de ce programme qu’Eskimo Bulletin est publié. Le bulletin est également
disponible dans les hopitaux ot séjournent des Inuit ainsi que dans toute autre institution
du Sud fréquentée par les Inuit.

Dans I’éditorial du premier numéro, il est écrit :

In order to help all Eskimos, therefore to learn and get a better understanding
of what is happening, the Government intends to prepare and send out papers
in the Eskimo language to each Eskimo family. These papers will deal with
anything we think will be of interest to Eskimos'®,
Publié sur une base irréguliere, Eskimo Bulletin propose des « informations
pratiques ». Quelques exemples : le second numéro, publié en juin 1953, a pour sujet
« handicrafts », le numéro 3, publié en novembre 1953, « The engine », le numéro 5,

« Eskimo-English vocabulary and grammar ».

Le journal est illustré d’ceuvres d’art inuit, caractéristique originale dans la mesure o
les journaux mentionnés précédemment étaient illustrés d’ceuvres exogénes. Cela montre
la volonté des éditeurs de rejoindre les Inuit en suscitant un sentiment d’appartenance au
journal et de s’intéresser & leur culture. Le but revendiqué par les éditeurs était

d’encourager la lecture auprés des Inuit avec une variété de sujets susceptibles de les

% [Sans auteur], « Editorial », Eskimo Bulletin, vol. 1,2° 1, p. 3.
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intéresser, reflétant le point de vue du gouvernement fédéral puisque le journal ne publiait
pas d’articles signés par des auteurs inuit. Mais en substance, le ministére espérait que
cela encourage les Inuit & étudier I’anglais. Du vocabulaire anglais (traduit en inuktitut)
était inclus dans la plupart des numéros. Les traductions en inuktitut étaient réalisées par
Léo Manning de la Division Arctique, et étaient rédigées en syllabique et en alphabet
romain. A 1’époque, on espérait que les Inuit de 1’Est abandonnent le syllabique pour
n’utiliser que I’alphabet romain. Aussi, un seul dialecte était utilisé, celui de I’ile de
Baffin, dans 1’espoir que ce soit ce dialecte qui soit utilisé i travers le monde inuit
canadien, d’ouest en est. C’était sans prendre en compte les spécificités de chacune des
communautés. Avec Eskimo Bulletin, I’entreprise d’assimilation est 4 peine dissimulée et
celle-ci s’effectue par I’entremise de 1’anglais, qui était alors un phénoméne récent au

Nunavik et dans le reste du monde inuit canadien :

Méme si les Inuits canadiens ont eu une longue histoire de contacts avec les
Britanniques, il faut attendre le développement d’un réseau d’établissements
scolaires fédéraux dans les communautés a partir de 1949 pour que la
pénétration de la langue dominante du Canada se fasse sentir sur tout le
territoire du Nunavik. Avant 1950, les missionnaires, tant anglicans que
catholiques, s’adressaient aux Inuits dans leur langue. Tout & coup, avec
I’établissement d’un réseau d’écoles fédérales, cette approche plus conviviale
disparut abruptement. Les nouveaux professeurs ne parlaient que 1’anglais et,
clairement, la politique fédérale de 1’époque consistait & assimiler les
autochtones du Canada 4 la langue et aux coutumes de la majorité'®.

A ce point-ci de I’histoire, le portrait qui est dressé parait bien sombre, mais 2 la fin
des années 1960, alors que le gouvernement du Canada n’est plus le seul 2 s"intéresser au
Nord et que le gouvernement du Québec se met dans la course, s’amorce un mouvement,
certes timide, de réappropriation culturelle par les Inuit, et la conjoncture leur permet de

se faire entendre.

18 Louis McComber, « Le Nunavik québécois, une percée francophone dans 1’Arctique canadien? »,

collaboration spéciale au TLFQ en ligne, www.tlfq.ulaval ca/axl/amnord/nunavik-art McComber.htm, site
consulté le 13 novembre 2011.
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1.4.3 Le magazine Inuktitut: une révolution tranquille (en guise de conclusion partielle)

L’écriture a d’abord servi 3 la circulation d’idées religieuses et exclusivement 2 cela.
11 est difficile dans ces conditions de progresser vers un usage émancipé de 1’écriture, sauf
exception, comme c’est le cas pour Mitiarjuk Nappaaluk. Les seuls livres en circulation
ont d’abord été des recueils de priéres, des Bibles et des livres de catéchisme. L’accés
restreint 4 une diversité littéraire a ralenti le développement d’une littérature écrite
jusqu’en 1950. Alors que chez les Amérindiens, les premiers usages émancipés de
’écriture se font dans la langue de ’autre, soit 1’anglais généralement'®, les Inuit

commencent & écrire directement en inuktitut.

Un nouveau magazine apparait en mai 1959 au Canada, publié entiérement en
inuktitut. Intitulé Inuktitut et lancé par le ministere des Affaires indiennes et du Nord pour
informer et « éduquer» la population inuit, il suit grosso modo la ligne éditoriale
d’Eskimo Bulletin, mais le magazine comporte davantage d’informations sur les
communautés arctiques ainsi que sur les arts et ’artisanat. La tendance était inverse : si,
dans Eskimo Bulletin, les articles portent davantage sur un contenu du Sud, dans Inuktitut,
le contenu concerne davantage le Nord et les Inuit. Robert Williamson était 1’éditeur du
magazine et Miaji Panigusiq (alors igée de 20 ans) de I'ile d’Ellesmere, la premiére
auteure inuit, illustratrice et photographe'® de la revue. Elle a également, par la suite, agi

a titre d’éditrice et de traductrice; elle est, sans aucun doute, la figure marquante des

18 « C’est essentiellement au cours du XIX® siécle que les Amérindiens développérent des usages de
P’écriture émancipés de ce carcan. Ces innovations s’établirent sur deux fronts principaux : on assista, d’un
cOté, 2 une réappropriation de la langue et de I’écriture anglaises par certains Amérindiens dont la situation
sociale était le plus souvent singuliere, et, d’un autre cdté, & des usages internes de I’écriture, que celle-ci soit
enti¢rement nouvelle ou qu’elle soit adaptée de I’alphabet des colons, destinés  consolider la transmission de
discours cérémoniels (qui faisaient auparavant 1’objet d"une mémorisation orale) dans un contexte de
bouleversement social intense. » Pierre Déléage, « Les Amérindiens et 1’écriture », L ’Homme, n° 190, 2009,
p- 192.

18 Au cours de cette étude, il sera intéressant de constater que dans le champ d’études qui nous
intéresse, une seule et méme personne occupe plusieurs fonctions a la fois, fonctions qui dans le Sud, sont
généralement occupées par plusieurs personnes. Dans un champ encore complétement ouvert et ol peu de
personnes gravitent, il arrive que le graphiste soit aussi 1’auteur, le maire du village et ’enseignant de culture.
Le méme phénomene est constatable dans toute littérature en voie de constitution : lorsque I'institution n’est
pas encore autonome, une méme personne remplit plusieurs fonctions, comme par exemple dans I’histoire de
la littérature québécoise. Lire Maurice Lemire, Denis Saint-jacques er al., La vie littéraire au Québec 111,
1840-1869, un peuple sans histoire ni littérature, Sainte-Foy, Les Presses de 1'Université Laval, 1996, 671 p.
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débuts du magazine'®”. Premiére plateforme de publication d’écrits inuit, la création
d’Inuktitut marque une rupture dans ’histoire de la littérature inuit au Canada en ouvrant
un espace de possibilités pour les écrivains inuit. C’est pour cette raison que j’ai choisi
1959 comme date de départ du développement d’une littérature écrite du Nunavik, date

qui pourrait tout aussi bien convenir a I’histoire des écrits du Nunavut.

La fin des années 1950 marque aussi I’intensification de la recherche en études
nordiques. Sous I’impulsion des missionnaires oblats qui avaient commencé & publier
dans les revues diocésaines de la mythologie inuit, le pére Arthur Thibert participe en
1955 3 la création d’un Centre de recherches d’anthropologie amérindiennes 3 Ottawa
ainsi qu’au lancement d’une revue anthropologique intitulée Anthropologica. Emergent
ensuite deux importantes institutions de recherche : le Centre for Northern Studies and
Research 4 I’Université McGill (1960) et le Centre d’études nordiques 8 1’Université
Laval (1961). Le Nord devient un objet d’étude prisé¢ au moment méme ot dans la sphére

politique, les relations entre I’Etat et les Autochtones sont au cceur des débats.

La tradition orale est le fondement de la culture inuit, elle incarne la source féconde
et diversifiée des concepts et des représentations de I’environnement, des liens sociaux et
des valeurs morales. L’art de réciter et de raconter s’est maintenu méme aprés
I’introduction de I’écriture a la fin du XIX® siécle. Alors que les Inuit étaient largement
initiés 2 la lecture, il faudra attendre le début des années 1960 et la sédentarisation pour
que des conteurs inuit deviennent auteurs, prennent la plume et poursuivent leur art sous
une forme écrite. En ce sens, on peut considérer Mitiarjuk Nappaaluk ou bien comme une
exception avec son roman Sanaaq, ou bien comme une avant-gardiste qui inspirera des

générations d’auteurs a venir.

187 Miaji Panigusiq est née en 1938 a Mittimatalik (Pond Inlet) au Nunavut, en 1951. Son pére choisit de
1’envoyer poursuivre son éducation scolaire 2 Hamilton en Ontario, car il savait que de nombreux Inuit atteints
de la tuberculose se trouvaient 13-bas pour recevoir des soins et il pensait qu’en allant les visiter, elle
entretiendrait son inuktitut. Adolescente, elle est devenue interpréte sur le bateau médical C.D. Howe, qui
visitait les communautés inuit du Nord canadien durant I’été. En 1959, elle fut engagée en tant qu’auteure et
illustratrice pour le magazine Inuktitut, dont elle est devenue plus tard éditrice. Par la suite, Miaji Panigusiq
est devenue un membre fondateur de I’organisation Inuit Tapirisat of Canada et est devenue enseignante
d’Inuktitut 3 I’école Nakasuk a Iqaluit au début des années 1970. Elle a enseigné jusqu’en 2005, deux ans
avant son déces.



CHAPITRE DEUXIEME

UNE LITTERATURE QUI EMERGE DANS UN MOUVEMENT DE
REAPPROPRIATION CULTURELLE

1960-1974
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Durant la décennie 1950-1960, des changements majeurs (culturels, économiques et
sociaux) se sont produits au Nunavik, et sont principalement le résultat de la
sédentarisation encouragée par le gouvernement du Canada. Alors que la traite des

fourrures décline, les possibilités d’emploi & temps partiel dans les différents organismes

188

gouvernementaux et 1’école ™, qui promet aux parents un « meilleur » avenir pour leurs

enfants, incitent les Inuit & s’établir de fagon permanente dans les villages. C’est I’époque
ot les Inuit s’installent dans des maisons préfabriquées qu’ils assemblent eux-mémes; les
plus chanceux travaillent pour la Compagnie de la Baie d’Hudson (CBH), dont ils sont en
fait totalement dépendants. Aussi, les relations entre la communauté inuit et le
gouvernement fédéral sont ambivalentes. Taamusi Qumaq €voque cette période avec

amertume :

[Les maisons] n’étaient pas bien isolées, mais étaient revétues de feuilles de
métal. Les familles qui devaient aller les habiter devaient construire ces
maisons elles-mémes.

[...]

C’est le gouvernement fédéral qui fit ériger [les] premiéres écolées. [...] On ne
nous disait pas ce qu’on allait leur [aux enfants] enseigner 4 I’école. Nous
n’avions aucune idée de ce que nos enfants allaient apprendre. Lorsque nous
demandions aux enfants ce qu’ils apprenaient, ils disaient qu’ils n’avaient pas
le droit de parler leur propre langue, qu’ils devaient parler en anglais
seulement.

(]

Nous, les Inuit, n’avions pas un mot & dire sur la fagon dont le
développement allait prendre place. Nous étions ignorants. C’est comme si
nous ne pouvions qu’observer ce qui se déroulait dans notre collectivité'®,

Au méme moment, dans le sud du Québec, on peine & nommer le territoire au nord
du 55° paralléle :

188 En 1962, chaque communauté du Nunavik disposait d’une école fédérale.

'8 Taamusi Qumagq, Je veux que les Inuit soient libres de nouveau : autobiographie (1914-1993),
Québec et Montréal, Presses de I’'Université du Québec et Imaginaire | Nord, collection « Jardin de givre »,
2010, p. 85-86.
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De nombreuses cartes de toutes les provenances reflétent cette période ou le
Nord québécois semble 2 la fois indéterminé et polymorphe, en se nommant
confusément Labrador, Ungava, Nouveau-Québec ou encore 1’Hudson.
Parfois méme certaines cartes empruntaient encore le pluriséculaire terre de
Rupert. En réalité, chacun de ces termes correspond 3 une entité
géographique délimitée dans 1’espace boréal & un moment donné de la
cartographie circumpolaire. Mais cette pluralit¢ de régionymes refléte
néanmoins une difficulté du Sud 2 donner une identité propre a ses territoires
nordiques'®.

Le Nunavik du début des années 1960 va connaitre une seconde vague de
changements économiques et sociaux orchestrés, cette fois, par le gouvernement du
Québec. Jean Lesage, du Parti libéral — dont le slogan est « Maitres chez nous » —, est
alors le premier ministre du nouveau gouvernement et a pour objectif principal de
modemiser la province. C’est le début de la Révolution tranquille. En 1962, Lesage
envoie un groupe d’élus analyser la situation du Nord québécois et ceux-ci, sous le choc,
comprennent que cette région leur est totalement inconnue. Parmi ces €lus se trouvait
René Lévesque, dont la rencontre fut déterminante pour certains Inuit, dont Taamusi
Qumaq. Alors ministre des Richesses naturelles, Lévesque est lui-méme accompagné de
Louis-Edmond Hamelin, linguiste et géographe, acteur majeur du développement et de
I’étude du Nord québécois. Le frangais y est totalement absent, les Inuit vivent dans la
pauvreté et sont soumis au bon vouloir de la CBH ainsi qu’aux fluctuations du marché des
peaux et des fourrures. C’est dans ce contexte critique que dés 1963, les autorités
québécoises créent la Direction générale du Nouveau-Québec (DGNQ), un organisme
vou¢ au développement social et culturel du Nunavik. L’intérét soudain du gouvernement
du Québec pour le Nord était stimulé par le désir de développer les ressources
hydroélectriques et minérales de la région et, pour ce faire, de remplacer les services civils
jusque-la assurés par le gouvernement fédéral, en commengant par installer, dés 1963, des

écoles provinciales dans les communautés'®’.

1% Eric Canobbio, Géopolitique d’une ambition inuite. Le Québec face & son destin nordique, Québec,
Editions du Septentrion, 2009, p. 74.

! Bernard Saladin d’Anglure, « Contemporary Inuit of Quebec », dans David Damas et William C.
Sturtevant [dir.], Handbook of North American Indians, vol. 5, Arctic, Washington, Smithsonian Institution,
1984, p. 683.
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Une bataille s’engage alors entre les deux paliers de gouvernement, fédéral et
provincial. Dans cette course au développement du Nord, le gouvernement fédéral ouvre
en 1964 a Churchill (Manitoba) une école secondaire pour les Inuit ouverte A toutes les
communautés, une premiére au Canada. Plusieurs, parmi ses étudiants, sont devenus des
personnalités politiques, publiques et artistiques du monde inuit canadien. Quelques-uns
des auteurs les plus prolifiques du Nunavik — parmi lesquels Charlie Adams et Markoosie
— sont passés par elle. Notons par ailleurs qu’elle a été mise sur pied en trente jours : c’est
dire I'urgence que le gouvernement voyait dans un tel projet. Cent cinquante étudiants y
étaient inscrits dés la premiére année d’ouverture de 1’établissement'”. Les deux
systémes, fédéral et provincial, vont continuer de se concurrencer jusqu’en 1970 au
Nunavik. Encore une fois, I’objectif n’est pas tant d’éduquer que de développer le
territoire'”. La cohabitation n’est pas toujours pacifique, et la bataille, dans les
communautés, pour attirer les étudiants d’un c6té ou de I’autre est & peine dissimulée.
Mais le gouvernement du Québec est le plus innovant en offrant pour la premiére fois un
enseignement en francais et en inuktitut, en proposant une classe de maternelle, en
reconnaissant les Inuit comme enseignants a travers un programme en €ducation dispensé
par I’Université¢ du Québec puis par I’Université McGill, en mettant en place des comités
locaux de parents et en créant des cours de culture inuit traditionnelle. Toutes ces mesures
ont finalement men¢ A la fermeture des écoles fédérales, dont il ne restait plus aucun
établissement en 1973 au Nunavik. Les services québécois incamnent 1’alternative et le
renouveau comparés aux services fédéraux déja présents dans les communautés depuis
deux décennies. Cela dit, les Inuit se montrent d’abord réservés face 2 ces initiatives

québécoises :

Beaucoup d’entre eux se méfiaient des francophones, qui avaient abandonné
leurs clients quand les postes de traite de Revillon Fréres, rachetés par la
CBH, avaient fermé leurs portes en 1936, et dont les missionnaires
catholiques venus de France et de Belgique, arrivés longtemps aprés les
anglicans, n’avaient réussi & convertir qu’une poignée de fidéles. On voyait

192 & projet semble somme toute trés positif, mais les témoignages de Markoosie et de Charlie Adams,
par exemple, laissent entendre que leur scolarité, loin de leur famille, coupés de leur communauté, fut une
expérience douloureuse.

193 Richard J. Diubaldo, The Government of Canada and the Inuit, 1900-1967, Ottawa, Research Branch
Corporate Policy, Depariment of Indian and Northern Affairs Canada, 1985, p. 154.
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d’un mauvais il ce gavamaapik (« petit gouvernement») qui voulait
remplacer le gavamaaluk (« grand gouvernement »)'*.
I1 faut dire que jusqu’a la création, en 1963, de la DGNQ, le gouvernement québécois
faisait bien peu de cas des Inuit. Le dédoublement des services dans les communautés, le
manque de préparation et de planification de la part du Québec, le refus du gouvernement
fédéral de se retirer bien qu’il soit question d’un champ de compétence provinciale

(I’éducation) ajoutent au malaise des Inuit face a toutes ces interventions.

D’un coté, le Québec souhaitait prendre le contrle des régions nordiques aux fins
d’exploitation des ressources naturelles; de 1’autre, Ottawa voulait s’assurer, par sa

présence dans le Nord, d’une survivance géopolitique'”®

. Ce n’est pas étonnant que les
Inuit aient ressenti des sentiments ambivalents envers les deux paliers de gouvernement :
la pression exercée sur eux était double et quotidienne. L’issue de cette guerre de pouvoir
a radicalement modifié la position idéologique de 1’Inuk vivant au Nunavik. De nomades
et apolitiques'®, les Inuit se sont retrouvés en quelques années sédentaires et précipités
dans le monde politique. Ce ne fut pas un éveil aux affaires politiques, mais bien un

plongeon dans une sphére qui leur était totalement inconnue. Taamusi Qumaq raconte :

En 1961, alors que ’administrateur du ministére des Affaires indiennes
séjournait au village, quelque chose se produisit qui était tout a fait étranger
aux Inuit. La population de Puvimituq apprit qu’il lui fallait élire un conseil.
On nous dit que nous, les Inuit, pouvions élire n’importe qui que nous
voulions voir siéger au conseil'”’. '

Les gens du village n’étaient pas familiers avec ce genre de fonctionnement, et Qumagq

explique plus loin que les discussions et les réunions étaient souvent désorganisées.

194 Louis-Jacques Dorais, « Etre Inuk au Québec, étre Corse en France. Identités autochtones en contexte
francophone », Globe. Revue internationale d’études québécoises, vol. 8, n° 1, « Modernités amérindiennes et
inuites », 2005, p. 54.

195 fric Canobbio (op. cit., p. 48) écrit : « C’est ainsi, durant cette phase fondamentale ol la dimension
géostratégique du Grand Nord canadien bascula vers un enjeu national de nature géopolitique, que les élites
inuites endossérent la responsabilité d’étre parmi les gardiens de la souveraineté canadienne. L’Inuit Belt
devint alors pour le gouvernement canadien une ligne de front géopolitique pour la défense de son modéle
fédéral. »

1% Lire & ce propos la partie intitulée « Introduction. The “apolitical” Inuit» de la thése de Keavy
Martin, « Stories in a New Skin. Approaches to Inuit Literature in Nunavut », thése de doctorat, Université de
Toronto, 2009, {. 22-31.

197 Taamusi Qumagq, Je veux que les Inuit soient libres de nouveau : autobiographie (1914-1993),
op. cit., p. 90.
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Seulement, un changement s’opérera en quelques années : les Inuit vont s’avérer étre
d’excellents éléves avec lesquels Québec devra maintenant négocier. Les Inuit
s’approprient les outils des Qallunaat et les développent selon leurs propres besoins,
malgré le fait que ce soit la culture de 1’ Autre qui, d’une maniére ou d’une autre, dicte les
régles. Enfin, la présence et la gouvernance du Québec ont définitivement différencié le
Nunavik des autres régions inuit du Canada, en raison d’institutions politiques,

administratives et culturelles distinctes.

Alors que ces bouleversements politiques ont conduit les Inuit du Nunavik 3
réévaluer leurs statuts identitaire et social, un processus semblable se produit sur le plan
littéraire. Les années 1960-1974 constituent en effet une période décisive en ce sens
qu’elle inaugure une prise de conscience de la spécificité culturelle inuit par les Inuit eux-
mémes. Si, jusque-l3, I’identité culturelle inuit était visiblement unique pour les
missionnaires, anthropologues; agents du gouvernement ou autres acteurs venus du Sud,
cela n’était pas évident pour I’Inuk moyen. Or cet aspect est déterminant pour les débuts
de la vie littéraire du Nunavik. Au moment méme ou les Inuit développent une conscience
culturelle, ils découvrent les discours produits sur leur culture et décident, parfois aidés de
Qallunaat, parfois de fagon indépendante, de se réapproprier ce discours. Ce mouvement
va donner naissance a une littérature émergente 4 deux visages : la littérature inuit pour les
Inuit — généralement en inuktitut, locale et personnelle — et la littérature inuit pour les
Qallunaat — en anglais ou en frangais, satisfaisant ou détournant les désirs et attentes du

lectorat du Sud.

Cette période de développement et de quéte d’indépendance culturels va de pair avec la
montée d’un courant autonomiste et les premicres revendications d’émancipation
politique. De nombreux auteurs vont s’attacher & construire une identité inuit prenant
appui sur le bagage traditionnel et utilisant les formes de 1’autobiographie et du récit
personnel. C’est 1’¢re du « Je me décris moi-méme ». Egalement, dans le contexte de
I’apparition d’un mouvement politique qui réclame la fin des discriminations mais aussi la
reconnaissance de la différence culturelle, la littérature va tenter, tant bien que mal, de
soutenir ces objectifs. Toutefois, la littérature du Nunavik entre 1960 et 1974 souffre

cruellement de I’inexistence d’institutions culturelles et littéraires, ce qui explique son
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instabilité. Contrairement a ce qui s’était passé dans le Sud, un siécle auparavant, le
commerce du livre et de I’imprimé n’existe pas au Nunavik dans les années 1960. La
lecture demeure une pratique marginale, promue par le ministére des Affaires indiennes et
du Nord, mais elle n’est pas encore une pratique sociale et culturelle. Il n’existe aucune
librairie ni bibliothéque'®®; il ne peut donc y avoir de développement d’une forme de
« lecture publique et collective'® » telle que décrite par Yvan Lamonde dans le contexte
de la littérature québécoise. En revanche, les livres en inuktitut et surtout les revues, plus
abondantes, sont déja en libre circulation dans la plupart des institutions (écoles, cliniques,
cooi)ératives) et distribués au plus de personnes possible directement dans leur foyer.
Avec la production littéraire encore maigre mais significative de cette époque, les auteurs
du Nunavik, qui rédigent en inuktitut (Paulosie Sivuak, Daisy Watt) ou en anglais
(Markoosie, Minnie Aodla Freeman), veulent mettre en valeur le changement, diffuser

une vision différente de la réalité socioculturelle de leur région : une vision qui est la leur.

2.1 Not to be « another mosquito »

Jusqu’a la fin des années 1960, les institutions dans le Nord du Québec étaient toutes
allochtones. Mais I’heure était venue pour les Inuit d’initier leurs propres organisations
afin d’assurer un contrle sur I’économie et la politique de leur région. En fait, pendant
cette décennie, ce mouvement touche I’ensemble du monde inuit, mais il faut reconnaitre
que sur plusieurs plans, le Nunavik fait figure de pionnier et a servi d’exemple aux autres
régions inuit du Canada. A cette époque, si les Inuit sont novices en affaires politiques et
économiques, cela ne les empéche pas de s’y montrer habiles. La mise sur pied du
systtme de coopératives et la création de 1’Association des Inuit du Nouveau-Québec —
premiére organisation politique inuit au Canada — marquent les années 1960-1970. 11 faut
cependant mentionner que ces deux réalisations ont originellement été initiées par le

gouvernement fédéral pour conserver une certaine part de contréle sur la société et le

1% A ce jour, c’est toujours le cas, les librairies et les bibliothéques publiques sont absentes du Nunavik.
Je reviendrai dans les chapitres suivants sur ce probléme de diffusion interne de la littérature.

19 Yvan Lamonde, « La libraide Hector Bossange de Montréal (1815-1819) et le commerce
international du livre », Territoires de la culture québécoise, Québec, Les Presses de 1'Université Laval,
p. 181-218.
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territoire inuit. Toutefois, en tant que s&mboles d’une prise de parole indigéne — avec I’art
inuit —, les nouvelles institutions inuit du Nunavik montrent I’ampleur de ce qui peut étre
fait. La question de I’inuktitut est au centre de ce mouvement de réappropriation et de
conservation culturelles. « La préservation de notre langue me préoccupe depuis toujours.
Le patrimoine inuit est vital & notre identité et I’inuktitut est intrinséquement lié & notre
culture®® », écrit Moses Novalinga. La langue inuktitut constitue déja a I’époque un des
premiers éléments identitaires inuit pour lequel les Inuit se battent. Au-dela de la survie
d’une langue, c’est 13 le projet encore plus immense de la survie d’une culture, dont le

maintien de la langue est le garant.

Abraham Okpik, originaire d’Aklavik dans les Territoires du Nord-Ouest, fait partie
de cette génération de jeunes dirigeants politiques inuit des années 1960 qui savaient que
la survie culturelle et politique ne pouvait se résoudre dans l;assimilaﬁon des traditions
anciennes avec la culture du Sud, et il a été 1’un des premiers a réaliser que la préservation

de I’inuktitut était une priorité. Ce qu’il écrit en 1962 est trés évocateur :

The survival of the Eskimo people depends on the survival of the language.
When people meet Eskimos, they are disappointed if they cannot show their
knowledge of Eskimo ways. The Eskimo language is big. It could be used to
give many great thoughts to the world. If the Eskimos themselves don’t use
the language more, it will be forgotten, and very soon the Eskimo too will be
forgotten people.

It is up to the Eskimos of today to use their Eskimo strenght of word and
thought. It is up to the young people. If they don’t learn and use the language
and stories and songs, they will have nothing special to give their children.
It’s no good looking like an Eskimo if you can’t speak like one.

There are only few Eskimos, but millions of Whites, just like mosquitoes. It
is something very special and wonderful to be an Eskimo — they are like the
snow geese. If an Eskimo forgets his language and Eskimo ways, he will be
nothing but just another mosquito®".

2% Moses Novalinga, dans Zebedee Nungak, Ida Saunders, Moses Novalinga et Adamie Kalingo,
Hllirijavut/That Which We Treasure/La langue que nous chérissons, Westmount, Institut culturel Avataq,
2012, p. 204.

B' Abraham Okpik, « What Does it Mean to be an Eskimo ? », North, vol. 9, n° 2, 1962, p. 28.
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Ce que Okpik défend ici surpasse le seul débat autour de la langue : c¢’est la culture
inuit qui doit étre perpétuée. La prise de pouvoir des institutions politiques est pour les

Inuit du Canada et du Nunavik un premier pas en ce sens.

2.1.1 Le mouvement coopératif

La création de coopératives inuit 4 la fin des années 1960 est un véritable acte

politique et culturel, qui correspond en fait 4 penser 1’économie modermne en termes inuit.

La premiére coopérative inuit au Canada, spécialisée dans la péche commerciale et
I’exploitation forestiére, est fondée en avril 1959 a Kangiqsualujjuaq, au Nunavik. Vingt
chasseurs inuit en deviennent propriétaires en acquérant chacun une part d’un dollar qui
leur donne le droit de vote 4 I’assemblée générale annuelle’®. Quant 4 elle, la coopérative
de Puvirnituq est devenue un exemple pour les autres communautés. Son histoire
commence un peu avant 1960. Deux hommes en particulier ont influencé son institution.
Peter Murdoch, d’abord, qui, ironiquement, avait été le directeur du poste de traite de la
Compagnie de la Baie d’Hudson & Puvirnituq entre 1955 et 1957. Durant cette période, il
s’était efforcé de créer un systéme de comptabilité qui a par la suite servi de support a la
création de la coopérative. Le pére André Steinman avait succédé & Murdoch dans ses
fonctions aprés que ce demnier eut quitté le village, prenant en charge le secteur de 1’art et
’artisanat inuit. En 1958, il avait organisé une coopérative informelle avec quatre
membres, qui s’appelait la Société des sculpteurs de Povungnituk. Incorporée en 1960,
son sceau, trés symbolique, était en syllabique et signifiait « Les gens de Povungnituk
indépendants grice a un effort commun ». Méme si, dans les faits, la coopérative de
Puvirnituq connaissait comme toutes les autres quelques difficultés financiéres et que le

gouvernement fédéral lui venait en aide régulierement, 1’image véhiculée par

22 pour une histoire détaillée du mouvement coopératif inuit du Nunavik, lire ’ouvrage de Aliva
Tulugak et Peter Murdoch, Partager autrement : la petite histoire du mouvement coopératif au Nunavik, Baie
d’Urfé, Fédérations des coopératives du Nouveau-Québec, 2007, 287 p.
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I’établissement était celle d’une organisation indépendante263. Taamusi Qumaq en
témoigne :

Notre coopérative fonctionnait trés bien, et recevait de plus en plus de
marchandises. Les Inuit avaient appris comment la gérer eux-mémes. Pour
bien rouler, la coopérative dépend de la clientéle. Tant que les gens achétent
les produits de la coopérative, elle peut bien fonctionner. Si chacun
contribue, la coopérative roule encore mieux. Bien des gens ont mis du temps
a saisir cette idée, méme si certains d’entre nous comprirent tout de suite de
quoi il retournait’™.

La Fédération des coopératives du Nouveau-Québec est formée en 1967, au moment
ol cinq des quatorze communautés du Nunavik possédaient déji un établissement

coopératif. Rapidement, chacune des autres communautés s’est trouvée pourvue d’une

coopérative, et, selon Eric Canobbio, ce mouvement précéde celui de 1’autonomie :

A Iépoque, il n’y avait pas 1a de quoi inquiéter Ottawa ou Québec sur
I’émergence d’un quelconque projet politique inuit 4 dimension régionale, ce
qui fut une nouvelle erreur d’appréciation. La constitution de la Société des
sculpteurs de Puvirnituq en 1958 fut certainement la premiére tentative dans
I’Arctique canadien de considérer une région autochtone comme le cadre
d’un projet économiquement viable. Ce projet, par son succés, offrit la
nécessité de dépasser le cadre purement économique de la réflexion initiale
pour batir une véritable conscience politique d’un développement endogéne a
I’ensemble d’un territoire qui représentait le tiers de la superficie du Québec.
Ce mouvement autogestionnaire inuit fut méme 1’un des premiers modéles de
référence de projet politique autochtone au Canada®,

Avant de se diversifier dans les années 1970 (alimentation, pétrole, tourisme), les
coopératives ont ainsi d’abord fondé leur succes sur la production de sculptures sur pierre
et dans I’édition de gravures a tirage limité. Ces ceuvres étaient destinées au marché
international, et cette activité a non seulement permis d’apporter un revenu substantiel aux
Inuit, surtout en cette période économique difficile en raison du déclin du commerce des

fourrures, et, d’un point de vue culturel, d’assurer une visibilité internationale aux Inuit.

203 pour une histoire détaillée et compléte de Iart inuit sous sa forme contemporaine, voir ’ouvrage de
. Richard C. Crandall, Inuit Art : A History, Jefferson, McFarland, 2000, 420 p.
2 Taamusi Qumaq, Je veux que les Inuit soient libres de nouveau : autobiographie (1914-1993),
op. citia}). 100.
Eric Canobbio, Géopolitique d’une ambition inuite. Le Québec face a son destin nordigue, op. cit.,
p- 60.
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Non seulement les coopératives sont-elles devenues, dans les années 1960, le principal
employeur non gouvernemental dans les communautés, mais elles incarnent aussi la
concrétisation d’un premier mouvement social dans le monde inuit. Suivant les traces du
Nunavik, les autres régions inuit ont institué des coopératives a leur tour dans les années
suivant la mise sur pied de la Fédération des coopératives du Nouveau-Québec. Il ne faut
pas sous-estimer 1’effet de la création des coopératives inuit, qui ont complétement
bouleversé le regard des Inuit sur le Sud et leurs relations avec lui : elles leur ont permis
d’accéder a une position de décideurs. Sur les plans symbolique et pratique, ce fut une
révolution lorsque, comme I’explique Aliva Tulugak, les Nunavimmiut ont su tirer parti
du mouvement coopératif pour affirmer leur indépendance et se libérer en partie du joug
de I’Etat :

Ce n’est pas suffisant de dépendre de I’aide sociale pour nous préserver de la
famine, ce que nous voulons, c’est un environnement ol nous pourrons
développer une industrie vigoureuse, qui emploiera les compétences et les
talents des gens et remplacera notre dépendance par une confiance
renouvelée en notre aven.irz‘g

Le mouvement coopératif a favorisé le sentiment d’une fierté inuit et a donné aux
habitants du Nunavik 1’impulsion qu’il leur manquait pour défendre et préserver I’identité
inuit, mais aussi pour se penser en tant que nation et non plus seulement comme une série
de villages. Harry Tulugak écrit que « le moment était de toute évidence venu pour les
Inuit de reprendre leur destinée en main et de se réaffirmer en tant que société
autonome”®’. » Le développement de la fierté inuit et la revendication d’une histoire bien 2

eux trouveront un autre vecteur d’expression dans 1’art.

206 Aliva Tulugak et Peter Murdoch, Partager autrement. La petite histoire du mouvement coopératif au
Nunavik, op. cit., p. 285.

27 Harry Tulugak, « La gouvernance dans la Convention de la Baie James et du Nord québécois : une
perspective inuit », dans Alain-G. Gagnon et Guy Rocher [dir.], Regards sur la Convention de la Baie James
et du Nord québécois, Montréal, Québec Amérique, 2002, p. 160.
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2.1.2 « No James Houston, no Inuit Art?® »

Puisque [’artiste esquimau ne peut parler votre langue, il essaie, par son art, de
vous expliquer la lutte de ses ancétres pour la survie®®,

Paulosie Sivuak

Le récit des débuts de I’art inuit contemporain, ¢’est-a-dire aux origines du marché de
I’art inuit, est celui d’une rencontre de circonstances et d’hommes. C’est aussi une histoire
qui s’amorce au Nunavik. Comme pour les écrits et 1’oral, I’art inuit n’a pas débuté
I’époque moderne. Les Inuit représentaient déja bien avant certains éléments de la vie et
de I’environnement dans de la pierre taillée ou des os d’animaux. Mais dans la majorité

des cas, a part les amulettes, les objets avaient une fonction pratique.

Généralement, les spécialistes d’art inuit considérent qu’il est né, dans sa forme
occidentale, en 1949, sous I’'impulsion donnée par James Houston. En 1948, cet artiste
canadien se rend & Inukjuak en quéte d’inspiration et en échange de ses esquisses, il regoit
des Inuit des sculptures. De retour 3 Montréal, Houston les présente 3 la Guilde
canadienne des métiers d’art. Enthousiastes, les responsables de la Guilde envoient
Houston a Inukjuak échanger des sculptures inuit contre des jetons d’une valeur de 1100$
que les Inuit pouvaient utiliser aux comptoirs de la Baie d’Hudson. Le 21 novembre 1949,
pres de trois cents sculptures en ivoire et en pierre sont ainsi exposées a la Guilde. En trois
jours, tout est vendu. Ce succes attire I’attention du gouvernement fédéral, qui offre a
James Houston une subvention pour qu’il entreprenne d’autres expéditions d’achat®™.
Depuis, I’art inuit contemporain — qui se compose essentiellement de deux pratiques : la
sculpture et I’estampe — est reconnu internationalement et il s’est considérablement

développé et diversifié.

28 Jai emprunté cette phrase 2 I'un des directeurs du American Museum, phrase reprise par le
journaliste Michael Rice dans le Toronto Globe and Mail; voir ’article de Douglas Gibson « Stories About
Storytellers: James Houston», TCE Blog, blog.thecanadianencyclopedia com/blog/posts/stories-about-
stomell;m—iames-houston/, site consulté le 5 juillet 2012,

Cité par Louis Gagnon dans son article « L’expression mouvante de la nordicité. La sculpture
contemporaine des Inuits du Nunavik », Cap-aux-Diamants. La revue d’histoire du Québec, n° 56, 1999,
p. 38-39.

219 Richard C. Crandall, Inuir Art : A History, op. cit., p. 66-78.
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L’art inuit doit composer, dés le début de sa mise sur le marché, avec sa dualité : son
role de pourvoyeur — il a permis de sauver bien des familles de la misére — et son rle
d’expression esthétique. On pourrait croire que sur le plan de la création, le succés
fulgurant qu’il a connu dans les années 1950-1970 s’est accompagné d’une uniformisation
de la création pour répondre aux exigences du marché. Il semble pourtant que les artistes
| inuit, éloignés du marché, n’en avaient en fait pas conscience et continuaient de créer

librement selon la logique du « bien fait*'! ». Mais ce n’était pas nécessairement facile de
vivre de cet art, comme 1’explique Taamusi Qumaq: « Les divers gérants de la Baie
avaient chacun leur maniére. Certains offraient trés peu pour les sculptures, tandis que
d’autres offraient un meilleur prix*'%. » A Puvirnitug, Peter Murdoch, gérant du poste de

traite du village, encourageait les Inuit & produire et les aidait & organiser la vente des

spécialistes d’art inuit®®, Qumagq explique qu’il révolutionna en quelque sorte la pratique
de la sculpture a Puvimituq lorsqu’il s’y installa a la fin des années 1950 : « Il poussa les
sculpteurs inuit 4 mieux travailler leurs ceuvres. S’il pensait qu’une sculpture pouvait étre
améliorée, il demandait au sculpteur de se remettre a I’ouvrage plutét que de jeter
’objet?™. »

Durant les années 1950, la Compagnie de la Baie d’Hudson constituait le fournisseur
principal d’art inuit de la Guilde. Mais & partir de 1967, les coopératives inuit se chargent
elles-mémes d’acheter aux sculpteurs les ceuvres, de les promouvoir et de les vendre.

C’est ce que décrit Partiste Davidiapik de Puvimituq :

M1 Tngo Hessel, Dieter Hessel et George Swinton, Inuit Art. An Introduction, New York, Harry N.
Abrams, 1998, 198 p. Aussi, pour de plus amples détails au sujet de I’art et de Dartisanat au Nunavik,
consulter I'article de Jean-Jacques Simard, « La production de la Coopérative d’art et d’artisanat inuit au
Nouveau-Québec », Etudes/Inuit/Studies, vol. 6, n° 2, 1982, p. 61-92.
12 Taamusi Qumaq, Je veux que les Inuit soient libres de nouveau : autobiographie (1914-1993),
op. cit., p. 81-82.
| 212 « Selon Claude Baud, I'action de Peter Murdoch se révéle désastreuse pour la qualité des ceuvres car
| les sculpteurs sont incités & produire plus et donc en série. Les sujets se concentrent autour des animaux,
| certainement ce qu’il y a de plus facile & écouler sur le marché [...]. De méme, [Christopher] Paci note qu’a
| partir de 1958, la Compagnie de la Baie d’Hudson modeéle trop I’esthétique selon les lois du marché. » Marie
‘ Colin, «Le marché de I’art inuit en Burope. Historique, Problématiques et Perspectives », mémoire de
| . maitrise, IEP de Lyon, 2004, f. 27-28.
24 Ipid, p. 82-83.

ceuvres 3 la CBH. Si les méthodes de Murdoch sont aujourd’hui mal pergues par certains
I
|
|
I
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Tout I’argent sortait par la CBH. Nous essayions de ne pas dépenser tout
I’argent et d’en ramasser un peu dans le fonds de la coop. Nous réalisions que
tout ce que la CBH avait, elle 1’avait acheté avec de 1’argent venu des Inuit;
ainsi nous avons appris que nous devions faire la méme chose®"’.

Aux de€buts de I’art inuit contemporain, les deux communautés les plus productives
sont Inukjuak et Puvirnitug. C’est aussi de ces deux communautés qu’une majorité des
écrivains du Nunavik de la période entre 1960 et 1974 proviennent. Se trouvent donc 13
deux centres culturels trés importants. I1 n’est pas étonnant que les deux pratiques, art
visuel et littérature, soient liées 3 ce point dans la mesure ou elles s’attachent toutes deux a

raconter la culture inuit.

L’art inuit va entrainer la production d’un discours sur cette pratique; émergent alors
des publications qui y sont dédiées en tout ou en partie dans lesquelles les Inuit participent
partiellement ou complétement. L’ouvrage®'® de Paulosie Sivuak, publié en 1968, sur ’art
de Puvimituq, dont il est originaire, en est un exemple. En plus d’étre un outil créatif, I’art
a souvent permis a la communauté inuit de supporter les répercussions de la modernité,

que ce soit sur les plans économique, social ou culturel*”.

2.1.3 La langue inuktitut : un instrument idéologique et politique

Jusqu’a I’arrivée des missionnaires dans 1’Arctique, la langue des Inuit, 1’inuktitut,
était un moyen de communication oral au sein de la communauté et de la famille. Connu
des missionnaires, il a servi de passeur d’idées religieuses. Dés lors, I’inuktitut ne cessera
d’assumer le triple réle de moyen de communication, d’intermédiaire pour la diffusion

d’idées (locales ou exogénes) et de symbole identitaire.

215 1 ouis McComber, « La sculpture inuit en bref», Serpentine, www.serpentine.ca/enbrefhtm, site
consulté le 15 avril 2012,

216 Paulosie Sivuak, Les arts esquimaux du Nord québécois vous souhaitent la bienvenue, Povungnituk
et Lévis, Centre d’art esquiman, 1968.

27 Camil Guy, « Introduction », dans Davidialuk Alasuaq, La parole changée en pierre, Québec, Le
Ministére, Direction de I’inventaire des biens culturels, Centre de documentation, 1978, p. 8.
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En 1964, le ministére des Affaires indiennes et du Nord publie, en inuktitut, The Q-
Book (Q pour Qaujivaallirutitsa, qui signifie « quelque chose qui vous en apprendra
plus »). Avec soixante articles, le livre se rapproche d’un manuel pour le quotidien. 7he
Q-Book offre des conseils sur & peu prés tout, de la réparation d’un moteur de bateau a
I’entretien ménager d’une maison. Aucun mot en anglais ne devait étre utilisé dans le
livre. Cela avait représenté un vrai défi pour les traducteurs et, dans un sens, pour la
langue inuktitut elle-méme. Robin McGrath souligne la valeur symbolique et identitaire
du livre : « The Q-Book is really the first attempt to make inuktitut serve as a modern up-
to-date language®'®. » Elle va méme un peu plus loin : « In a quiet way, The Q-Book set
the stage for the ten year boom in Eskimo literature that was to follow?. » Avec le Q-
Book, la volonté du gouvernement fédéral était tout de méme trés claire : prouver que la
langue inuit était capable de suivre les mutations que le peuple inuit lui-méme était en
train de vivre. En tant que manuel de la vie moderne, le livre n’a pas vraiment été un
succes auprés des Inuit. Il a cependant prouvé que I’inuktitut pouvait s’adapter et qu’il
pouvait donc étre utilisé a tous les niveaux, local ou officiel. Il a représenté un travail
important d’aménagement de la langue, visant & compléter et 3 uniformiser le vocabulaire
inuktitut pour 1’adapter 2 de nouveaux concepts. Par contre, le risque d’un tel projet, s’il
était multiplié, est la normalisation de la langue, & 1’écrit, au seul profit des institutions, ce
qui I’¢loignerait de sa fonction de transmission et de conservation de la culture. En effet,

une langue n’est pas seulement véhiculaire,

elle est bien davantage — nous dit Jocelyn Létourneau — le mode d’expression
par excellence d’une culture qui poss¢de une mémoire propre et qui, par cette
mémoire que porte la langue en elle, cherche & se dire au monde dans sa
spécificité et son universalité, dans ses héritages et ses projets™.
La langue des Inuit participe, avec les écrits inuit, au dessein d’exalter le mouvement
identitaire qui occupe, & partir du milieu des années 1960, les esprits et les actions. A cette
époque, les Inuit commencent 4 considérer leur langue comme un objet identitaire 3

préserver, 4 défendre et & développer. Dés la fin des années 1960, les ainés du Nunatsiavut

;:: Robin McGrath, Canadian Inuit Literature. The Development of a Tradition, op. cit., p. 31.
Ibid., p. 31.
0 yocelyn Létournean, « Langue et identité au Québec aujourd’hui. Enjeux, défis, possibilités », Globe.
Revue internationale d’études québécoises, vol. 5, n° 2, 2002, p. 80.
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par exemple, dont les discours étaient enregistrés, reconnaissent que 1’inuktitut est en
danger et qu’il est urgent de prendre des mesures pour les conserver™'. Face  ’anglais et,
dans une moindre mesure, au francais, I’inuktitut doit relever le défi de demeurer la
langue d’usage, de représentation, de rédaction et de création. Dans les écoles fédérales
implantées dans les communautés inuit, 1’apprentissage de 1’anglais est de toute évidence
une mesure d’assimilation consistant 3 évincer la langue locale au profit de la langue
étrangére. Cependant, malgré 1’enseignement systématique aux jeunes générations en
anglais ou en frangais, les langues allogénes demeurent des moyens de communication
avec ’extérieur’™. La langue d’usage au sein de la communauté et du noyau familial est
exclusivement 1’inuktitut. De ce fait, écrire ou parler en inuktitut en dehors du quotidien
de la communauté devient un geste politique. De méme, pour les institutions non
autochtones, 1’usage de l’inuktitut comme langue de publication représente un acte

idéologique de reconnaissance de la spécificité culturelle des Inuit.

Louis-Jacques Dorais explique que « [d]ans le contexte de revendications territoriales
et politiques qui est celui du Nunavik depuis les années 1970, la langue et la culture sont
devenues souvent — sous une forme idéalisée — des symboles idéologiquement lourds
représentant les droits des Inuit™®. » A partir de ces années, les leaders politiques du
Nunavik prennent ’habitude de toujours entamer leurs discours prononcés devant un

public majoritairement non inuit en inuktitut.

L’inuktitut de méme que le rapport privilégié au territoire fagonnent 1’identité inuit.

La langue est un milieu de vie qui assure la cohérence d’une communauté, d’un individu :

Si on perd notre langue, il y aura de graves conséquences. Notre langue fait
partie de notre identité. Elle est aussi notre fagon d’exprimer des émotions

21 ['Torngfisok Cultural Centre], « Inuttitut in Nunatsiavut », Torngdsok,
www.tomgasok.cathome/inuttitut_in_nunatsiavut.htm, site consulté le 15 février 2014.

22 Dgs le début des années 1970, 1a langue de communication avec I’extérieur et avec les Qallunaat
installés ou en visite au Nunavik la plus utilisée est I’anglais. Par ailleurs, si la scolarisation des enfants en
anglais ou en frangais n’a pas mis en péril ’'usage de I’inuktitut 4 la maison, elle a eu un effet négatif sur le
volume de leur vocabulaire. Voir Louis-Jacques Dorais, « The Dynamics of Contact Between French
Nationalism and Inuktitut in Northem Quebec», dans Bjamne Basse et Kirsten Jensen [dir.], Eskimo
Languages, Their Present-Day Conditions. Majority Language Influence on Eskimo Minority Languages,
Aarhus, Arkona, 1979, p. 69-76.

& Louis-Jacques Dorais, « Btres Inuk au Québec, étre Corse en France. Identités autochtones en
contexte francophone », op. cit., p. 56.
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qu’on aurait du mal & montrer dans une langue étrangére. Si ces émotions
sont perdues avec notre langue, on aura alors un réel conflit d’identité.
L’identité est ce qui nous permet de nous définir. Si notre langue disparatt,
cela remettra notre identité en question™,
Lentement, mais siirement, devant les bouleversements engendrés par la sédentarité,
les Inuit manifestent leurs inquiétudes et leurs doutes, et pas seulement A 1’égard de la

langue :

C’est 4 peu prés a cette époque [le début des années 1960] que les gens
commencérent & saisir ce qui se passait dans les écoles. On aurait dit que le
systéme d’éducation tentait de minimiser le mode de vie des Inuit. Dans les
écoles, on n’enseignait que la culture des « Blancs ». Les Inuit se rendirent
compte que la meilleure chose & faire était de prendre en main le systéme
d’éducation sur le territoire®?,

Ce que décrit Taamusi Qumaq & propos de 1’éducation peut étre transposé a tous les
secteurs qui touchent de prés les Inuit de I’époque : la culture, la langue, la chasse, le
territoire et 1’art. C’est & ce moment que les Inuit « veulent prendre en main tout ce qui est
relié a leur culture”® » L’écriture va s’avérer étre un outil efficace pour y parvenir et les

publications périodiques vont en étre les premiers relais.

2.2 La voie inuit des périodiques

Quand bien méme le nombre de journaux et de magazines produits pour et/ou par les
Inuit depuis 1950 a considérablement augmenté®”’ (surtout entre 1950 et 1975), il n’existe

pas de presse quotidienne au Nunavik jusqu’a I’arrivée d’Internet dans les communautés

24 Andy Pirti, « A 0ND¢, DBPPIBOC: SO /Inuttitut, Our Mother Tongue : Ours to
Preserve/L’Inuttitut, notre langue matemnelle : & nous de la conserver », Makivik Magazine, n® 60, hiver-
printemps 2002, p. 106. Dans le titre de cet article, I’auteur utilise la graphie la plus proche de la prononciation
de ce mot en dialecte du Nunavik. « Inuktitut » demeure toutefois la graphie la plus généralisée, en anglais et
en frangais. C’est pourquoi, pour ne pas confondre le lecteur, j’ai utilisé la variante « inuktitut» dans
I’ensemble de mon texte, méme lorsque je parle du dialecte du Nunavik. En revanche, j’ai conservé la graphie
« inuttitut » dans les titres de textes et les citations.

5 Taamusi Qumaq, Je veux que les Inuit soient libres de nouveau : autobiographie (1914-1993),
op. cir&p. 91.

Ibid., p. 91.

27 Robin McGrath, « Afuagnik. The Duration and Demise of a Native Newspaper », Native Studies

Review, vol. 7,1° 1, 1991, p. 95.
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du Nord au début du XXI° siécle, en raison de 1’éloignement, de la faible densité de la
population et du manque d’infrastructures. La radio, quant & elle, faisait office de relais
d’informations locales et régionales a partir du début des années 1970. Dés le début des
années 1960, il existe cependant une presse périodique écrite, qui n’est pas concurrencée

par les monographies et apparait comme la forme de communication écrite principale.

Encore aujourd’hui, dans 1’Occident, la presse peine 3 acquérir sa légitimité littéraire,
car « dans I’histoire littéraire et culturelle, la partie journalistique d’une ceuvre d’écrivain
apparait généralement comme le parent pauvre et la partie d’importance secondaire”® ».
Dans ce cas, que faire avec des auteurs qui n’écrivent que dans la presse et n’ont jamais
signé de monographie? C’est le cas d’un bon nombre des auteurs du corpus inuit, que ce
soit au Nunavik, au Nunavut ou au Groenland. C’est une des raisons pour lesquelles la
littérature inuit est encore méconnue et qu’il arrive encore aujourd’hui que son existence
soit mise en doute. Une autre caractéristique inhérente aux publications en série peut
devenir un handicap a la reconnaissance de la pratique littéraire journalistique : la presse
périodique est fragmentaire, dispersée, difficile & retrouver et & identifier. Comme
I’explique Enn Raudsepp, il est presque impossible de déterminer avec précision les
paramétres de la presse autochtone au Canada : les informations ne sont pas archivées
correctement, mais encore, la nature éphémére de ce corpus complique son étude.
« Publications often appear on an ad hoc basis, make a brief impact and quietly disappear.
Of the approximately 245 titles on the Department of Indian and Northern Affairs list,
only 72 appeared to be extant as of the Spring of 1983%®.» Pour répondre & cette
difficulté, la bibliographie de Sharon Rankin publiée en 2011%° sur les périodiques
publiés dans 1’Arctique canadien fournit de nombreuses informations sur les dates de
publication, la périodicité et le contenu général des magazines. Dans le cadre de ma thése,
la tiche fut ardue de mettre la main sur les dizaines de périodiques publiés & travers le
monde inuit qui concernaient le Nunavik. Plus disponibles, perdus, disséminés, la plupart

d’entre eux engageaient une véritable chasse au trésor.

28 Ibid., p. 128.

™ Ibid., p. 195.

B0 Sharon Rankin, A Bibliography of Canadian Inuit Periodicals, Québec, Presses de ’Université du
Québec, coll. « Droit au Ple», 2011, 294 p.
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Au cours de la décennie 1960-1970, la situation de la presse inuit n’est pas glorieuse :
trés peu de journaux ont une situation financiére suffisamment solide pour exister par eux-
mémes. Les trois quarts des périodiques inuit au Canada avant 1970 étaient publiés par
des agences gouvernementales. Aussi, le manque de publicité et les difficultés de
communication entre les communautés ont quelque peu ralenti la circulation des
publications et ont remis en question leur survie. C’est pourtant dans ce‘ paysage éclaté

que la littérature écrite du Nunavik commence a se développer.

Entre 1960 et 1974, selon la bibliographie de périodiques inuit réalisée par Sharon
Rankin®', 60 magazines ou publications en série ont été publiés dans le monde inuit du
Canada avec du contenu éerit par des Inuit. Le ministére des Affaires indiennes et du Nord
en a directement publié la moitié, et un autre quart indirectement par 1’intermédiaire des
associations qu’il subventionnait, le dernier quart ayant été publié par des groupes
indépendants, par les coopératives ou des organisations régionales qu’il conviendra de
mentionner et de décrire quelque peu dans les pages suivantes. Au Nunavik, une dizaine
de publications en série ont accompagné le premier mouvement d’émergence du littéraire,
ayant ainsi surtout participé 4 faire naitre une conscience culturelle — « étre un Inuk »
(Inuktitut, 1959 a aujourd’hui; Inuit Monthly, 1971-1975; Inuksuk, 1973-1976; Inuit
Today, 1975-1982) — et & développer le sentiment d’appartenir & communauté — « étre un
Nunavimmiut » (Northern Star, 1961-1965; Tukisinagtuk/Message, 1970-1971; Sallumiut
Uqausingit, 1973; Taqralik, 1974-1986).

En 1970, la presse inuit du Canada acquiert une certaine autonomie qui va de pair
avec le développement d’une conscience politique. Avec le retrait subtil et graduel du
territoire du ministére des Affaires indiennes et du Nord, les organisations autochtones
entreprennent la publication de plusieurs revues inuit*?. Le magazine Inuktitut, repris par
Inuit Tapirisat of Canada en 1971, Tagralik, édité et publié par I’ Association des Inuits du
Nouveau-Québec a partir de 1974, en sont deux exemples. Toutefois, les concepts

31 Ibid.

22 Enn Raudsepp, «Emergent Media. The Native Press in Canada», Canadian Journal of
Communication, vol. 11, n°2, 1985, p. 194, Elle ajoute ; « The Department of Indian and Northerm Affairs, for
example, has virtually withdrawn from direct involvment in Native publications, many of which now are
funded through Native communication societies. »
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d’appareil éditorial et I’instance critique sont absents de cette presse. La littérature se
trouve dans une phase d’indétermination. Alors que le champ intellectuel est en formation
grice au développement d’un espace public, il n’existe pas encore de distinction entre le
role informatif de la presse et la fonction de plateforme de création des revues littéraires.
De forme hybride, les périodiques sont le lieu indirect de tous les types de textes. Cela dit,
la presse stimule I’esprit critique, forme 1’opinion et a largement contribué, au Nunavik, a
I’essor de la lecture — il faut dire que le champ était libre. Quant aux pratiques d’écriture,
les formes retrouvées dans les périodiques étaient variées: article d’opinion, poésie,

nouvelle, essai prospectif, récit autobiographique, roman en plusieurs parties.

2.2.1 Le magazine Inuktitut

Dans le précédent chapitre, j’ai déja mentionné que le magazine Inuktitut avait été
lancé en 1959 sous I’impulsion du ministére des Affaires indiennes et du Nord. En fait,
c’est surtout grﬁce 4 un homme en particulier: Robert G. Williamson™®. Cet
anthropologue, né au Royaume-Uni, a émigré au Canada au début des années 1950. Son
histoire avec le peuple inuit débute en 1953, lorsqu’il passe quelque temps a Pangnirtung,
ou il apprend I’inuktitut et explore la région. Par la suite, alors qu’il est étudiant au
doctorat, Williamson passe ses étés & travailler pour le ministére des Affaires indiennes et
du Nord. 11 y établit un département d’eskimologie (Eskimology section), et fonde le
magazine Inuktitut. Au milieu des années 1960, Williamson commence 4 enseigner
PUniversité de la Saskatchewan, ou il contribue & la création du Institute of Northern
Studies et de I’Arctic Research and Training Centre™*.

Le premier numéro du magazine Inuktitut parait en mai 1959 grice aux efforts de cet

homme, mais surtout en raison de son affection pour le peuple inuit et des contacts

23 Robert G. Williamson venait de décéder, le 12 février 2012, lorsque je rédigeais cette partie de ma
thése. Nunatsiag News,

www.nunatsiagonline.ca/stories/article/65674arctic_anthropologist advocate dead at 80/, site consulté
le 14 février 2012.

P4 Robert G. Williamson a travaillé pour de nombreuses organisations inuit et nordiques, parmi
lesquelles Inuit Tapirisat of Canada, the Canadian Eskimo Arts Council, the Inuit Circumpolar Conference et
CBC Northern Service.
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privilégiés qu’il entretient avec lui. Publié & Ottawa, illustré par des ceuvres inuit (dessins)
ainsi que des photos, Inuktitut paraissait en moyenne quatre fois par année sous un titre
aux nombreuses variantes : Inuktitut, Inuktitun, Inutitut, Inuttituut. Ces noms sont en fait
les différentes fagons d’écrire le dialecte des Inuit selon les variantes de chaque région
inuit du Canada®™®. Le format du magazine a lui aussi changé plusieurs fois. De 1959 2
1972, les numéros étaient seulement en inuktitut, puis bilingues (inuktitut-anglais) a partir
de 1972, et trilingues avec I’ajout d’une version en frangais dés 1974; I’inuktitut était en
syllabique, mais vingt ans plus tard, la version en alphabet romain était ajoutée. Toutes les

versions présentaient en général le méme genre de contenu.

Robin McGrath publie en 1985 un index par sujet, auteur et titre du contenu du
magazine Inuktitut, index qu’elle fait débuter en 1972, I’année de la premiére publication
d’un texte en anglais. L’index se termine en 1985%¢, Malheureusement, les années
précédentes n’ont été pas répertoriées. C’est regrettable, car cela représente prés de douze
années de publications, au cours desquelles des ceuvres littéraires ont été publiées et tout
un réseau littéraire s’est constitué. En effet, Inuktitus publiait dés ses débuts des récits 4
caractére littéraire, des récits légendaires, des textes d’histoire personnelle et des essais
prospectifs. 11 a été un véritable incubateur de développement du champ littéraire inuit. Or
la période d’écriture entre 1960 et 1970 a ét€, en général, trés peu étudiée, car les textes
étaient publiés seulement en inuktitut, ce qui explique, en partie, 1’isolement du corpus et
sa marginalisation. Se trouve donc ici un travail de recherche complet a réaliser dont je ne

donnerai qu’un bref apergu.

Le premier texte du tout premier numéro, intitulé « A 0°NJD*7y» (« Inuktitut »)
comme le magazine, et signé par Miaji Panigusi (originaire de Mittimatalik, communauté
du Nunavut aujourd’hui connue sous le nom de Pond Inlet), est illustré d’un dessin
représentant un groupe d’Inuit — toutes les générations sont représentées — qui lisent un

magazine en démontrant du plaisir 4 lire. Ce n’est pas un hasard, puisque le texte

25 pour faciliter la lecture de cette étude, j utiliserai le titre nuktitut, titre sous lequel le périodique est le
plus connu.

236 Robin McGrath, The Inuktitut Index : an Index by Subject, Author, Title & Settlement. Summer 1972-
Summer 1985, Ottawa, Dept. of Indian Affairs and Northern Development, 1985, 23 p.

27 Miaji Panigusi, « A 0°ND », Inuktitut, n° 1, 1959, p. 3.
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encourage les lecteurs a écrire. L’écriture est présentée comme un gage de liberté, de
méme qu’un moyen de partager les connaissances. L’auteure déplore le fait que seulement
trois personnes — elle cite leurs noms (Miaji Panigusi, Elijah Manirajak et Bobby) — savent
écrire & Inulirijikkut (services sociaux). Pour que les journaux puissent partager des récits
et un patrimoine culturel communs, ils doivent d’abord donner le goiit de lire au public.
De cette fagon, si ’objectif de développer le lectorat était atteint, la presse pourrait

suppléer le manque d’école et de livres.

Dans ce premier numéro, tous les textes, sauf le mot de la fin que Williamson s’est
réservé, sont signés par des Inuit. Le contenu des textes est lui aussi exclusivement inuit :
deux biographies (celle de Miaji Panigusi et celle d’Elijah Maniraja, les deux éditeurs du
magazine 4 1’époque), un récit personnel d’un voyage dans une autre communauté, un
texte de description des vétements des Inuit, le récit d’une chasse aux phoques a Iqaluit et
une histoire pour la jeunesse signée par un auteur d’Igloolik. Cela peut paraitre bien peu,
mais symboliquement, cette premiére publication inuit ouvre la voie & d’autres. L’objectif
du magazine, durant ses premiéres années, est clair : promouvoir I’écriture et la lecture.
Tout est mis en ceuvre pour encourager les Inuit & devenir des lecteurs et des auteurs. Les

illustrations, les textes et les appels & contributions abondent tous dans ce sens.

Dans les numéros suivants, des articles sur ’actualit{ du monde inuit et des
informations nationales liées aux questions inuit sont publiés. Les auteurs viennent tous du
Nunavut; il faut attendre le numéro du printemps 1967 pour y lire un auteur originaire du
Nunavik. Il est facile de comprendre pourquoi si I’on considére le réseau de Williamson,
qui connaissait bien la région du Nunavut et avait ses contacts l1a-bas. C’est avec le temps
que le réseau du magazine, de méme que son influence, s’élargit jusqu’a atteindre les
autres régions inuit. Le premier texte écrit par un Nunavimmiut publié en 1967 dans le
magazine en fut un de Markoosie (Inukjuak), intitulé « Ld@’D>< CD>IPD APL®E» (« La
chanson de Markoosie devenu aveugle »). C’est un court texte, poétique et nostalgique,
que Markoosie avait écrit pendant qu’il se trouvait & 1’hopital de Chesterfield Inlet

(Nunavut) apres avoir perdu momentanément la vue.

B8 Markoosie, « Ld@D>< C>IPD AL », Inuktitut, été 1967, p. 28.
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The north wind is blowing, the night is very cold — ayaiya ya ya

I hear the people passing outside the entrance stairs.

When I come in I go up to the big house, main floor,

When I go out all I do is go as far as the entrance way.

How I wish I could join the hunters, instead of being here

Early to bed is far from fun, here at the Sister’s place

All too often I wonder how I could ever see again

There is no song in me, I know, while all around me others sing™.

En examinant les articles publiés par des auteurs inuit dans Inuktitut entre 1960 et
1974, j’ai noté que la quantité de textes concernant la vie quotidienne des Inuit (récits de
chasse, textes sur la couture, sur les festivités de fin d’année par exemple) est
impressionnante. Deux explications sont possibles et ne s’excluent pas 1’une ’autre : 1-
les éditeurs souhaitent rejoindre leur public en publiant des sujets qui les concement
directement; 2- les Inuit vivent une étape cruciale, celle de la naissance d’une conscience
culturelle. Le récit du quotidien — qu’il soit passé ou présent — assure une cohésion
culturelle que les Inuit possédaient et expérimentaient déja depuis longtemps, mais dont
ils n’avaient pas une réelle conscience. Ces textes font naitre le sentiment d’appartenance
3 un tout — la culture inuit — et éveillent un fier attachement aux meeurs et coutumes de

celle-ci.

Dr’ailleurs, les propos de William Tagoona — journaliste et auteur de Kuujjuaq —
abondent dans ce sens. Quand Tagoona a commencé 3 écrire pour le magazine en 1972,
les récits traditionnels et quotidiens en occupaient de fagon presque exclusive les

colonnes :

J’ai commencé 2 travailler pour le magazine Inuktitut en 1972. C’était mon
premier emploi aprés 1’école secondaire. Inuktitut était a 1’époque une
publication du gouvernement fédéral.

[...]

Le genre d’articles que nous écrivions alors était trés différent de ceux
d’aujourd’hui. A cette époque, les Inuit n’avaient aucun penchant pour la
politique. II n’y avait aucun mouvement politique dans le Nord, ce qui

B9 Yersion en anglais du texte publiée dans Robin Gedalof [dir.], Paper Stays Put. A Collection of Inuit
Writing, op. cit., p. 27.



91

explique que nombre des articles que nous rédigions alors traitaient de

légendes inuit et de proﬁls d’Inuit vivant dans le Nord, et non pas

d’événements politiques**®
Ceci change radicalement avec la création, en 1971, de I’Inuit Tapirisat of Canada (ITC),
qui reprend alors les rénes du magazine, et va le développer et lui donner une ligne plus
politique dans les années suivantes. ITC**! est une organisation sans but lucratif mise sur
pied par un groupe d’Inuit qui souhaitaient instituer un espace de discussion et de
revendication autour des aspects de la vie et de la culture inuit, tant pour la protéger que
pour la développer. A I’époque, ses ambitions sont aussi novatrices qu’audacieuses et
depuis sa création, elle n’a cessé de grossir, tant et si bien qu’en 2010, selon Minnie Aodla

Freeman,

I'ITK est une organisation nationale représentant plus de 55 000 Inuits de 53
communautés dans la région désignée des Inuvialuit (Territoires du Nord-
Ouest), le Nunavut et le Nunavik (Nord québécois) ainsi que le Nunatsiavut
(Labrador). Elle comprend également neuf associations régionales: la
Qikigtani Inuit Association (région de Baffin), le gouvernement du
Nunatsiavut, la Kivallig Inuit Association, la Kitikmeot Inuit Association, la
Inuvialuit Regional Corporation, la Pauktuutit Inuit Women of Canada, la
Société Makivik, le Nunavut Tunngavik Inc. et le National Inuit Youth
Council*?,

La premié¢re conférence annuelle de 1’organisation se tient & Pangnirtung (Nunavut)
en 1972. Lors de cette conférence historique, 1’éducation et la question de la faune sont au
coeur des discussions. Quelques recommandations formulées a cette occasion doivent étre
rappelées. La premiére concerne les livres en inuktitut : « There should be more Eskimo
language books made immediately available in Canada, so that there will be enough for all
Northern schools®?.» Dans le rapport de la conférence, il est aussi recommandé 3
plusieurs reprises de mettre 1’accent sur ’apprentissage de la culture inuit avant toute

autre culture. La délégation du Nunavik va plus loin encore et propose la mise en place

2 lelxam Tagoona, « Les radicaux. Entrevue avec William Tagoona », Inuktitut, n° 90, 2001, p- 11.
24 Créé sous le nom de Inuit Tapirisat of Canada (ITC), « Tapirisat » — signifiant mot qui signifie
« fraternité » — est renommé, en 2001, Inuit Tapiriit Kanatami (ITK).
22 Minnie Aodla Freeman, « Imnt Taplmt Kanataml » L Encyclopédxe canadienne, 27 juin 2011,
i hecanadianencyclopedia.ca/fr/article/inuit-tapiriit-kanatami-itk/, site consulté le 20 aoGt 2014.
- Pangmrtung Conference, August 1972. Recommendations and Resolutions, www.itk.ca/page/first-
itc-meeting-pangnirtung-august-17, site consulté le 8 avril 2012.
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d’un comité local dans chaque communauté pour créer et administrer un programme
scolaire adapté aux Inuit. Lors de cette conférence, la voix inuit commence, pour la
premiére fois, 2;1 critiquer et  attaquer les autorités fédérales non seulement pour avoir été
exclue des décisions qui concernaient le développement économique et social des régions
inuit, mais aussi pour avoir été marginalisée et méme ignorée dans I'un des médias les
plus influents au Canada, la Canadian Broadcasting Corporation (CBC) : « [the] first
annual meeting of Inuit Tapirisat of Canada condemns the CBC for the dicriminatory and
unfair treatment it has given the Inuit people in the past’® ».

Dans une entrevue & Inuktitut, William Tagoona parle de cette conférence comme

d’un moment mémorable :

Cette réunion a été le début de la prise de conscience politique dans le Nord,
dans la forme ol nous la connaissons aujourd’hui. Bien sfir, il y avait des
gens comme Tagak et d’autres & travailler derriére, mais 1’Inuk ordinaire
qu’on trouvait sur la rue, un jeune étudiant comme moi, n’avait aucune idée
de I’évolution politique que Tagak et eux voulaient. Nous avions entendu
dire qu’il y aurait une réunion importante & Pangnirtung et Don a dit: « Tu

devrais y aller. Des Inuit de tout le Canada seront 13 et tu devrais couvrir

cette réunion mais, fais attention, ¢’est une réunion politiquem. »

L’Inuit Tapirisat of Canada entreprit d’éditer d’autres publications, entre autres Jnuit
Monthly (1971-1975), un bulletin informant les Inuit du travail effectué par I’organisation
et qui avait pour objectif d’améliorer la communication entre les communautés. Les
bulletins contenaient les éditoriaux de 1’organisation, les comptes rendus des conférences
tenues ou auxquelles ITC participait, le courrier des lecteurs, des nouvelles des
communautés inuit ainsi que des recommandations de livres et de films en rapport avec la
culture inuit. Plus informatif, le contenu d’Inuit Monthly était différent de celui du
magazine Inuktitut, dans lequel la place accordée aux opinions et & la création était
nettement plus importante. Trés \.'ite, ITC acquiert un statut respectable dans ’opinion
publique inuit et Inuktitut devient une véritable institution. Le clivage entre les journaux
qui couvraient I’ensemble des régions inuit du Canada et les petites publications locales

était déja évident. Malgré tout, méme si ces petites publications (Northern Star, Sallumiut

24 Ibid., Appendix IV.
25 william Tagoona, « Les radicaux. Entrevue avec William Tagoona », op. ¢it., p. 9.
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Ugqausingit, Inummarit) peinaient & survivre au-deld d’une année, principalement 3 cause
d’un faible lectorat et d’un maigre budget, elles ont joué un réle remarquable dans

I’histoire des écrits inuit.

2.2.2 Les publications communautaires

Comme je I’ai précédemment mentionné, avec le développement des voies de
communication, les Inuit du Nunavik prennent conscience de leur appartenance i une
communauté, celle du village ou ils sont nés et ou ils vivent d’abord, puis celle du
Nunavik. Taamusi Qumaq évoque justement la situation avant ’avénement des journaux

et de la radio :

A I’époque [au tout début des années 1960], il n’y avait pas beaucoup de
communications entre les villages inuit. Les gens n’allaient pas d’un village 3
I’autre comme cela avait été le cas auparavant. Alors, nous ne savions pas
vraiment ce qui se passait dans les autres collectivités®*.
Les journaux communautaires, destinés & la communauté comprise ici comme une petite
structure autonome dont l’identité est fondée sur la situation géographique (Salluit,
Puvimnitug, Quagqgtaq, etc.), s’affichent comme des manifestations d’expression et
d’affirmation culturelles. Dans la mesure ou I’accés aux médias régionaux est difficile
pour les récits et les nouvelles locales, certaines communautés décident de développer des
voies alternatives pour diffuser leurs textes. Ainsi, entre 1960 et 1974, les publications
communautaires fleurissent un peu partout dans le monde inuit canadien, 4 Arctic Bay
(Arctic Bay News, 1974), Baker Lake (Kamanitauk Klarion/Voice of the Inland People,
1970-1972), Cape Dorset (Cape Dorset News, 1974), Chesterfield Inlet (Takusee, 1972),
Igloolik (Inummarit, 1972-1977), Pangnirtung (Tusarasapit nutat, 1972-1974).

Au Nunavik, le Northern Star, 3 Kuujjuaq, a été la premiére publication du genre. Le
journal, bimensuel, dont le sous-titre était « An Independent Community Bulletin »,

commenga a paraitre en 1961 et cessa d’étre publié en 1965. La majorité des articles

26 Taamusi Qumaq, Je veux que les Inuit soient libres de nouveau : autobiographie (1914-1993),
op. cit., p. 93.
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étaient rédigés en anglais par des Qallunaat (par exemple, I’un des éditeurs, W.J. Crane,
qui écrivait un bon nombre d’articles, était infirmier dans le village) qui vivaient et
travaillaient & Kuujjuaq. Des nouvelles internationales occupaient souvent la premiére
page, puis les nouvelles canadiennes, québécoises et locales remplissaient les suivantes.
Dans chaque numéro se trouvait une « Ladies Section », présentant des conseils de cuisine
et d’entretien ménager. Il arrivait qu’il y ait des poémes, comme celui écrit par Arson
Walls et intitulé « Arctic (Beat) Rhapsody®*’ »; parfois, on y trouvait des suggestions de
lectures. Cela dit, le Northern Star offrait également une page en inuktitut dont 1’éditrice,
Daisy Watt’®, était Inuit. Cette partic était toujours plus mince que le reste et

correspondait le plus souvent aux nouvelles locales.

Une autre publication communautaire est parue au Nunavik entre les années 1960 et
1974 : Sallumiut Ugausingit (1973), a Salluit. Noah Koperqualuk était I’éditeur du
journal. Selon ses dires, ce journal constituait en fait un projet pilote qui devait pallier
I’absence de radio locale pour la diffusion d’informations et de récits locaux. A I’époque,
Noah était étudiant 4 'Université Laval, ou il se rendait périodiquement pour suivre des
cours en journalisme. Le manque de financement a eu raison de Sallumiut Ugausingit en
1974. Noah Koperqualuk a cependant essayé 4 deux autres reprises au fil des années
suivantes de publier un journal a Kingait*® (Nunavut) puis 2 Kuujjuaq. En 2012, il
préparait une nouvelle publication en série réservée aux habitants de sa communauté,
Sallit*. En 1974 paraissait aussi 3 Puvimituq ’hebdomadaire Tutturuit/Big Dipper
News, dont James Putuguk était I’éditeur. La publication a cessé de paraitre la méme

année.

A lorigine, Inuksuk était une publication communautaire non pas publiée au
Nunavik, mais 4 Iqgaluit (Nunavut). Les éditeurs écrivaient dans le premier numéro :

« This newspaper hopes to be, in some small way, a link to a new feeling of community in

27 Northern Star, samedi 27 avril 1963, vol. 3,0°2, p. 5.

%8 Décédée en 2011, Daisy Watt était une ainée renommée et respectée, connue pour ses talents de
musicienne. A la suite de son implication dans le Northern Star, elle a écrit pour plusieurs journaux et
magazines inuit, parmi lesquels Inuktitut, Taqralik et Makivik News.

9 Communauté connue sous le nom de Cape Dorset.

0 propos recueillis lors d’une conversation téléphonique le 15 mai 2012. En 2014, le projet n’avait pas
encore abouti.
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Frobisher Bay®'. » C’était 13 le projet de chacun des journaux communautaires cités ci-
dessus, mais le destin d’/nuksuk fut différent: le journal s’est ouvert aux autres
communautés inuit du Canada, et méme a 1’international, pour devenir le journal inuit le
plus lu en Amérique du Nord. Lancé en 1973, ce magazine bilingue inuktitut-anglais
deviendra I’un des plus importants journaux inuit. Il est connu aujourd’hui sous le nom de
Nunatsiag News publi€ en version imprimée hebdomadairement et distribué par
I’intermédiaire des coopératives du Nunavut et du Nunavik. Une version électronique est
également disponible depuis 2002 et de nouveaux articles y paraissent chaque jour de la
semaine. /nuksuk, dont la premiére rédactrice en chef était Ann Meekitjuk Hanson, célébre
pour ses talents de journaliste et de traductrice, était une option encore plus littéraire que
le magazine Inuktitut, avec un plus grand nombre de textes appartenant aux genres de la
nouvelle et de la poésie. Elle a notamment publié les textes d’Alootook Ipellie et les

poémes de Jimmy Naumealuk Patsauq, dont je parlerai un peu plus loin.

2.2.3 Tagralik

L’histoire de la revue Taqralik est directement liée A un événement politique majeur
au Nunavik : la création de 1’Association des Inuit du Nouveau-Québec (AINQ). En avril
1971, une assemblée générale exceptionnelle, réunissant les représentants de chaque
communauté du Nunavik, se tient 3 Inukjuak®”. Le besoin d’une unité organisée devenait
urgent pour pouvoir négocier avec les deux paliers de gouvernement, d’une part, et pour
consulter la population et prendre en compte ses opinions et désirs, d’autre part. Il faut
noter que c’est en 1971 que le gouvernement du Québec annonce le grand projet
hydroélectrique d’aménagement des cours d’eau de la baie James. Aprés plusieurs jours
de débats et d’échanges, les délégués des conseils des communautés et de la Fédération

des coopératives décident de créer une association indépendante pour les Inuit du

3! [Editors], Inuksuk, vol. 1, 1973, p. 2.
2 Jean-Jacques Simard, La réduction : I’Autochtone inventé et les Amérindiens d’aujourd’hui, Québec,
éditions du Septentrion, 2003, p. 153.
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Nunavik. L’AINQ*”® est incorporée le 8 juin 1972 et son bureau est installé 3 Kuujjuag. Sa
création, initiée et financée par le gouvernement fédéral mais conduite par Charlic Watt
(Kuujjuaq), n’a pas fait ’unanimité auprés des Nunavimmiut®, Toutefois, avec cet acte
politique, les Inuit s’invitaient 4 la table des négociations. Quelques années auparavant,
René Lévesque avait suggéré que les Inuit participent activement 3 leur avenir politique.
C’était en 1964, les leaders inuit du Nunavik se réunissaient pour la premiére fois a Fort
Chimo (aujourd’hui Kuujjuaq) a I’initiative du gouvernement du Québec, et c’est lors de
cette réunion que René Lévesque, alors ministre des Richesses naturelles, avait séduit les
Inuit par un discours rassurant et éclairé. Taamusi Qumaq se souvient des mots du

ministre :

Les Inuit ne devraient pas perdre leur culture et leur langage. Ils devraient
pouvoir travailler dans leur propre langue et avoir des postes dans les
domaines de pointe comme la médecine et 1’éducation. Les Inuit devraient se
prendre en main. Les Blancs qui travaillent dans les collectivités inuit
devraient parler I’inuktitut, puisqu’ils sont ici pour servir les Inuit. Tout cela
pourrait se produire avec 1’aide du gouvernement de Québec™’,
Dans un climat de rivalité entre le gouvernement provincial et le gouvernement fédéral, le
discours de Lévesque était stratégique. Ainsi, par 1’entremise du politique, les
Nunavimmiut, en cette période de grands bouleversements géopolitiques, prenaient
conscience de I’existence d’une collectivité plus grande que celle de la communauté, d’un

tout, le Nunavik, 3 I’époque appelé Nord-du-Québec.

La revue Tagralik — qui signifie « le Nord » — fut créée en 1974 a ’initiative de

I’AINQ®®. L’une des raisons pour lesquelles la revue fut instituée était de fournir aux

23 Les principaux objectifs de I’organisation était : 1- aider & la préservation de la culture et de la langue
inuit. Promouvoir la dignité et la fierté de I’héritage inuit; 2- protéger les droits des chasseurs et trappeurs
inuit; 3- améliorer les voies de communications dans les communautés et entre les communautés; 4- informer
les Nunavimmiut de leur situation, des projets gouvernementaux, des droits autochtones afin d’étre mieux
outillés pour la gestion des affaires sociales et économiques ainsi que de I’éducation. Pour les détails, voir le
numéro 2 du magazine Tagralik, juin-juillet 1974.

2% Taamusi Qumagq, Je veux que les Inuit soient libres de nouveau : autobiographie (1914-1993),
op. citﬁ sp 108-109.

René Lévesque, cité par Taamusi Qumagq, /bid., p. 94.

2% 1.’ AINQ avait & I"époque le monopole sur les communications dans le Nord, mais il faut dire que les
infrastructures étaient alors inexistantes : « In those years communications and transportation were still very
poor in the region. Most governmental organizations still relied on HF radios to keep in contact with villages
in Northern Quebec. Long distance phone lines were limited. Community FM radio stations didn’t exist. The
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Inuit du Nunavik de I’information au sujet des problémes et des événements qui
concernent la région. Il est le premier magazine au Nunavik 3 parler d’aménagement de
I’espace public, participant ainsi au développement d’une opinion publique préte a agir sur
le politique®™’. Le premier numéro se présente comme un projet d’union et de diffusion
communautaire, avec 1’idée d’une interaction entre 1’ AINQ et la population du Nunavik :
« I hope Taralik [sic] will help the Inuit to have a closer liason with each other and for a
closer liason between the Inuit and the White people. The only way we can do this is to

have some feedback from the north [sic] and south [sic]>*. »

Le ton est clair, la revue se veut politique : présentation des membres de I’AINQ,
résumé des rencontres les plus importantes du monde inuit, informations locales et
régionales sur le territoire et la faune forment ce premier numéro. On y trouve aussi un
texte tiré de I’anthologie préparée par Zebedee Nungak et Eugene Arima®” et enfin des
photographies de Fort Chimo entre 1950 et 1960, réunies dans une section intitulée
« Looking into the past through photos ».

Les numéros qui suivent traitent du projet hydroélectrique de la baie James, des
négociations, des revendications du c6té cri et du c6té inuit. On lit aussi souvent des
articles concernant les actions des autres associations inuit du Canada et méme de
1’Alaska, qui servent d’exemples. Si les affaires politiques occupent un grand nombre de
ses pages, Tagralik publie aussi dans chaque numéro des textes de création (contes, poésie
et récits personnels) ainsi que des textes d’opinion. Cette tendance plus littéraire était

d’ailleurs inattendue, comme le rappelle William Tagoona, premier éditeur de la revue :

One day, when I was working in Yellowknife, I received a call from Charlie
Watt who, at that time, headed up NQIA (The Northern Quebec Inuit
Association). He asked if I would like to start a magazine that would

only way Inuit were kept informed was by word of mouth from NQIA field workers who travelled to the
villages regularly. If the reception was good on shortwave radio, people could hear information through the
CBC'’s Ishumavut radio program. » Alec Gordon, « Introduction », dans Marianne Stenbaek [dir.], Voices and
Images of Nunavimmiut. Volume 2, Way of Life, Montréal et Hanovre, International Polar Institute Press,

2011,p.9.

£7 Voir Micheline Cambron et Hans-Jiirgen Liisebrink, op. cit., p. 133-134.

258 Bill Tagoona, « Taralik [sic] begins... », Tagralik, First Edition, mai 1974, p- L

9Zebedee Nungak et Eugene Arima, Unikkaatuat  sanaugarngnik  atyingualiit
Puvirngniturngmit/Légendes inuit de Povungnituk, Ottawa, Musée nationaux du Canada, 1975, 137 p.
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circulate to all Inuit in Nunavik. His concerns at that time (1973) were that
there was no television, no phones and only very sporadic or non-existent
radio and he and Mark Gordon wanted to keep Inuit in Northern Quebec
informed about NQIA.

[...] At the beginning, Tagralik was only a few pages but it quickly became
very popular; it was ditributed to every household in Nunavik. I was editor
and chief writer but as it became popular, Moses Nowkawalk and Lucy
Inukpuk came to work with me. After a few issues, something quite
unexpected happened — the readers started to write with stories and
experiencies because they wanted to relate their own lives®®.

11 est vrai que rapidement, Tagralik devient une plateforme d’expression personnelle
et créative. La revue était un vrai pari qui a réussi au-dela des attentes de ses fondateurs,
car, populaire et lue par un grand nombre de Nunavimmiut, elle a existé douze ans avant
de devenir Makivik News en 1980, puis Makivik Magazine en 1998. Plusieurs auteurs qui
ont marqué I’histoire des écrits du Nunavik y ont publié leurs premiers textes : pensons a
Daisy Watt (Kuujjuaq), Zebedee Nungak (Puvirnituq), Noah Koperqualuk (Salluit) et
William Tagoona (Kuujjuaq). Tagralik fait partie de ces organes institutionnels qui ont

permis de donner une impulsion au développement de la littérature inuit du Nunavik.

Jai intitulé cette section « La voie inuit des périodiques », mais j’aurais aussi pu
choisir « La voix inuit des périodiques », car en moins de quinze ans, non seulement les
Inuit développent-ils un réseau de diffusion écrite adapté & leurs besoins (textes sur les
questions reliées a leur culture et lieux de publication pour leurs créations), mais ils
amorcent I’expression d’une voix, d’une parole inuit. Malgré la fragilité de la presse
indépendante, certaines revues (Inuktitut, Inuksuk, Tagralik) jouent entre 1960 et 1974 un
rOle décisif dans le paysage littéraire du Nunavik. Avec le virage politique que prend la
région au début des années 1970, il n’est pas étonnant que la presse serve les desseins
politiques que les organisations défendent. Cela dit, 1a place accordée aux textes littéraires
dans ces publications est surprenante. Comme ce fut le cas au Québec, les périodiques

261

incarnent dans le monde inuit les premiéres infrastructures de la vie littéraire™ . L’impact

20 william Tagoona, « Introduction», dans Marianne Stenbaek [dir.], Voices and Images of
Nunavimmiut. Volume 1, Stories and Tales, Montréal et Hanovre, Intemational Polar Institute Press, 2010,
p- 11-12.

6! Voir Maurice Lemire [dir.], La vie littéraire au Québec, tome 1, La voix frangaise des nouveaux
sujets britanniques et tome 2, Le projet national des Canadiens, Sainte-Foy, Les Presses de I’Université
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de la presse dans 1’émergence et la constitution d’une conscience et d’une littérature inuit
est certainement fondateur. Les éditeurs d’origine inuit pour la plupart, en publiant des
revues composées de textes écrits par des Inuit pour les Inuit, cherchaient & nourrir
I’opinion publique et & susciter un sentiment d’appartenance & une communauté plus
grande que celle de la famille ou du village. Mais encore, comme I’explique Enn
Raudsepp, « [t]he native press is one of the few places where Canada’s aboriginal peoples
can find a reflection of their lived experience?® ». Le lecteur cherchait 3 lire sur lui-méme,
sur son quotidien, sur son vécu ou celui de son voisin, qu’il soit de la maison adjacente, du

village de la cte de I’'Ungava ou du Nunavut.

Je n’ai pas mentionné ici toutes les revues qui ont publié des textes écrits par des
Nunavimmiut entre 1960 et 1974, soit parce que sur le plan historique, le contexte qui
entoure leur création n’était pas pertinent, soit en raison de leur contenu. La revue North
(1960) par exemple, est une revue publiée par le ministére des Affaires indiennes et du
Nord entre 1960 et 1985, les articles étaient rédigés par des intervenants du Sud qui

ceuvraient dans le Nord (employés du gouvernement fédéral, hommes d’affaires,

scientifiques), trés rarement, la revue publiait des textes écrits par des auteurs d’origine

inuit; ou parce que le contenu n’embrassait pas notre sujet comme la revue Tukisinaqtuk

(1970), dont les textes sont exclusivement de courts articles d’actualités locales.

2.3 La tradition, I’écrit et ’anthologie

Dans I’histoire d’une littérature en émergence, 1’anthologie joue un réle institutionnel
majeur. Elle prouve par elle-méme ’existence du corpus et donc de la littérature en
question sous la forme symbolique du livre. Dans les années 1990 émergent
institutionnellement les littératures amérindiennes d’Amérique du Nord avec la

publication de trois anthologies qui sont devenues des références: American Indian

Laval, 1991 et 1992, 498 p. et 587 p. Voir aussi la theése de Nova Doyon, « Le réle de la presse dans la
constitution du littéraire au Québec et au Brésil au début du XIX® siécle », thése de doctorat, Université du
Québec a Montréal, 2008, 361 f.

%? Enn Raudsepp, «Emergent Media. The Native Press in Canada», Canadian Journal of
Communication, op. cit., p. 193. 3
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Literature. An Anthology (1991), An Anthology of Canadian Native Literature in English
(1992) et Native American Literature. An Anthology (1998). Quelques années aprés, les
corpus se précisent et au Québec, 1’ouvrage de Maurizio Gatti, Littérature amérindienne
du Québec. Ecrits de langue francaise (2004)**, consacre la littérature amérindienne du
Québec en francais.

L’anthologie, dans le cas des littératures émergentes, joue le réle d’« édification du
corpus®™ », elle donne & voir un groupe de textes jusque-la éparpillés, désordonnés, ou
tout simplement inconnus. Ce type d’ouvrage comprend également une dimension

politique :

En tant qu’objet fondateur d’une identité, affirmation d’une réalité collective
qui peut précéder Dexistence institutionnelle de la nation ou la
reconnaissance d’un groupe culturel dont elle atteste la réalité en méme
temps qu’elle lui fournit des références communes, 1’anthologie s’est vue trés
t6t conférer un réle littéraire mais aussi idéologique®®.

Si, d’un point de vue institutionnel, 1’anthologie joue un réle important dans I’histoire
d’une littérature®®, les premiers ouvrages de ce type publiés dans les années 1960-1970,
alors que la littérature du Nunavik est depuis peu en expansion, jouent plutdt un role de
musée, influencés en ce sens par I’anthropologie, puisqu’ils permettent avant tout la
conservation des récits traditionnels et servent surtout d’outil de recherche pour les études

inuit.

263 Alan R. Velie [dir.], American Indian Literature. An Anthology, Norman, University of Oklahoma
Press, 1991, 373 p.; Daniel David Moses et Terry Goldie [dir.}, An Anthology of Canadian Native Literature
in English, Toronto, Oxford University Press, 1992, 393 p.; Lawana Trout, Native American Literature. An
Anthology, Lincolnwood (Illinois), NTC Publishing Groupe, 1998, 777 p.; Maurizio Gaitti [dir.}, Littérature
amérindienne du Québec. Ecrits de langue frangaise, Montréal, Hurtubise HMH, coll. « Cahiers du Québec »,
2004, 271 p.

264 Rarine Cellard, « Sur quelques classiques de I’anthologie québécoise », Voix et /mages, vol. 35, n° 2,
2010, p. 45.

g’ Emmanuel Fraisse cité par Karine Cellard, ibid., p. 45.

268 En collaboration avec Daniel Chartier, je prépare actuellement I’édition d’une anthologie en frangais
et en inuktitut des écrits inuit du Nunavik dont les objectifs rejoignent ceux identifiés par Emmanuel Fraisse.
Un tel opus non seulement dotera la littérature du Nunavik d’un corpus reconnu par I’institution, mais il
reconnaitra aussi les Nunavimmiut comme un groupe de créateurs a part enti¢re avec un héritage commun.
Marianne Stenbaek a quant & elle dirigé une collection de huit livres qui regroupent par théme les textes
publiés par les revues Tagralik, Atuaqnik, Makivik News et Makivik Magazine. Ces ouvrages répondent 2 une
démarche anthologique, ils ont pour objectif de faciliter la diffusion des écrits inuit contenus dans ces
périodiques, et visent un public élargi.
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Dans son article intitulé « Ecrire pour prendre la parole. Conscience historique,
mémoires d’ainés et régimes d’historicité au Nunavut », Frédéric Laugrand explique que

dans le monde inuit, les premiers anthologistes ont été les missionnaires :

Dans les années 1960, les missionnaires demeuraient bien seuls a valoriser ce
qu’ils appelaient «le folklore esquimau». En 1958, le pére Métayer
commenga a recueillir un gigantesque corpus de mythes auprés de ses
ouailles. Deux ans plus tard, le pére Thibert publia le journal de Makik, un
Inuk originaire de la région de Coral Harbour et, un peu plus tard encore,
I’autobiographie de Jean Ayaruaq (1968). Les péres Mary-Rousseliére et Van
de Velde entreprirent des travaux analogues®®’.

Au début de la sédentarisation, entre 1955 et 1965, les groupes religieux et le
gouvernement fédéral — le ministére des Affaires indiennes et du Nord en particulier —
étaient les institutions les plus actives en matiére de valorisation des traditions inuit. Pour
les premiers, I’objectif principal de la publication de bulletins réguliers était de faciliter la
communication entre les communautés €loignées les unes des autres dans les diocéses du
Nord, mais a partir de 1962, on y trouve de plus en plus de textes référant aux traditions
inuit. Quant au gouvernement fédéral, il « créa plusieurs revues dans le cadre de sa
politique d’assimilation qui comprenait un volet de conservation du folklore
autochtone’® ». Au méme moment, les études anthropologiques, ethnologiques et
socioculturelles sur les Inuit du Canada connaissent un essor sans précédent. Cette
expansion va entrainer deux types de discours sur le folklore inuit, I’'un ethnologique,
’autre historique. Dans un tel contexte, la valeur esthétique et littéraire des textes inuit

était secondaire et quelque peu étouffée.
2.3.1 L’esquimologie et les anthologies pittoresques

Entre 1965 et 1975, I’esquimologie ou I’étude de la culture inuit, qui jusque-1a avait

été ’affaire des missionnaires puis du gouvernement fédéral, connait une progression

%7 Frédéric Laugrand, « Ecrire pour prendre la parole. Conscience historique, mémoires d’ainés et
régimes d’historicité au Nunavut », Anthropologie et Sociétés, vol. 26, n* 2-3, 2002, p. 94. Maurice Métayer a
Qublié en 1973 un recueil des contes compilés & la fin des années 1950, Contes de mon iglou, Montréal,
Edition du Jour, 1973, 128 p.; Arthur Thibert, « Journal de I’Esquiman Makik, Southampton Island, 1925-
1931 », Antropologica, vol. 2, n° 2, 1960, p. 190-211; Arthur Thibert [dir.], The Autobiography of John
Aymgsg, Ottawa, Queen’s Printer, 1968, 123 p.

Ibid., p. 95.
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considérable au Québec. Des centres d’études ouvrent, les projets de recherche sur le
terrain se multiplient, des étudiants qui deviendront quelques années plus tard les grands
spécialistes en études inuit commencent leurs recherches (Louis-Jacques Dorais, Bernard
Saladin d’Anglure, Miche¢le Therrien). 11 est intéressant de noter que cette période
concorde avec celle de la réappropriation du discours sur la culture inuit par les Inuit.
C’est comme si les deux parties se découvrent, au méme moment, un nouveau champ

d’expertise.

Le département d’anthropologie de I’Université de Montréal met sur pied, en

1965, un programme de recherche sur la vie traditionnelle et 1’occupation du

territoire chez les Inuit du Nouveau-Québec. Transféré au département

d’anthropologie de 1’Université Laval en 1968, ce programme est alors dirigé

par I’anthropologue Bernard Saladin d’Anglure. En 1974, une partie des

activités de 1’équipe est confiée & une corporation sans .but lucratif,

I’ Association Inuksiutiit Katimajiit®,
Cette association va publier dans les années suivantes plusieurs livres significatifs pour
I’histoire de la littérature du Nunavik que je détaillerai plus loin, parmi lesquels la version
originale en inuktitut de Sanaaq ainsi qu’une encyclopédie de la vie traditionnelle par
Taamusi Qumag, en inuktitut également’”. Dés le départ, la langue inuit était au centre
des préoccupations, de méme que ’ethnographie de terrain. Le développement de ces
infrastructures de recherche appelait 4 une accélération de la compilation du folklore et les

chercheurs avaient besoin de supports écrits pour la réalisation de leurs projets.

La réception des textes oraux inuit, dans ces années, est compromise de deux fagons.
Ou bien ils sont repris par les anthropologues et se retrouvent alors dans des ouvrages
spécialisés, inaccessibles ou presque au grand public; ou bien ils sont compilés dans des
anthologies qui véhiculent une image stéréotypée des textes inuit. Elles sont nées avec le
travail pionnier réalisé par Henry Rink®” dans la deuxiéme moitié du XIX" si¢cle, mais ce
n’est qu’au début des années 1970 que les anthologies de poémes, chansons et légendes

inuit se multiplient, parmi lesquelles les ouvrages de Richard Lewis, Maurice Métayer ou

2% Fernand Harvey, « L’historiographie du Nord du Québec », Recherches sociographiques, vol. 35,
n°3, 1994 p- 399.
7 Mitiarjuk Nappaaluk, Sanaaq unikkausinnguag, Québec, Association Inuksiutiit, 1984, 170 ps
Taamusi Qumaq, Sivulitta piusitugangit, Québec, Association Inuksiutiit, 1988, 168 p.
2! Voir la section 2, « Etat de la question », de I’introduction de cette thése.
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encore James Houston?”. Certains de ces ouvrages sont bilingues (inuktitut-anglais), mais
la plupart sont unilingues (anglais). Dans ces anthologies fondées sur le pittoresque, non
seulement les textes sont décontextualisés, mais ils sont confinés dans une catégorie

restreinte d’objets fascinants. Keavy Martin fait un constat semblable :

[Allthough the. collections by Mary-Rousseli¢re, Colombo, Lewis, and
Carpenter may acknowledge the poetry of Inuit song traditions, they
simultaneously function to sustain popular (and stereotypical) understandings
of the Arctic.

[..-]
When people are perceived as being thus constantly locked in a struggle for
survival, the significance of poetry — in all its frivolity and power — is even
more extraordi
Dans ce type de recueil, il arrive méme que les éléments objectifs et historiques qui
entourent le texte (la région d’ou provient le récit ou I’origine du conteur quand le nom est

indiqué) ne soient pas mentionnés.

Est-ce le fruit du hasard si, au méme moment ol les ouvrages mentionnés par Keavy
Martin apparaissent, sont également publiées des anthologies de textes traditionnels
dirigées par des Inuit ? Ou alors est-il possible que les anthologies faites par des Qallunaat
aient ét¢ lues par les directeurs inuit ? Je ne suis pas en mesure de répondre & ces
questions, mais ces ouvrages arrivent & point nommé puisqu’ils fournissent un autre point

de vue sur la conservation et la diffusion du patrimoine.

2.3.2 La réappropriation du traditionnel

I write those stories because I know that they would disappear because life is
changing and people don’t listen to stories from their grandparents anymore. If

212 Richard Lewis [dir.], I Breathe a New Song. Poems of the Eskimo, New York, Simon and Schuster,
1971, 128 p.; Maurice Métayer [dir.] et Agnes Nanogak [ill], Tales firom the Igloo, Edmonton, Hurtig
Publishers, 1972, 127 p.; James Houston [dir.], Songs of the Dream People. Chants and Images from the
Indians and Eskimos of North America, New York, Atheneum, 1972, 83 p.

1 K eavy Martin, « Stories in a New Skin : Approaches to Inuit Literature in Nunavut », op. cit., f. 192.
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more kids knew the traditional stories, they’d be r;lore knowledgeable. These
stories help you to think about how you should behave among other people?™,

Mark Kalluak

Selon Frédéric Laugrand,

[c]hez les Inuit de I’ Arctique canadien, la collecte de matériaux oraux en vue

de la sauvegarde d’un patrimoine historique et culturel demeure une

opération récente. Exception faite des témoignages recueillis par les premiers

ethnographes, il a fallu attendre le milieu des années 1970 pour que les Inuit

entreprennent ce type d’initiatives®”.
Il est vrai que Bernard Ekogatok, Gideon Qaugjuaq et Mark Kalluak’”®, tous trois
originaires du Nunavut, publient leurs anthologies en 1974. Toutefois, il ne faut pas
oublier I’ouvrage paru en 1969 de Zebedee Nungak, jeune auteur/traducteur de Puvirnitug,
et Eugene Arima, anthropologue, Unikkaatuat sanaugarngnik atyingualit
Puvirngniturngmit/Eskimo Stories from Povungnituk’”, qui fait figure de pionnier en la
matiére pour trois raisons : ’un des éditeurs est un Inuk, le livre est publié en inuktitut
(alphabet romain et syllabique), en anglais et en frangais, et il est illustré par des
photographies de sculptures. Dans cette anthologie d’une forme tout a fait originale, les
légendes sont accompagnées de sculptures qui ne sont pas seulement symboliques mais
aussi descriptives. En fait, c’est comme si I’un (le récit) ne pouvait se passer de 1’autre (la
sculpture); I'un appelle I'autre et vice et versa. L’ouvrage est composé de 46 légendes
inuit illustrées par quarante-huit sculptures. C’est un ouvrage qui célébre I’héritage oral et
la pratique artistique visuelle d’'une communauté, celle dé Puvimituq, la plus active a
I’époque en fait de création culturelle au Nunavik. Ce livre est souvent décrit comme une
référence en tant que recueil de textes anciens, particuliérement ceux qui concernent la
cosmogonie inuit. On le mentionne dans des livres de référence, parmi lesquels :

Handbook of Native American Literature, A History of Canadian Literature et Handbook

™ www.inhabitmedia.com/authors-Mark _Kalluak html, site consulté le 24 aott 2014.

5 Erédéric Laugrand, op. cit., p. 93-94.

76 Bernard Ekogatok et Gideon Qaugjuaq, Naraye, Anarktee, and Other Stories, Yellowknife,
Programme Development Division, Department of Education, Government of the Northwest Territories, 1974,
35p.; Mark Kalluak, How Kabloonat Became, and Other Inuit Legends, Yellowknife, Programme
Develggment Division, Department of Education, Government of Northwest Territories, 1974, 141 p.

Zebedee Nungak et FEugene  Arima, Unikkaatuat  sanaugarngnik  atyingualit
Puvirngniturngmit/Eskimo Stories from Povungnituk, Quebec, Ottawa, coll. « National Museums of Canada
Bulletin. Anthropological series », 1969, 137 p.
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of Native American Mythology’™. Des revues comme Inuktitut et Tagralik ont repris
certains des textes publiés dans cette anthologie. C’est un ouvrage dont le contexte est
précis; sa valeur historique pour les études culturelles et le champ littéraire n’est donc pas
a prouver. Par ailleurs, la configuration et 1’organisation de I’ouvrage laissent croire qu’il
répond 3 une maniére inuit de penser le récit traditionnel, relié a un objet visuel (ici la
photographie de sculptures), un lieu ou une personne. Pour autant, comme 1’écrit Robin
McGrath, le livre de Nungak et Arima réussit & rejoindre le lecteur moyen tout en

conservant I’authenticité des récits reproduits®”.

Au Nunavik, la pratique anthologique s’est poursuivie avec Paulosie Sivuak,
originaire de Puvirnituq, qui signe quelques années plus tard deux ouvrages publiés en
trois langues (inuktitut, francgais et anglais), qui répondent & son désir de consigner par
écrit les récits et les pratiques traditionnels qu’il connait. Le premier, Ce qu 'un chasseur
doit savoir, est publi¢ en 1972 par la Commission scolaire du Nouveau-Québec; le second,

publié par la méme institution, s’intitule Contes et légendes inuit**.

Il me faut mentionner également les six nouvelles publiées dans la revue North en
1971 par Markoosie (Inukjuak), des Iégendes que ce demier a entendues d’ainés
rencontrés au hasard de ses chasses et de ses voyages dans le Nord et qui relatent des faits
étranges, effrayants ou les deux. J’inclus ces textes ici, car ils répondent a la logique du
recueil de textes traditionnels. Les textes regroupés sous le titre « Strange Happenings »
ont été publiés en trois parties™'. En introduction, Markoosie écrit : « As an Eskimo I like
to listen to tales about my ancestors. Sometimes the stories are strange and hard to believe.

When I asked people to tell me the most unusual they had heard, they told me the

218 Andrew Wiget, Handbook of Native American Literature, New York, Garland, 1994, p. 358; William
H. New [dir.], A History of Canadian Literature, Montréal, McGill-Queen’s University Press, 2003, p. 17;
Dawn E. Bastian et Judy K. Mitchell [dir.), Handbook of Native American Mythology, Santa Barbara, ABC-
CLIO, 2004, p. 55 et 266.

™ Robin McGrath, Canadian Inuit Literature : The Development of a Tradition, op. cit., p. 75.

20 paulosie Sivuak, BL~/PND> bPALIA<I—/Ce qu'un chasseur doit savoir/Hunters'guide,
Povungnituk, Commission scolaire du Nouveau-Québec, 1972, 60 p.; Paulosie Sivuak, Do-6I3d AL
CA-ZLo-Cllo- A_oA/Contes et légendes inuits/Inuits Stories and Legends, Povungnituk, Commission
scolaire du Nouveau-Québec, 1973, 2 vol.

21 Markoosie, « Strange Happenings I », North, vol. §, n° 2, 1971, p. 23-27; « Strange Happenings 1l »,
North, vol. 8, n° 3, 1971, p. 32-37; « Strange Happenings IIl », North, vol. 8,n° 4, 1971, p. 17-21.
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following which they say are true®®?. » En archivant et en perpétuant des récits qui
appartiennent a la mémoire collective, Markoosie joue un rdle de folkloriste pour ne pas
perdre ce patrimoine et pour diffuser s;1 culture. Il est aussi un féru des histoires et dans ce
petit recueil, I’amateur d_es mots qu’il est (auteur, lecteur et auditeur) satisfait en méme

temps sa nostalgie du passé et son désir de raconter.

Les traditions inuit, entendues comme 1’ensemble des us et coutumes et des récits
transmis d’une génération a 1’autre, ont traversé le temps pour constituer les fondations de
la culture inuit qui, elle, ne cesse de se développer par ajouts et retraits. Avec la
sédentarisation qui se généralise & partir des années 1960, les Inuit découvrent
soudainement un patrimoine 4 préserver, des traditions d conserver, sans quoi ces
pratiques, telles que les techniques de chasse, la couture et la littérature orale, seront
perdues, absorbées par de nouveaux usages et un mode de vie moderne. Les recherches
effectuées par les anthropologues et les ethnologues sont utiles en ce sens qu’elles
permettent, en essayant de comprendre un peuple, de conserver les pratiques culturelles
qui déterminent le peuple en question. Seulement, ces travaux, aussi précieux soient-ils,
ne sont ni accessibles ni adaptés a la communauté inuit. C’est pour cette raison que les
anthologies publiées par des Inuit, spécialement dans la langue indigéne, sont essentielles,
car elles remplissent leur réle de conservation et de diffusion de la mémoire collective.
Sur le plan littéraire, elles représentent une premicre tentative de constituer un corpus et
de Dinstituer. Enfin, c’est une fagon pour les Inuit de reprendre le discours sur leur
culture, discours dont les Qallunaat s’étaient emparés et que les Inuit n’avaient pas jugé
bon jusque-la de récupérer. Ainsi, dans les années 1970, les écrivains inuit sont « aux
prises avec au moins deux problémes de taille : celui de couler dans la forme romanesque
des formes culturelles spécifiques comme celles de I’oralité, et celui de s’attaquer aux
images des autochtones déji mises en place par les écrivains blancs®™ ». C’est ce que

Markoosie s’est évertué a faire avec 1’écriture de son roman, The Harpoon of the Hunter.

282 Markoosie, « Strange Happenings I », op. cit., p. 23.
2 Winfried Siemerling, Récits nord-américains d’émergence : culture, écriture et politique de
re/connaissance, Québec, Les Presses de I’Université Laval, 2010 [2005], p. 118.
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2.3.3 The Harpoon of the Hunter : satisfaire et innover

Today’s emerging Inuit writers are following in the footsteps of a tradition of

the long-standing fertility of Inuit minds that given a chanc;,‘will often come

out with a distinctive voice that no other culture can emulate™",

Alootook Ipellie

Les études littéraires et la discipline de I’histoire littéraire en particulier se sont
évertuées a reconnaitre les différents mouvements qui construisent une littérature tout en
déterminant les « grands » écrivains qui ont marqué chaque époque. La pratique littéraire
écrite au Nunavik, qui n’est vieille que d’un demi-siécle, ne permet pas d’étre
appréhendée en ces termes. Il nous faut alors déterminer un autre type d’approche, qui
consiste 4 nous intéresser directement aux écrivains : recenser les auteurs, tous ou un
échantillon représentatif fondé sur les générations, les genres pratiqués et les institutions
mises en place et exploitées. Markoosie — aussi connu sous le nom de Markoosie Patsauq

— est I’'un de ces auteurs qui ont marqué I’histoire de la littérature au Nunavik.

Comme je I’ai exposé précédemment, a partir de 1939, date a laquelle la Cour.
supréme a déclaré le gouvernement fédéral du Canada responsable des Inuit, I’éducation
est devenue graduellement une préoccupation pour ce dernier qui, jusqu’aprés la Seconde
Guerre mondiale, n’était pas du tout intervenu dans les communautés. Donc, de 1948 a
1962, le gouvernement fédéral a établi des services de santé et des écoles dans la plupart
des communautés nordiques. Pour compléter un dipléme d’études secondaires, cependant,
il fallait encore dans ces années quitter sa communauté pour aller dans des grands centres
comme Ottawa, Winnipeg ou Churchill. Markoosie a grandi et a ét¢ formé durant cette
période de transition accélérée entre un mode de vie traditionnel et une sédentarisation

doublée d’une occidentalisation avancée.

Markoosie est né a Inukjuak en 1942. Il a poursuivi ses études secondaires a
Yellowknife dans les Territoires du Nord-Ouest. Son récit, The Harpoon of the Hunter,
publié en 1970, souvent classé, a tort, dans la littérature jeunesse, est considéré comme le

premier roman publié écrit par un Inuk au Canada. Ecrivain, pilote et traducteur, il

284 Alootook Ipellie, « The Fertile Inuk Imagination », Nunatsiag News, 12 avril 1996,
www.nunatsiaq.com/archives/back-issues/week/60419.html, site consulté le 23 février 2008.




108

reconnait volontiers 1’influence qu’ont eu les récits de sa grand-mére sur sa propre
production, ainsi que le livre de Farley Mowat, People of the Deer”. Découvert par
James McNeill, qui, a ’époque, dirigeait un programme de développement littéraire inuit
sous la houlette du ministére des Affaires indiennes et du Nord, Markoosie est encouragé

par McNeill a publier son texte.

A 1a fin des années 1960, période ot Markoosie prend la plume pour écrire Harpoon
of the Hunter, la littérature inuit en est a ses balbutiements; ce roman représente ainsi un
pavé sur la longue route de 1’émergence de cette littérature. Premier roman écrit par un
Inuk canadien, d’abord publié en inuktitut dans le magazine Inuktitut™®é, puis en anglais —
traduit par 1’auteur lui-méme — dans une maison d’édition réputée, McGill-Queen’s
University Press™, il est 4 1’époque I’exception qui confirme la régle.

L’histoire de Harpoon of the Hunter est assez simple : le héros, Kamik, est un jeune
Inuk de seize ans. Avec sept autres chasseurs de sa communauté et son pére, il part a la
poursuite d’un ours polaire qui terrorise les siens. Mais la chasse tourne mal, ils perdent
d’abord leurs chiens, puis les chasseurs sont tués les uns aprés les autres, sauf Kamik. Seul
survivant du groupe, il doit faire face 3 la rigueur extréme du climat, se frayer un chemin a
travers les glaces instables du printemps, échapper aux griffes acérées des ours polaires et
lutter contre sa propre colére et sa peine. Kamik est finalement sauvé in extremis par les
Inuit d’'une autre communauté. De retour chez lui, Kamik découvre que les habitants de
son campement, restés seuls et sans nourriture depuis le départ des chasseurs, sont
désespérés. Ils décident alors de rejoindre une autre communauté pour survivre. En

chemin, dans un accident, la mére de Kamik et sa nouvelle compagne, dont il est

25 Farley Mowat, People of the Deer, Boston, Little Borwn, 1952, 344 p.

%5 Markoosie Patsaug, « AL<? AN Aa Ao | », Inuktitut, été 1969, p. 24-35; hiver 1969, p. 29-36;
printe%)s-été 1970, p. 27-35.

Markoosie Patsauq, Harpoon of the Hunter, Montréal, McGill-Queen’s University Press, 1970, 81 p.

L’année suivante, en 1971, une traduction en francais est publiée par le Cercle du livre de France : Le harpon
du chasseur [traduit de I’anglais par Claire Martin], Montréal, Le Cercle du livre de France, 1971, 95 p. Enfn,
en 2011, le Laboratoire international d’étude multidsciplinaire comparée des représentations du Nord de
I’Université du Québec 2 Montréal publie une nouvelle traduction en frangais suivie de la version originale en
inuktitut, pour la premiére fois publiée sous forme de livre : Le harpon du chasseur/<<*Jo. NP> < a.b*dN*
[traduit de I’anglais par Catherine Ego], Montréal et Québec, Imaginaire | Nord et Presses de I’'Université du
Québec, coll. « Jardin de givre », 2011, 191 p.
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éperdument amoureux, disparaissent sous les glaces. De désespoir, il se suicide en se

plantant son harpon dans la gorge.

Au moment de sa sortie, probablement surpris par la publication de ce premier roman
inuit, la plupart des critiques reconnaissent la valeur exceptionnelle du point de vue
indigéne. Fred Bruemmer écrit : « Books, articles and scientific papers written by non-
Eskimos about Eskimos could fill a fair-sized library. The Eskimos are, without doubt,
among the most written-about people on earth®®. » Le titre de I’article de R.W. Noble est
en ce sens €loquent : « The Way to the True North®? » ; grice A ce récit, le lecteur a enfin

acces 4 un Nord du « dedans », le véritable Arctique.

Avec Harpoon of the Hunter, Markoosie signe un roman initiatique dont le mot
d’ordre est « survie », s’inscrivant ainsi dans un type de récit conventionnel « of survival
and initiation® ». La lutte contre I’hostilité de I’environnement, thématique récurrente
dans les littératures nordiques, est constante : « Les chasseurs étaient épuisés, mais ils
continuaient d’avancer. Malgré le vent glacial, ils ruisselaient de sueur’ »; « La tempéte
se fait de plus en plus violente, mais Kamik continue de marcher. Il ne discerne rien a plus

de quelques pas devant 1?2, »

La survie, assurée uniquement par la chasse, entretient un lien étroit avec la mort qui
rdde en permanence et 4 laquelle font face les chasseurs et les habitants restés au
campement sans nourriture. L’espace entre vie et mort s’atténue & mesure que le héros,
Kamik, seul survivant parmi les chasseurs du camp, affronte les dangers du climat et de la
faune arctiques. Mais cet espace s’amincit encore davantage lorsqu’il envisage de mettre

fin & ses jours :

11 reste 13 trés longtemps, inerte. Puis, il apergoit son harpon tombé prés de
lui. Le prenant dans sa main, il le regarde longuement. Alors, il s’agenouille

2% Fred Bruemmer, « Review », Canadian Geographical Journal, vol. 83, n° 8, 1971, p. iv.
28 R W. Noble, « The Way to the True North », The Journal of Commonwealth Literature, 1975, n° 9,
1979, ) 79-81.
Jon C. Stott, « Form, Content, and Cultural Values in Three Inuit (Eskimo) Survival Stories »,
American Indian Quarterly, vol. 10, n° 3, été 1986, p. 219.
P! Markoosie Patsauq, Le harpon du chasseur/<I*Ja_~Nb> < a.D>*dN*L, op. cit., 2011, p. 56.
22 Ibid., p. 70.
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dans la neige et place la pointe acérée contre sa gorge. Il suffirait d’un geste,
d’un mouvement brusque, et il cesserait de souffrir... Non ! Kamik jette son
harpon de c6té et se laisse retomber dans la neige en pleurant, tout le corps
secoué de sanglots™>,
Derri¢re la prédominance de la thématique de la survie, on peut distinguer par
extension un second motif : la survie symbolique, celle d’un peuple qui veut préserver et
conserver sa culture. Seth Bovey explique que le roman de Markoosie est « a sophisticated

work of fiction [...] that illustrates the survival of the Inuit as a people”™* ».

Selon Robin McGrath, Markoosie s’est inspiré d’une ancienne légende pour écrire
son roman. Les récits de la chasse 4 1’ours et du désastre dans la mer de glace sont
empruntés 3 la tradition inuit”®. Les passages se déroulant au camp sont riches
d’informations sur le mode de vie traditionnel et permettent le déploiement de la fiction
sur deux plans, unis par Kamik, le héros : la chasse a laquelle il participe, et la vie au
camp duquel il est issu. Les femmes inuit cousent de nouvelles bottes et de nouveaux
vétements en attendant le retour des chasseurs, vont chercher de I’eau fraiche et rationnent
le peu de nourriture qu’il leur reste pour elles, leurs enfants et les ainés du camp. Mais
surtout, I’accent est mis sur leur inquiétude lorsque le temps se fait long depuis le départ
des hommes : «J’ai 'impression qu’il est arrivé malheur 3 nos chasseurs, déclara
Ooramik, et je ne suis certainement pas la seule. IIs sont partis depuis tellement
longtemps™® 1 »

A plusieurs reprises, les critiques ont soulevé la question des erreurs dans le roman,
telles que I'impossibilité de harponner un animal a plusieurs reprises et le régime
camivore des beeufs musqués, de méme que les incongruités, comme 1’histoire d’amour
du héros. Gundy s’insurge qu’un auteur inuit « fall into the trap of imputing to his
297 ».

characters ideals or reactions which are essentially foreign to the Eskimo way of life

Mais nous pouvons considérer ces écarts pris avec le mode de vie effectif des Inuit comme

3 Ibid., p. 83.

4 Seth Bovey, « “Harpoon of the Hunter” : A Story of Cultural Survival », American Indian Quarterly,
vol. 15, n° 2, printemps 1991, p. 223.

5 Robin McGrath, Canadian Inuit Literature : The Development of a Tradition, op. cit., p. 81.

2% Markoosie Patsauq, Le harpon du chasseur/<*Ja. AP < a.D*dN*L, op. cit., 2011, p. 57.

T, Pearson Gundy, « Editor’s Shelf », Queen’s Quarterly, vol. 78, n° 2, 1971, p. 641.
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une volonté de satisfaire 1’appétit — insatiable, il faut le dire — du lecteur pour les images
stéréotypées. On peut déceler aussi dans la critique de Gundy une difficulté & accepter la
présence d’éléments contemporains dans un roman écrit par un Inuk. Cette tendance a
malheureusement participé & folkloriser, marginaliser et réprimer une littérature qui,
depuis les années 1960 et le développement modeme de 1’ Arctique, se préoccupe bien peu
de ce qui est traditionnel ou moderne et préfere laisser les idées prendre le chemin qu’elles
veulent™. Néanmoins, Markoosie n’hésite pas 4 déconstruire 1'image d’un Nord
magnifique et serein. Il présente plutdt un monde sans pitié, dans lequel le héros
s’émerveille une seule fois de la beauté de son pays, devant le spectacle que lui offrent les
aurores boréales, pour I’associer immédiatement 3 sa cruauté: « Comment ce monde
pouvait-il étre si beau et pourtant, si crue’? » La fascination exog&ne pour I’ Arctique est
ainsi fort malmenée dans le roman de Markoosie, qui ne laisse pour seule impression

qu’une dure et sombre réalité 3 laquelle tout est préférable, méme la mort.

2.4 Une écriture au carrefour de deux mondes

J’ai proposé dans le chapitre précédent que la colonisation culturelle correspond pour
le monde inuit & une rupture et que celle-ci correspond & I’entrée des Inuit dans 1’histoire,
c’est & dire dans la logique du temps et du devenir. L’intrusion de la culture et de la langue
de I'autre a donné naissance a un mouvement inédit de va-et-vient entre une culture et
’autre, entre deux langues. Plongés dans un état d’errance entre deux mondes, les auteurs
signent entre 1970 et 1974 des textes marqués par 1’opposition entre passé et présent, entre
culture inuit et culture occidentale, entre tradition et progrés. Durant cette période de
bouleversement social et culturel, plusieurs auteurs du Nunavik, en réaction aux

changements rapides, publient des textes aux tons variés (mélancolique, humoristique,

8 Daniel Chartier, dans son introduction au Harpon du chasseur, fait un constat semblable : «[...] le
regard ethnographique et anthropologique impose des orientations singuliéres & la littérature [inuit], qui ne
traduisent pas nécessairement celles qui Iui seraient inhérentes. De plus, ce regard valorise les formes
traditonnelles — contes, légendes, etc. — au détriment de techniques narratives plus contemporaines. ». Daniel
Chartier, « Introduction : le premier roman inuit écrit, un geste littéraire et social considérable », Le harpon du
chasseur/<I%Ja_ A NP < o D*dN*L, op. cit., 2011, p. 5-6.

2 Markoosie Patsauq, Le harpon du chasseur/<I*Ja_ AP < a_P*dN™, op. cit., 2011, p- 59.
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dramatique) et sous différentes formes (poésie, théatre et roman) qui traduisent leurs
craintes quant a I’avenir. Alors que la poésie de Jimmy Patsauq Naumealuk®® et celle de
Willy Kiatainaq®®' correspondent a la voix de la crainte face 4 un futur incertain, la piéce
de théétre de Minnie Aodla Freeman®® plonge le lecteur dans 1’angoisse et 1’absurdité de
I’immersion d’une Inuk dans le monde occidental. Markoosie, lui, signe un autre
roman’®, qui raconte la vie contemporaine dans le Grand Nord oti, malgré les progrés
technologiques importés du Sud, le savoir traditionnel I’emporte toujours. Toutes ces
ceuvres font cohabiter le passé et le présent dans un rapport de contingence et révélent une

écriture inspirée autant par 1’expérience intérieure que par les sollicitations extérieures.

2.4.1 La poésie de Patsauq et de Kiatainaq : ’angoisse d’un futur incertain

Knud Rasmussen, explorateur et anthropologue groenlandais qui a publié plusieurs
anthologies renommeées de poésie orale inuit 2 la suite de ses expéditions dans 1’ Arctique
au début du XX° sidcle®™, classait les textes selon trois catégories : les poémes (ou
chansons) d’humeur, les poémes de chasse, les incantations et les poémes humoristiques.
Ces catégories sont applicables & la poésie moderne inuit, mais les frontiéres entre elles ne
sont plus si nettes; un podéme d’humeur peut aussi bien étre un poéme de chasse. Aussi, de

nouveaux thémes apparaissent, tels que la politique et la revendication culturelle.

Mais au début des années 1970, la poésie moderne inuit du Canada en est 3 ses
débuts, elle commence & peine a se développer. Robin McGrath remarque que si la poésie

traditionnelle inuit

*® Jimmy Patsauq Naumealuk, « Wondering in Silence », fnukshuk, vol. 2, n° 16, 1974, p. 11.; « Liz »,
Inukshuk, vol. 11, n° 23, 1974, p. 13.; « Martha », Inukshuk, vol. 11, n° 27, 1974, p. 14.

3t Wwilly Kiatainaq, « <’PL~ Ao’ “/Lost in Time », Tagralik, aodt 1974, p. 15.; « P<L Ao*
> bD », Tagralik, acfit 1974, p. 51.

322 Minnie Aodla Freeman, « Survival in the South », dans Robin Gedalof [dir.], Paper Stays Put : A
Collection of Inuit Writing, Edmonton, Hurtig Publishers, 1979, p. 101-112.

393 Markoosie Patsauq, « Wings of Mercy. Part 1», Jnuktitut, été 1972, p. 29-38; « Wings of Mercy.
Part 2 », Inuktitut, automne 1972, p. 19-22; « Wings of Mercy. Part 3 », Inuktituz, hiver 1972, p. 32-36;
« Wings of Mercy. Part 4 », Inuktitut, printemps 1973, p. 34-38; « Wings of Mercy. Part 5», Inuktitut,
automne 1973, p. 33-36.

34 Knud Rasmussen, Across Arctic America : Narrative of the Fifth Thule Expedition, New York,
London, G.P. Putnam’s Sons, 1927, 388 p.; Eskimo Poems from Canada and Greenland, Pittsburgh,
University of Pittsburgh Press, 1973, 149 p.
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has gained a certain credibility for itself among non-Inuit in the south, and
relies to some extent on that credibility for its preservation, [the] modem
Inuit poetry and song is developing with spontaneity and certainty in the
north despite the fact that it is almost unknown in southern Canada®®.
Il est vrai que ces poémes « nouveau genre » intéressent peu d’éditeurs et de lecteurs dans
le Sud, pas méme les spécialistes en études inuit. Il faut également reconnaitre que la
publication de poésie est alors sporadique et il est difficile de repérer un corpus dans ces

conditions. Selon McGrath,

[t]he new poets and singers are generally young people who are unwilling or
unable to compose and perform in the traditional manner, perhaps because
they do not have the command of language, the ability to memorize, or a
mastery of Inuit musical techniques®®.

Dans sa these de doctorat, Robin McGrath présente le poéme de Mary Panegoosho
(Saattut, Nunavut) « Morning Mood », publi¢ en 1962 dans le Northern Welfare, comme
I’'un des plus connus a I’époque. Ce poéme d’humeur, le premier écrit par une Inuk du
Canada et publié, ouvre la voie a une série d’autres les années suivantes, comme celui de
Lucy Evaluardjuk, « In the Spring When the Sun Never Sets », publié en 1969 dans
Inuktitut; au Nunavik, les poémes de Jimmy Patsauq Naumealuk (Inukjuak), « Wondering
in Silence » (1974) et « Mixed-up Reality » (1974) — tous deux dans Inukshuk —, et ceux
de Willy Kiatainaq (Salluit), « Lost in Time » (1974) et «Je suis un Inuk qui parle »
(1974) — dans Tagralik.

La poésie écrite par des Nunavimmiut et publiée entre 1960 et 1974 s’insére dans un
courant réaliste et rompt avec l'univers héroique, idéal et surnaturel de la poésie
traditionnelle inuit. Les auteurs peignent ainsi des sentiments vécus au quotidien, mais
n’en témoignent pas moins d’un questionnement important sur 1’avenir de la société inuit.
Une méme atmospheére d’incertitude baigne les quatre poémes que j’ai retenus ici. Gérald
Bronner définit I’incertitude comme un « état que connait I’individu lorsqu’une partie, ou
I’ensemble de ses systémes de représentation est altéré ou risque de 1’étre’”” ». Par

conséquent, dans une période de transformations sociales et culturelles intenses, il n’est

ﬁ Robin McGrath, Canadian Inuit Literature : The Development of a Tradition, op. cit., p. 57.
Ibid., p. 57.
37 Gérald Bronner, L 'incertitude, Paris, Presses universitaires de France, 1997, p. 109.
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pas ¢étonnant que la poésie de ces années exprime le tourment, la confusion et la
mélancolie. Ces sentiments humains et « populaires » résultent de la rencontre de deux
cultures que rien ou presque ne permettait au départ de concilier. De ce fait, les textes ont
tendance a opposer villages et villes, tradition et modernité, passé et présent. Le poéte ne

cesse de confronter son identité & celle du Qallunaag.

Willy Kiatainak (1954), originaire de Salluit, publie en 1974, alors qu’il a vingt ans,
un poéme en inuktitut intitulé « Lost in Time*® », dans lequel il exprime son désarroi,

regrette le temps pass¢ et demeure déconcerté face & ’avenir :

I’ve been living here for almost two decades,
I’am still young but life is a fatigue,

I don’t recall much of the past life,

Except it was a good life,

[on]

I often wonder of the future,

But life’s all the same, even tomorrow

Right now I don’t care if

I’m a bum, a thief or a pharaoh,

I’m still moving, still flying like a sparrow,

But, I’am bound to live in sorrow

Dans le méme numéro de Tagralik, Willy Kiatainaq signe un second poéme publié
seulement en inuktitut, dont le titre « > €L A _o* DbDI*Py signifie « Je suis un Inuk qui
parle ». Le désarroi traverse a nouveau le texte. Le poéte regrette la vie passée : « La vie
était belle et nous comblait’'® », la nature était protectrice et pourvoyait aux besoins des
hommes méme si elle pouvait parfois se montrer brutale. Puis, décrivant I’installation
dans le Nord des Qallunaat et la diffusion de leurs technologies, Kiatainaq écrit : « Je

devais suivre ces nouvelles fagons de faire méme si je sentais que je ne le devais pas®'’ ».

A la fin du poéme, le poéte a perdu sa dignité; corrompu par la vie moderne, sent qu’il

3% willy Kiatainag, « 4/DL< Ao rI"“/Lost in Time », op. cit, p. 15. Le poéme a été rédigé en
inuktitut et a ét¢ publié tef quel avec une traduction en anglais.

3% Wwilly Kiatainag, « > €L Ao®* Db », op. cit., p. 51.

319 [T traduis] « A or* AP<N_sd YALadoon.

31 [Ye traduis] « 0C° Aar<dNAS bACD DI bDRYDILAN® & D€ oS oCE ».
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n’est plus I’homme qu’il était: « Je suis fatigué, je suis inconfortable, je suis perdu / Je

suis sale aussi et je suis devenu paresseux’'Z. »

Jimmy Patsauq Naumealuk (c. 1951 — 1984) est né dans la région d’Inukjuak, mais
il a grandi & Resolute Bay (Nunavut) avant de revenir vivre au Nunavik. Il est le frére
cadet de Markoosie Patsauq. Il a longtemps travaillé pour I’ Association des Inuits du Nord
québécois. En 1984, il est mort de froid lors d’une expédition de chasse. Dans
« Wondering in Silencef“3 », son poéme le plus connu, le temps passé en adéquation avec
la nature laisse la place a un présent ou la technologie contemporaine essaie de cohabiter
avec une nature sévére. Le poéte contemple la scéne, pour finalement s’interroger sur le
futur lorsqu’il ne voit ni animal ni technologie, ce qui annonce presque la fin du monde. Je

reproduis ici le poéme en entier :

A seagull is flying high in the summer breeze

A seal is swimming the calm cool sea

A caribou feeds on the mossy tundra

And I’m sitting here wondering about yesterday.

A jet plane flies high in the winter breeze

A ship travels the stormy sea

A snowmobile crosses the frozen tundra
And I’m sitting here wondering about today.

I see not the seagull or the jet plane

I see not the seal or the ship

I see not the caribou or the snowmobile

And I'm sitting here wondering about tomorrow.

La facture de ce poéme montre que Naumealuk a davantage de pratique en matiére
d’écriture que Willy Kiatainaq : ’organisation en strophes, la répétition de la syntaxe, le
choix du champ lexical. La publication de quatre de ses poémes en une année dans la
revue Inuksuk laisse penser que Naumealuk en a écrit davantage, mais qu’ils n’ont jamais

été publiés. Robin McGrath écrit que « Wondering in Silence » « [is] typical of many

312 [Ye traduis] « CbOL, APAD Lo, APPLALS, & AADALS, AP ACSL ».
313 Jimmy Patsauq Naumealuk, « Wondering in Silence », op. cit., p. 11.
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contemporary poems which express worry about the future of the Inuit*'* ». C’est la seule
référence critique que j’aie pu trouver sur un poéme de cet auteur. L’idée d’un présent
confus et d’un futur sans issue est développée dans un autre poéme de Jimmy Patsauq
Naumealuk, intitulé « Mixed-up Reality’” » et publié¢ la méme année. Si le sujet est
semblable, la forme du poéme est trés différente : les vers sont trés courts et le rythme

saccadé bat la mesure de la contradiction :

Seems so intelligent

But a little insane
Looking for something
Never finding it

Peace in this world
There’s so much war

Feel so young

Growing so old

Want to give a little

Yet so greedy

Love one and all

There’s so much hatred
So much space

All crowded and shrieking
Seems to be all right

Too many things are wrong
See both sides

In a one way world
Acting so real

Being so phony

Working to live

Just barely surviving
Struggle to get there
Discover that it doesn’t exist
So much to dream

Can’t come true

314 Robin McGrath, Canadian Inuit Literature : The Development of a Tradition, op. cit., p. 60.

35 «Mixed-up Reality », Imukshuk, vol. 11, n°20, 1974, p. 16. Cettc méme année, Jimmy Patsauq
Naumealuk publie, en plus de « Wondering in Silence », deux autres poémes, « Liz », Imukshuk, vol. 11, n° 23,
1974, p. 13 et « Martha », Inukshuk, vol. 11, n° 27, 1974, p. 14. Ce sont deux podmes d’amour malheureux.
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Keep on living

Only to be disappointed

I need you

You make it so hard

Being so negative

To be positive

It’s everywhere

Mixed-up reality
L’angoisse et le tourment s’expriment dans la confusion des sensations physiques et
psychologiques, dans des états de fait contradictoires et simultanés. L’homme, impuissant,
contemple son présent lui couler entre les doigts, toute tentative d’atteindre le bien-étre est
vaine. Le poéte témoigne aussi d’une réalité discordante qu’il ne peut résoudre, car elle

embrasse tout.

L’instabilité identitaire qui transparait des textes poétiques de Patsauq témoigne
d’une époque ou I’identité inuit commence a étre questionnée. Et naturellement, elle est

confrontée A celle de I’ Autre, celle du Qallunaat.

2.4.2 Survival in the South : une parodie ethnographique

We do not sit each other long enough to understand each other. We do

not educate each other enough to understand each other’s cul Vi

Minnie Aodla Freeman

Au début des années 1970, les intellectuels du Nunavik semblent poursuivre deux
objectifs : se réapproprier le discours sur la culture inuit et détourner les formes et les
pratiques utilisées par les auteurs et chercheurs gallunaat afin de produire un discours qui
vient de I’intérieur, qu’il soit littéraire ou scientifique. En fait, ces discours venus de
I’extérieur ont, selon le cas, ouvert la porte & des discours indigénes ou forcé leur

production pour rétablir I’intégrité culturelle des Inuit.

36 Minnie Aodla Freeman, « Dear Leaders of the World », dans Arun Mukherjee [dir.], Sharing Our
Experience, Ottawa, Canadian Advisory Council on the Statut of Women, 1993, p. 187.
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On considére que la piéce de George Ryga, Canadien d’origine ukrainienne, intitulée
The Ecstasy of Rita Joe, produite en 1967 au Vancouver Playhouse et qui jetait un regard
sarcastique sur les relations entre le Canada et les différentes communautés
amérindiennes, a stimulé la naissance d’un théatre autochtone au Canada®'’ en proposant
pour la premiére fois un discours dramatique sur les relations entre le Canada et ses
Autochtones que d’autres dramaturges canadiens ont repris comme Sharon Pollock dans
Walsh (1971). En revanche, le théitre autochone du Canada commencera a se développer
réellement au début des années 1980, mais la majorité sinon toutes les pi¢ces produites
seront écrites par des auteurs amérindiens. Parmi les plus connus, citons Maria Campbell
(métis), Tomson Highway (cri) et Shirley Cheechoo (cri). Aussi, il existait bien depuis
1979 une troupe de théatre au Yukon, la troupe Nakai, qui jouait des pi¢ces de théatre aux
thématiques parfois proches de la culture inuit; mais ses auteurs n’étaient pas d’origine
inuit. A la méme époque, deux troupes de théatre inuit commengaient 4 se produire au
Groenland : Tukaq Teatret (1982) et Silamiut Theatre (1984). Mais au Canada, 1’écriture
dramaturgique inuit n’était pas du tout développée lorsque Minnie Aodla Freeman signe
en 1971 la premiére pi¢ce de théatre écrite par une Inuk.

Minnie Aodla Freeman (c. 1936 —) est née dans I’ile de Cape Hope dans la baie
James®™®, Elle est la petite-fille d’un leader inuit reconnu, Weetaltuk. Elle a grandi a
Moose Factory en Ontario et & Fort George (aujourd’hui Chisasibi) au Québec. Avant de
devenir interpréte pour le gouvernement fédéral a Ottawa, Minnie Aodla Freeman
accompagnait et offrait ses services de traduction aux Inuit atteints de tuberculose
hospitalisés dans le Sud. Minnie Aodla Freeman a aussi été éditrice adjointe a la revue
Inuit Today. Dans Life Among the Qallunaar’™ (1978), récit autobiographique dont je
parlerai dans le chapitre suivant, I’auteure raconte son expérience dans le Sud et réfléchit

317 yvette Nolan, « Aboriginal Theatre in Canada », dans Peter Hinton [dir.], Aboriginal Theatre in
Canada : an Overview, QOttawa, National Arts Centre, 2008, p. 2.

318 Dans sa thése, Keavy Martin considére que Minnie Aodla Freeman est une auteure du Nunavut, tout
en soulignant I’aspect arbitraire des fronti¢res : « The Nunavut border, though reflective of ethnic and political
distinctions in the Canadian Arctic, is to some extent arbitrary. » J’ai pour ma part décidé d’inclure Minnie
dans les auteurs munavimmiut, car si géopolitiquement elle est du Nunavut, culturellement et linguistiquement,
elle vient du Nunavik. Keavy Martin I’indique elle-méme dans une note explicative : « I have included the
work of Minnie Aodla Freeman, whose childhood and story were set in the James Bay region, on and around
the borders of Ontario, Quebec, and what is now Nunavut. » Keavy Martin, « Stories in a New Skin:
Approaches to Inuit Literature in Nunavut », op. cit., p. 14.

319 Minnie Aodla Freeman, Life Among the Qallunaat, Edmonton, Hurtig Publishers, 1978, 217 p.
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sur les relations interculturelles entre Inuit et Qallunaat. En 1971, donc, elle écrit une
piéce de théitre en anglais, Survival in the South, produite au Centre national des Arts &
Ottawa pour le Dominion Drama Festival, un événement qui encourageait le théitre

amateur. La piéce a ensuite été adaptée pour la radio a la CBC.

Dans cette piéce autobiographique, Minnie Aodla Freeman raconte 1’histoire d’une
Inuk fraichement débarquée a Ottawa pour travailler 2 titre de traductrice au ministére des
Affaires indiennes et du Nord. Elle décrit le terrible choc culturel qu’expérimente le
personnage principal, qui se heurte au racisme et aux stéréotypes sur les Inuit, ainsi que sa
pénible adaptation aux meceurs du Sud. Ce texte est plus qu’une simple histoire de conflit
culturel : Minnie n’hésite pas & donner un point de vue inuit sur Ihistoire, la géographie,
la culture de son peuple et de sa communauté. Le prologue, dont voici un extrait, est une

véritable mise au point, en voici un exemple :

Traditionally Eskimos were nomadic; survival at every season depended on
their hunting success. Such was the manner of my early life. My parents
belonged to a group that moved around Hudson Bay and James Bay region.
According to Qallunaat history books, Henry Hudson had discovered Hudson
and James Bay. To me, he visited and saw the region, but my ancestors found
it long before him®?’.
Quant 3 la critique a I’encontre des différents discours produits par les Qallunaat, elle
est sévére et sans équivoque : « There is no doubt that much has been written about
Eskimo people. There is also no doubt that there is little known about their basic

culture®”!

.» En réponse a cette incompréhension, 1’auteure détourne habilement les
caractéristiques du discours ethnographique sur les Inuit pour les transposer au Sud. A
commencer par le titre, Survival in the South, qui fait bien sr un clin d’ceil aux nombreux
textes qui décrivent la survie dans le Grand Nord. Les descriptions physiques,
comportementales, psychologiques et environnementales traduisent le regard

ethnographique que 1’auteure porte sur la culture occidentale’”. Dans cette piéce, comme

320 Minnie Aodla Freeman, « Survival in the South », dans Robin Gedalof [dir.], Paper Stays Put : A
Collection of Inuit Writing, op. cit., p. 102.

32 bid., p. 102.

2 Sur un mode ironique, Zebedee Nungak posera 4 son tour, dans les années 2000, un regard
ethnographique sur les Blancs a travers la discipline, inventée par ses soins, la Qallunologie. Voir le chapitre 5
de cette these.



120

1’écrit Sherrill Grace, 1’ Autre, c’est le Blanc®®. La finesse de 1’écriture de Minnie entraine
le lecteur non inuit dans un discours ethnographique perverti et réussit & lui faire voir un
monde familier, le sien, comme un monde étrange. Voici une fagon agile de nous
(lecteur/observateur non inuit) montrer notre propre subjectivité. La narratrice décrit ici la

jeune femme qui partage sa chambre :

Nothing seems to bother her. There is so much to see and yet she doesn’t
seem to notice anything. She seems to have only one thing in her mind, to get
to her destination... my feet ache... how far yet to go ? Now, what are we
waiting for ? A bell?**?

Parce que cette piece souléve des questions de grande envergure, elle a retenu
Iattention de plusieurs chercheurs en littérature. Keavy Martin voit dans la piéce de
Freeman un fopos de la littérature inuit, celui de I’Inuk perdu dans la ville, effrayé par les
voitures et la foule. Dans ce sens, la piéce «fits the expectations of Southern
audiences®® ». Quant a Blake Dale, elle attire I’attention sur la dimension politique du
texte de Minnie. En effet, celle-ci dissimule 3 peine ses réserves quant au traitement
infligé aux Inuit par le ministére des Affaires indiennes et du Nord. A la fin de la piéce,
Freeman critique méme ouvertement la considération des agents gouvernementaux a son

égard :

They ask me how to survive, they don’t tell me how to survive in the
South... I am not worthy for these people... I am nothing to them; it does not
matter whether I survive or not in their country; 1 am nothing to them,
therefore, I have to help them in how to survive in my land — ugh, it’s hot in
this place™...

Pour Sherrill Grace, 3 travers cette piéce, Freeman interroge toutes les relations
possibles entre Inuit et Qallunaat : le regard de I’Inuk sur le Blanc, celui du Blanc sur
PInuk, celui du Blanc sur lui-méme par rapport 4 I’'Inuk et inversement. Cette ceuvre pose
aussi une question cruciale sans pour autant y répondre : qui est autorisé a raconter une

histoire inuit ? Enfin, selon Grace, Survival in the South

33 Sherrill Grace, « Representations of the Inuit; from Other to Self», Theatre Research in
Canada/Recherches thédtrales au Canada, vol. 21, n° 1, 2000, p. 38-48.

% Minnie Aodla Freeman, « Survival in the South », op. cit., p. 108.

325 K eavy Martin, « Stories in a New Skin : Approaches to Inuit Literature in Nunavut », op. cit., p. 156.

326 Minnie Aodla Freeman, « Survival in the South », op. cit., p. 112.
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is a very early Canadian example of writing back by a member of a
dominated group within Canada; it represents a marginalized voice
addressing centre in an effort to be heard, but also in the hope of modifying
the dominant discourse®”.
La pi¢ce de Minnie Aodla Freeman est a cette époque 1’ceuvre littéraire inuit la plus
achevée qui défie le discours dominant, un véritable manifeste autobiographique qui porte

la voix de toute une communauté.

2.4.3 Ecrire le contemporain. Wings of Mercy

Kateri Damm, écrivaine anishinaabe de Neyaashiinigmiing en Ontario, a un jour

écrit :

Too often, the image of the Indigenous writer which comes to mind will be

one of a « storyteller », « traditional » in appearance and dress, dark skinned,

raven haired, who uses « legends » or « myths » to teach the audience about

his or her culture. This highly romanticized image discounts those who do

not fit easily within it*?,
Markoosie, 1’auteur du roman Harpoon of the Hunter, ne correspond pas non plus 3
I’image conventionnelle de I’auteur inuit conteur de légendes 2 la lumiére du qulik™”.
Devenu pilote de brousse en 1968, Markoosie parcourt 1’ Arctique non pas sur un traineau
a chiens mais 4 bord d’un avion, et les jours de mauvais temps, il écrit des histoires®*. Son
second roman détone également avec I’image stéréotypée et attendue de la littérature inuit.
Markoosie choisit d’écrire une histoire d’avion et de pilotage dans I’ Arctique. Wings of

Mercy est un classique du genre : un pilote doit faire face a des intempéries alors qu’il

321 Sherrill Grace, Canada and the Idea of North, Montréal, McGill-Queen’s University Press, 2001,
p-243.

38 Kateri Damm, « Says Who: Colonialism, Identity and Defining Indigenous Literature », dans
Jeannette Armstrong [dir.), Looking at the Words of Our People: First Nations Analysis of Literature,
Penticton, Theytus Books, 1993, p. 13.

3? Le qulik est un récipient en pierre de savon dans lequel les Inuit faisaient briler de la graisse de
phoque afin d’¢clairer 1’iix ou la tente.

330 « During long waits when weather conditions did not allow him to fly, Markoosie wrote. » James H.
McNeill, « Markoosie », dans Irma McDonough, Profiles, Ottawa, Canadian Library Association, 1975,
p. 118.
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transporte un blessé dans son avion. Seulement, une tempéte les envoie & terre, sur la

banquise; démarre alors un long épisode de survie pour les personnages.

Comme le premier, ce second roman, rédigé en anglais, a été publié en plusieurs
parties (cinq) dans la revue Inuktitut entre 1972 et 1973%!. A tort, il est souvent écrit que
contrairement & Harpoon of the Hunter, ce second texte n’a jamais été publié sous forme
de monographie. Il faut dire que Wings of Mercy n’a pas été publié dans une maison
d’édition aussi prestigieuse et reconnue dans le monde littéraire canadien que McGill-
Queen’s University Press. En fait, James McNeill a fait éditer le récit par la Commission
scolaire Kativik, qui publie le roman en 19842, Si la réception du premier roman était
maigre, elle est pour ce second opus carrément inexistante. Le roman est toujours
mentionné lorsqu’il est question de I’auteur et de son premier roman, mais il n’a pas

retenu 1’attention des critiques ni méme des spécialistes.

Wings of Mercy est un roman absolument contemporain. Ses personnages et les
événements sont directement inspirés de la réalité de cette époque, ce qui pousse 1’auteur
— ou I’éditeur — a mentionner au début de chaque épisode : « This is a work of fiction, any
ressemblance the characters may have to persons living or dead is purely coincidental. » A
partir du début des années 1970, les infrastructures de transport aérien commencent a se
développer dans 1I’Arctique et des vols quotidiens sont effectués. Les acteurs de cette
version contemporaine du Nord sont tous mentionnés ou presque dans le seul incipit du

roman : le membre de la police montée, le pilote d’avion, I’infirmiére et les géologues.

The loud banging on the door woke Norris Mann from his sound sleep. He
swore silently and looked at the clock beside him; it was three o’clock in the
morning.

« Now what? » he said to himself.

He went to the door and opened it. Right away he recognized the tall slim
man at the door. It was Constable Jim Coleman, a member of the Royal
Canadian Mounted Police.

33! Markoosie Patsauq, « Wings of Mercy. Part 1», Inuktitut, été 1972, p. 29-38; « Wings of Mercy.
Part 2 », Inuktitut, automne 1972, p. 19-22; « Wings of Mercy. Part 3 », Inuktitut, hiver 1972, p. 32-36;
« Wings of Mercy. Part 4 », Inuktitut, printemps 1973, p. 34-38; « Wings of Mercy. Part S», Inuktitut,
automne 1973, p. 33-36.

332 Markoosie Patsauq, Wings of Mercy, Montréal, Kativik School Board, 1984, [s.p.].
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« What brought you here at this hour, Jim? » Jim answered.
« Sorry, come on in. »

« We just got a radio call from the Nursing Station in Baffin Island Fiord and
it looks as if they have an emergency case over there. The nurse is asking you
to fly out and bring the patient back here. »

« But I'm still under contact with the geologists here, » Norris said***.

Mais le Nord, c’est encore le froid, le vent, la glace, loin du tumulte citadin. « Norris
went out and right away felt the icy wind going right down to his lungs. The camp was
quiet as usual and the only sound was wind and snow’>*.» Le danger d’une nature
rigoureuse rode toujours, les troupeaux de morses, les tempétes et les chasses
malheureuses font partie du quotidien des Inuit: « The tiny finger of light from the
flashlight disappeared in the blowing snow. [...] Above the wind they could hear the
growling thunder of crushing ice®.» La précision et I’abondance des toponymes

mentionnés par 1’auteur ajoutent au réalisme du récit.

Le roman ne se limite pas a raconter le présent, il le questionne aussi. Derriére une
intrigue haletante, ’auteur enchidsse une réflexion sur la culture inuit, la culture
occidentale et les relations entre les deux. En général, Markoosie présente le monde des
Qallunaat de maniére positive et lorsque le médecin interroge Mannik (le pére du blessé)

afin de savoir ou il a appris son anglais, 1’Inuk répond :

I was in the hospital for two years with tuberculosis. I shall never forget the
kindness I received from the doctors and nurses, but I missed my family and
was longing to hunt. Everything was so strange and everybody was in a rush.
I had to keep busy so I practised English on everybody I could. When I was
well enough to go out on my own each day, I noticed how different life was
in the south. It was always rushed®.

Et lorsque le médecin demande : « What do you think of the white man coming into your
country? », Mannik répond :« They brought many things, both good and bad®”’. » Selon

lui, les « bonnes choses » sont les armes a feu, les bateaux, les avions, le thé et les

333 Markoosie Patsauq, « Wings of Mercy. Part 1 », op. cit., p. 29.
334 Ibid., p. 29.
335 Markoosie Patsaug, « Wings of Mercy. Part 2 », op. cit., p. 20.
3% Markoosie Patsauq, « Wings of Mercy. Part 3 », op. cit., p. 34.
7 Ibid., p. 34.
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médicaments, tandis que les « mauvaises choses » sont les maladies et les lois. Seulement,
il n’est plus le temps de dresser une liste et il faut vivre le présent, si possible en

harmonie.

Avec son récit, Markoosie propose en fait une solution au conflit culturel que vit sa
communauté. Robin McGrath écrit que I’histoire de Wings of Mercy «is one of which
stresses the need for co-operation between Inuit and non-Inuit and the rescue is
accomplished through the use of both traditional skills and high technology™*. » Lorsque
la connaissance inuit du vent et de la glace ne suffirait pas a elle seule, la technologie et
les savoirs du Qallunaat donnent le soutien qu’il manquait pour le sauvetage des
accidentés. Pendant que d’u;l c6té, un médecin et une infirmiére s’acharnent & sauver la
vie d’un jeune Inuk, plusieurs chasseurs bravent vents et glaces sur leurs traineaux et leurs
kayaks pour rejoindre le groupe de personnes en difficulté. Ainsi, I’auteur, Markoosie, qui
se confond avec le narrateur écrit : « it [is] difficult to coordinate their actions over the
rough and heaving ice™® », mais en coopérant et en combinant leurs savoirs dans le

respect, les deux cultures peuvent cohabiter et accomplir des réussites.

Malheureusement, en raison de sa contemporanéité et de sa diffusion inefficace, le
roman de Markoosie ne rejoindra qu’une partie des lecteurs visés, ceux de sa propre
communauté. L’histoire d’une littérature, c’est une histoire de rencontres et de hasards (un
texte tombe entre les mains d’un intervenant culturel), de réception (les attentes du
lectorat), et de support de diffusion (un texte publié en plusieurs parties dans un magazine
distribué seulement dans 1’Arctique). C’est aussi I’histoire de textes perdus, oubliés et

ressuscités.

k%

A une époque ol domine le « paternalisme personnalisé®* » qui correspond 2 la

volonté¢ de 1’administration fédérale de prendre en main ’avenir des Inuit avec pour

%38 Robin McGrath, Canadian Inuit Literature : The Development of a Tradition, op. cit., p. 82.

339 Markoosie Patsaug, « Wings of Mercy. Part 4 », op. cit., p. 33.

30 Jean-Jacques Simard, « Par-del le Blanc et le mal : rapports identitaires et colonialisme au pays des
Inuit », Sociologie et sociétés, vol. 15, n° 2, 1983, p. 58.
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objectif de les ramener au standard de vie d’un Canadien moyen, les premiéres
manifestations de la littérature écrite du Nunavik se présentent comme une véritable prise
de parole. Fortement ancrée dans la situation historique qui pousse a son émergence, cette
prise de parole refléte la rencontre et la cohabitation, tantét conflictuelles, tantdt
pacifiques, de deux cultures aux héritages différents et mouvants. D’un c6té comme de

’autre, tout n’est pas tout blanc ou tout inuit.

La politique fédérale d’assimilation et de développement des ressources nordiques
engagée dans les années 1960 provoqua un premier élan de revendications chez les Inuit

qui, a I’époque, réclamaient davantage d’autonomie dans la gestion de leurs affaires.

La création de 1’Inuit Tapirisat of Canada en 1971 (ITC), la décision adoptée
par I'Inuit Circumpolar Conference a3 Barrow d’adopter 1’ethnonyme
« Inuit » comme désignation officielle et le lancement la méme année de la
revue Jnuit Today, véritable tribune d’expression inuit, jouérent un effet de

levier*.

Mais selon moi, trois éléments fondamentaux ont mené€ a 1’apparition de la littérature
inuit au Nunavik. D’abord, il y a eu ’impulsion coordonnée par les différents programmes
du ministére des Affaires indiennes et du Nord dans le but d’instruire les Inuit ou, comme
’écrit Simard, de les « aider  s’aider eux-mémes®* ». Ainsi, avec la scolarisation et le
développement des médias a partir des années 1960, la découverte par les Inuit de la
somme des discours produits sur leur culture a éveillé en eux le désir de proposer une
vision de la culture non pas incontestable mais la plus proche de la réalité inuit. Les ponts
que bétissent les écrivains inuit 3 travers les textes, qu’ils soient poétiques, romanesques
ou d’opinion, sont autant d’éléments structurants qui participent & décrire les relations
entre Inuit et non-Inuit et, par conséquent, de discuter de I’identité inuit. Enfin, il
s’agissait tout simplement de « vivre avec son temps ». Il est impossible de court-circuiter
le changement, et I’écriture est devenue pour les Inuit un transmetteur incontournable de

leurs idées et de leur culture. Robin McGrath écrit :

! Frédéric Laugrand, « Ecrire pour prendre la parole : conscience historique, mémoires d’ainés et
régimes d’historicité au Nunavut », op. cit., p. 95.

342 Jean-Jacques Simard, « Par-dela le Blanc et le mal : rapports identitaires et colonialisme au pays des
Inuit », op. cit., p. 58.
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Although writing did not develop indigenously within the Inuit culture,
written Inuit literature is a normal and desirable development in their history.
As long as Inuit were isolated and nomadic hunters they had a little use for a
written language, but as soon as they began to absorb philosophies and
information from outside the culture, as soon as they expanded their social
units beyond the boundaries of the extended family, as soon as they had a
desire to record factual reality as well as mythic reality, they quickly began to
fix words on paper.

Ea]

There has never been any resistance to the written word or the printed word
among Inuit; rather they have accepted it as a useful tool for the maintening
family relationships, developing political autonomy and encouraging cultural
survival*®,

Certains auteurs ont déja, avant 1975, traversé 1’angoisse de la différence et combattu
le désir d’un retour a un passé idéalisé et intact menacé par un réel qui détruirait tout sur
son passage (Markoosie, Minnie Aodla Freeman). Néanmoins, la littérature inuit du
Nunavik va se dégager du débat dichotome entre tradition et modernité, et développer les
idées de relation, de rencontre et d’échange, qu’ils soient positifs ou négatifs. A 1’aube
d’une décennie marquée par la signature de la Convention de la Baie James et du Nord
québécois, pendant laquelle les textes seront largement imprégnés des enjeux politiques et
sociaux de 1’époque, la littérature se fait 1’écho d’un peuple qui écrit ce qu’il est, ce qu’il

ressent et ce qu’il vit.

343 Robin McGrath, Canadian Inuit Literature : The Development of a Tradition, op. cit., p. 24.
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CHAPITRE TROISIEME

LES ECRITS D’UNE REVOLUTION CULTURELLE ET POLITIQUE
1975-1986
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Pendant la période allant de 1975 a 1986, I’histoire semble ne cesser de s’accélérer
dans le monde inuit. Les événements politiques et culturels majeurs se succedent et le
tourbillon politique dans lequel se trouvent les Inuit est déroutant, comme 1’énonce ici
Caroline Palliser (Inukjuak) : « We are part of a nomadic age, we just got out of igloos
having light and heat only from Qulliq, and here we are already dealing with the
Bureaucrats**. » Et pourtant, ce « mal » nécessaire était souhaité et encouragé de maniére
positive par I’intelligentsia inuit. Lorsque Tagak Curley s’était retiré de la présidence
d’Inuit Tapirisat of Canada en septembre 1974, il avait écrit : .

My vision for Inuit during this decade has been realized. By that I mean that

Inuit have become aware of their place within the Canadian society. We have

now joined together and found our voice in the nation. We have learned to

identify our concerns and needs. But these are only the beginnings of Inuit

involvement in the North. We must now become involved in producing Inuit

leaders, spokesmen, and our own public servants to serve our communities®®.
Quelques événements suffisent pour exposer 1’ascension de la communauté inuit aux
affaires politiques. En 1975 se tient la premiére conférence des femmes inuit du Canada.
A Pangnirtung (Nunavut), pendant quelques jours, 83 femmes représentant 42
communautés arctiques débattent des problémes rencontrés par les femmes inuit et
formulent plusieurs recommandations sur divers sujets, allant de 1’abus d’alcool 2 la
nutrition, en passant par la question de I’avortement et la préservation des pratiques
traditionnelles féminines. En 1977, dans la communauté inuit de Barrow en Alaska, la
Conférence circumpolaire inuit (CCI) est créée. A cette époque, 1’Alaska fait face a la
menace de 1’exploitation pétroliére en mer. Eben Hopson, maire de Barrow, accueille
alors cette premiére conférence, qui aboutit 4 la création officielle de la CCI en 1980 a
Nuuk (Groenland)**. En 1978 est élu le premier Inuk sénateur canadien en la personne de

Willie Adams, né 3 Kuujjuaq en 1934 et installé a3 Rankin Inlet (Nunavut) depuis les

34 Caroline Palliser, « [sans titre] », Tagralik, mars 1978, p. 5.
35 Tagak Curley, « Our view » Inuit Monthly, vol. 3, n° 7, septembre 1974, p. 2.
346 pamela R. Stern, Historical Dictionary of the Inuit, Lanham, Scarecrow Press, 2004, p. 87.
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années 1960. Cette €popée politique, aussi extraordinaire soit-clle, subit toutefois les
conséquences d’un déroulement historique trop rapide et ne se réalise pas en toute fluidité.
Dans une entrevue donnée a Inuktitut en hiver 1978, il est demandé a Willie Adams :
« Avez-vous I’impression que les gens des Territoires du Nord-Ouest comprennent ce que
'vous faites ? » Ce & quoi il répond : « Je n’ai pas encore regu beaucoup de commentaires
sur mon travail. Aussi, lorsque je suis dans I’ Arctique, je ne puis dire exactement quel est
mon titre parce qu’il se traduit mal en inuktitut, mais nous finirons bien par lui trouver une
traduction®*’. » Pour le moins significatif, cet exemple parmi d’autres montre I’ampleur du
décalage entre la réalité linguistique et quotidienne inuit et les affaires politiques

d’envergure.

Cependant, 1’événement politique majeur qui va secouer le Nunavik et I’ensemble de
la communauté inuit du Canada est la signature de la Convention de la Baie James et du
Nord québécois en 1975. Au printemps 1971, lorsque le premier ministre québécois
Robert Bourrassa annonce la construction d’un vaste réseau de barrages hydroélectriques
dans la région de la baie James, les Cris et les Inuit, encouragés par 1’ensemble des
Autochtones du Québec, mandatent 1’Association des Indiens du Québec (AIQ) pour
rencontrer Robert Bourassa. Il s’agissait principalement de lui rappeler qu’il n’y avait
jamais eu de traité pour ce projet et que conformément a la Loi sur ’extension des
frontiéres du Québec de 1912 — selon laquelle le gouvernement fédéral céde la baie James
au Québec —, aucun développement privé ou public ne peut avoir lieu dans ce territoire
sans qu’un traité ne soit signé avec les populations autochtones qui ’occupent. L’AIQ
rencontre le premier ministre Robert Bourassa mais celui-ci indique aux Autochtones que
le projet n’est pas négociable. C’est a la suite de cette fin de non-recevoir que I’AIQ
entreprend des démarches judiciaires afin de forcer I’arrét des travaux de construction déja
entamés et de faire reconnaitre par I’intermédiaire des tribunaux les droits des
Autochtones sur ces territoires*®. En 1973, aprés sept mois de procés, les travaux sont
arrétés. C’est & ce moment-1a que les négociations commencent entre le gouvernement

québécois, le Grand Conseil des Cris et 1’Association des Inuit du Nord québécois

347 « Entrevue avec Willie Adams », Jnuktitut, hiver 1978, p. 8-9.
38 1oic Blancquaert, L’impact du jugement Malouf au Québec (1973-1974), Québec, Assemblée
nationale du Québec, juin 2011, p. 6-7.
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(AINQ). Deux ans plus tard, le 11 novembre 1975, la Convention de la Baie James et du
Nord québécois est signée. Ce traité historique et son développement ont propulsé la
communauté inuit et le territoire qu’ils occupent sur le devant de la scéne, au point de

9

modifier profondément la représentation qu’en ont les Québécois®®. Par ailleurs, comme

le décrit Eric Canobbio, les médias ont pleinement participé 3 la construction de cette

figuration :

L’action des médias fut déterminante dans la vulgarisation quasi quotidienne
de la connaissance boréale. Le Nord devient ainsi, pour une majorité de
Québécois qui se passionnent pour ces travaux exploratoires par voie de
presse interposée, un paysage entrant dans un processus de familiarisation
géographique. La progression des travaux d’aménagement hydroélectrique de
la Baie-James construit, chapitre aprés chapitre, un passionnant roman
géographique nordique. Entre 1971 et 1975, chaque jour ou presque, la

plupart des journaux d’information québécois réservent un article a

’aménagement de la Baie-James®”.

Ce réglement est généralement présenté comme une victoire pour les deux parties —
gouvernement québécois et Autochtones (Cris et Inuit) — dans les médias majeurs du
Sud®!. Cependant, en catimini, en partie dans la presse inuit, les débats s’échauffent et les
critiques fusent. Au sein des Nunavimmiut, I’opposition vient de trois villages de la baie
d’Hudson, Puvirnituq, Ivujivik et Salluit, qui ne reconnaissent pas la signature du traité et
demandent son annulation®; je reviendrai en détail sur cet épisode dans une partie
ultérieure, Alors que ’AINQ peaufine les demiers ajustements de la Convention, Inuit
Tapirisat of Canada (ITC) prépare un entente de principe concernant la revendication des
terres dans les Territoires du Nord-Ouest (aujourd’hui le Nunavut). ITC espére conclure

un meilleur accord que celui de la Convention, considéré comme un demi-succes.

3% Par une coincidence historique, c’est en 1975 que paraft le remarquable ouvrage de Louis-Edmond
Hamelin Nordicité canadienne, I'une des premiéres réflexions d’ensemble sur le Nord canadien, devenu une
référence les études nordiques.

3% Bric Canobbio, Géopolitique d’une ambition inuite :le Québec face & son destin nordigue, op. cit.,
p- 77. Caroline Desbiens a également montré dans un article comment les travaux hydroélectriques de la baie
James ont favorisé P’expression de deux imaginaires nationaux, celui des Autochtones et celui des non
Autochtones, « Producing North and South : A Political Geography of Hydro Development in Quebec », The
Canadian Geographer/Le Géographe canadien, vol. 48, n° 2, p. 101-118.

! Ibid., p. 91 et 135.

352 ITN s’opposait & la Convention, car elle prévoyait Iextinction des droits des Nunavimmiut sur leur
territoire et la cession de ces droits en échange d’une forte compensation financiére. Par ailleurs, les membres
d’ITN ne reconnaissaient pas 1’autorité de I’AINQ pour signer le traité.
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Quelques jours aprés la signature de ladite Convention, James Arvaluk, président d’ITC,
déclare publiquement qu’il est trés décevant de voir que la pression exercée par le
gouvernement sur I’AINQ a empéché 1’organisation inuit de conclure un meilleur accord.
Selon lui, les Inuit du Nunavik ont cédé leurs droits ancestraux sur une grande partie de
leur territoire contre une compensation financiére insuffisante’®. En réponse a cette
critique abrupte, I’AINQ reproche & ITC de ne pas I’avoir aidée dans les négociations
alors qu’ITC devrait représenter I’ensemble des Inuit du Canada; selon les dirigeants de
I’AINQ, ITC concentrait ses efforts sur les revendications territoriales des Territoires du
Nord-Ouest uniquement. Dés 1974, c’est-a-dire avant la signature finale de 1’accord, pour
la défense de l’AiNQ, Charlie Watt rappelle qu’a travers ce traité, aussi imparfait soit-il,
la voix inuit a ét¢ entendue et pour la premicre fois, le gouvernement québécois écc.)ute ce
que les Inuit ont 2 dire**.

Peu de temps aprés, en 1979, les organisations politiques inuit canadiennes®>
observent avec envie le Groenland obtenir son autonomie politique interne, événement
initié par les pressions autonomistes engagées dés 1960 contre le Danemark, lesquelles

sont devenues de plus en plus soutenues au cours des années 1970.

Parallélement a tous ces événements politiques, le processus de constitution de la
littérature inuit du Nunavik se poursuit et la thématique inuit occupe toujours le centre des
écrits de cette époque : la vie traditionnelle, le passé, le territoire, la sédentarisation, les
difficultés sociales, la dépossession territoriale et culturelle sont les thémes que les auteurs
de cette époque favorisent le plus. Dans le reste du monde inuit, plusieurs ceuvres
littéraires qui sont devenues des références de la littérature inuit ont été publiées entre
1975 et 1986, et la tendance au récit autobiographique est évidente. La série de textes
publiée par Alootook Ipellie (Iqaluit) sous le titre « Those Were the Days », dans Inuit

Monthly entre 1974 et 1976, rassemble des réminiscences parfois fictives de son enfance 2

353 [Sans auteur], « Quebec Native People Settle Land Claims », Inuit Today, janvier 1976, vol. 5, n° 1,
p-17.

34 «“The most important thing about this agreement is not to set out in words,” said Charlie Watt.
“That is the fact that the province has listened to us — and carefully considered what we have to say.” » [Sans
auteur], « Historic James Bay Agreement Signed », Inuit Montlhy, vol. 3, n° 9, novembre/décembre 1974,
p. 11-21.

355 ITK consacre un numéro spécial du magazine Inuktitut (ét6 1979) au Groenland en raison de
I’obtention de leur autonomie en mai 1979.
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Iqaluit. Le livre de Peter Pitseolak (Inuvialuit), People from Our Side**®, publié en 1975,
est constitué des souvenirs des premiéres années de sa vie, accompagnés de photographies
prises par 1’auteur. En 1975 encore, Armand Tagoona (Repulse Bay) publie Shadows™ ',
une rétrospective de sa pratique artistique illustrée par des textes qui racontent sa vie et
informent le lecteur de la réalité inuit. Enfin, 1’autobiographie d’Alice Masak French
(Inuvialuit), intitulée My Name is Masak®® et publiée en 1976, relate ses souvenirs dans

une école résidentielle puis son retour dans la communauté.

En 1975, le ministére fédéral des Affaires indiennes et du Nord et ses différents
programmes de subvention constituent encore la principale force qui agit sur I’évolution
de la littérature inuit. Cependant, 1’encadrement du Ministére tend & s’effacer et
I’autonomie des publications est de plus en plus manifeste (au cours des années 1970,
davantage d’Inuit contribuent 4 1’édition et 4 la rédaction du magazine Inuktituf). Par
ailleurs, ce sont toujours les périodiques qui offrent le plus d’espace au fait liftéraire inuit
du Nunavik entre 1975 et 1986 par rapport aux monographies au nombre de cing
seulement. Les politiques de subvention pour les médias autochtones influencent ce
phénomeéne, notamment le Programme des communications autochtones qui, créé en 1963
par le Secrétariat d’Etat du gouvernement fédéral, a soutenu la création de plusieurs
journaux régionaux nordiques. La publication de plus en plus active de monographies
laisse penser que la littérature inuit a fini par trouver un accueil favorable dans un certain

milieu de I’édition canadienne.

S’ajoutent a la littérature deux nouveaux médias, qui commencent & étre institués au
Nunavik et au Nunavut au milieu des années 1970: la télévision et la radio.
L’introduction de la télévision est, du moins les premiéres années, trés critiquée : les
défenseurs de la culture inuit, représentant la majorité des intellectuels de 1’époque,
observent avec anxiété la séduction que ce nouveau média exerce sur les nouvelles
générations. Quant 3 la radio, jusque-1a réservée aux plus grandes communautés avec une

majorité d’¢émissions en anglais ou en francais, elle est alors diffusée dans toutes les

%% Peter Pitseolak, People from Our Side: an Eskimo Life Story in Words and Photographs,
Bloomington, Indiana University Press, 1975, 159 p.

357 Armand Tagoona, Shadows, Ottawa, Oberon Press, 1975, 61 p.

358 Alice Masak French, My Name is Masak, Winnipeg, Peguis, 1976, 110 p.
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communautés, avec un programme national et un programme local qui, lui, est en inuktitut
seulement. C’est ce demier qui a révolutionné I’utilisation de la radio dans I’ Arctique. En
effet, cette derniére devient un élément essentiel du quotidien dans les communautés et un
moyen de communication trés populaire et contribue grandement & renforcer 1’identité

culturelle autochtone®”

. Grice 2 la radio, la musique et la chanson en inuktitut trouvent
une plateforme de diffusion qui leur permet de se développer rapidement. Au Nunavik, la
chanson contemporaine en inuktitut sur rythme folk ou country connait un succés
fulgurant dans les années 1980 et devient le catalyseur d’une conscience partagée au sein

de la région en participant a la consolidation d’un sentiment d’appartenance.

Au Nunavik, comme dans le reste du monde inuit, y compris au Groenland, les écrits
publiés pendant la décennie 1975-1986, marquée par des événements politiques de grande
envergure et par des luttes idéologiques sans précédent, sont tous plus ou moins
imprégnés du combat pour la survie culturelle désormais ouvertement en cours. Par-dela
’engagement politique et littéraire, les productions écrites de cette époque correspondent
aux tentatives de réponses que I’écrivain inuit consacre aux réalités locales et
contemporaines auxquelles il fait face, lui, et, par extension, sa communauté. Lorsqu’il
n’est pas question de dénoncer le sort réservé a son peuple, cette littérature s’évertue
exposer la réalité inuit. Il est tentant, devant ’augmentation des publications inuit, de se
demander s’il y a un lien entre I’émergence politique et 1’émergence littéraire. L’une peut
étre la conséquence de I’autre et inversement. Sans aucun doute, les événements politiques
encouragent I’intensification des écrits et en retour, la production littéraire confirme une
identité qui porte un message politique. De 1975 & 1986, le fait littéraire répond au besoin
des Inuit de manifester leur existence et d’affirmer leur identité dans un monde qui

semblait ne pas avoir ménagé de place pour leur voix.

3% Louis-Jacques Dorais, La parole inuit, langue, culture et société dans I’Arctique nord-américain,
ap. cit., p. 202-204.
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3.1 Les écrits engagés

Dans un article synthétique qui pose les définitions de littérature engagée et de
littérature de 1’engagement, Judith Emery-Bruneau, inspirée par les définitions que

propose Le dictionnaire du littéraire, formule la définition suivante :

[...] ’engagement est un phénoméne littéraire présent a toutes les époques,
par lequel les écrivains donnent des « gages » 4 un courant d’opinion, 3 un
parti, ou, de maniére plus solitaire, s’ixgpliqupnt par leurs écrits dans les
enjeux sociaux et, notamment, politiques®®.
Méme si Judith Emery-Bruneau rappelle « qu’il importe de garder a ’esprit que toute
ceuvre littéraire est & quelque degré engagée, au sens ou elle propose.une certaine vision

du monde et donne forme et sens au réel*®

», toutes les ceuvres sélectionnées pour la
période qui nous occupe semblent étre traversées par le méme souffle activiste, plus qu’a
aucune autre époque. Et parce que la littérature engagée se caractérise non seulement par
le fait de chercher « a établir une relation d’échange entre auteur et lecteur’® », mais aussi
par I’inscription explicite au ceeur du texte du destinataire qu’elle s’est choisi, il faut dans
notre corpus distinguer les écrits destinés aux Inuit et ceux destinés aux Blancs. Les textes
adressés aux Inuit ont pour but d’éveiller les consciences, de faire naitre un sentiment
d’appartenance éthique et culturelle, sont le plus souvent rédigés en inuktitut et publiés
dans les revues régionales; alors que ceux dédiés aux lecteurs exogénes revétent une

dimension didactique, ont pour objectif de rétablir I’histoire tout en luttant contre les
stéréotypes, sont rédigés en anglais et publiés dans des ouvrages collectifs.

3.1.1 Emergence d’une littérature d’opinion — Le courrier des lecteurs et les chroniques

Tranquillement, une tradition de 1’écrit s’installe au Nunavik; elle commence & faire
partie du quotidien des Nunavimmiut, que ce soit par la lecture ou par la rédaction de

textes. Une littérature d’opinion, quelque peu forcée par la conjoncture politique que

30 Tydith Emery—Bruneau, « La littiérature engagée », Québec francais, n° 131, 2003, p. 68.
361 Ibid., p. 69.
362 1bid., p. 70.
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vivent alors les Inuit, nourrit le débat politique social et culturel. Les chroniques d’un c6té
et le courrier des lecteurs de 1’autre se font les relais d’une réhabilitation collective qui

passe par la critique des événements et par leur discussion.

On peut s’interroger sur la valeur littéraire de cette forme d’écriture, mais dans le
contexte d’une littérature encore jeune ou les plateformes de diffusion des écrits sont
restreintes, ce type de textes a une valeur appréciable. Des auteurs déja réputés ou qui le
deviendront signent réguliérement des lettres : Taamusi Qumagq, Minnie Aodla Freeman,
Isa Smiler ou encore Samwillie Annahatak. Les Nunavimmiut soumettent principalement
des textes a la section « Inuit Forum» d’Jruit Today ou les sections « Letters » de
Tagralik et Atuaqnik. Lorsque Tagralik lance sa rubrique en avril 1976, les éditeurs en
expliquent le but en ces mots : « We have started this section in the hopes that people will
take advantage of it to express their views on whatever subject they wish*®, » La section
n’a pas eu un succés immédiat et il a fallu quelques mois de rodage avant d’avoir un
courrier des lecteurs dynamique. Bien qu’elle serve parfois & remercier un collégue que
I’on trouve compétent ou a célébrer la radio communautaire, les sujets qui suscitent le plus
de courrier des lecteurs a 1’époque sont la politique, la sauvegarde de la culture inuit et les
pressions extérieures (école, télévision) qui la menacent. La lettre soumise par Thomassie
Kudloryuk (Kuujjuarapik) en juillet 1976 est un exemple parmi d’autres d’exhortation a
une lutte sociale et culturelle : « We young Inuit today want .to put more pressure to the
government. I know our parents and the Inuit leaders have gone through a rough time, to

bring their challenges for their needs*® », écrit-il.

Le tempé est bel et bien a la politique, si bien qu’au Nunavik, la revue Tagralik, trés
populaire 3 I’époque au vu du nombre de courriers de lecteurs, ne peut plus assurer un
espace suffisant dédié¢ aux questions contemporaines. Tagralik étant un organe de
Makivik’® et Makivik étant au centre des principaux débats en tant que « gouvernement »

local, le besoin d’une tribune alternative se fait sentir et c’est ainsi qu’Atuagnik est lancée

S [Edmems de Taqralik], « Letters », Tagralik, avril 1976, p. 2.

364 Taamusi Kuluuayuk, « [sans titre] », Tagralik, juillet 1976, p. 4.

35 L’ Association des Inuit du Nord du Québec change de nom en 1978 pour « Makivik », qui signifie
« s’élever » en inuktitut. La Société est responsable de protéger et de gérer les droits, les intéréts et les
compensations financiéres des Nunavimmiut découlant de la Convention de la Baie James et du Nord
québécois.
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en 1979, nouvelle revue indépendante (les points de vue et les sujets étaient libres, moins
axés sur les activités de Makivik) du Nunavik, bien que financée par la Société Makivik

elle-méme.

Zebedee Nungak devient a cette époque une figure de proue en fait d’engagement
écrit. Né en 1951 3 Saputiligait, sur la cote est de la baie d’Hudson, il a fréquenté 1’école
de Puvirnituq avant de participer & un programme expérimental d’éducation destiné aux
jeunes Inuit & Ottawa qui consistait d les assimiler a la culture occidentale dans I’espoir
qu’ils deviennent les futurs dirigeants des communautés inuit’*, expérience qui a été
traumatisante pour lui. En mati¢re d’engagement politique et culturel, Zebedee Nungak
n’a rien 3 prouver et les nombreuses fonctions qu’il a occupées en témoignent. 11 a été,
entre autres, I’un des négociateurs et signataires de la Convention de la Baie James et du
Nord québécois de 1975, vice-président de I’Institut culturel Avataq et président de la
Société Makivik. Zebedee Nungak est écrivain (le plus prolifique au Nunavik®®"),
traducteur et conférencier. Autour de 1980, ses chroniques d’opinion, réguliérement
publiées dans Tagralik et Atuagnik, deviennent populaires. Véritables chroniques de
I’instant, les textes de Nungak se nourrissent naturellement des débats politiques et

sociaux de I’époque.

En novembre 1979, Zebedee Nungak inaugure dans la revue Afuagnik la chronique
« Nasivvik », chronique tenue pendant seulement quatre numéros **, 1l faut dire que la
revue elle-méme, qui avait pour objectif d’étre bimensuelle, n’a finalement publié que 13
numéros. Le texte de lancement de la chronique dépasse la description de 1’objet pour

donner a voir, en substance, le programme de I’auteur pour son peuple et sa culture :

36 [Inuit Tapiriit Kanatami], « Historical Events : “Experimental Eskimo” Zebedee Nungak leaves
Puvirnitug, Nunavik », www.itk cahistorical-event/experimental-eskimo-zebedee-nungak-leaves-puvirnitug-
nunavik, site consulté le 13 aollt 2014. Un documentaire, dont Zebedee Nungak a écrit le scénario, a été
réalisé a ce sujet : Barry Greenwald, The Experimental Eskimos, Toronto et Iqaluit, White Pine Pictures et
Paunna Productions, 2009, 44 min.

367 Zebedee Nungak est aussi le premier écrivain du Nunavik dont ’ccuvre a fait I’objet d’une maitrise
en littérature : Clara Mongeon, « La figure du Qallunaat : Zebedee Nungak et la prise de parole inuite »,
mémoire de maitrise, Université du Québec & Montréal, 2014, 130 f.

368 Voici les références des quatre chroniques : « CPD*a. DA <AL/ ->< "L _o/Observation on
an Effort to Separate », Afuagnik, décembre 1979, p. 8 et 10; « A o P o I¢ <IN Ao CP D J/Another
Election Passes By », Atuagnik, janvier 1980, p. 9 et 11; « AN® AHAZIND > AcCoa.o- T */Definition
of Identity », Atuagnik, février 1980, p. 11-12; « ?c.*<d¢ C*Sc-L Lo 0a.cP*bND/Top of the World
International », Atuagnik, mars 1980, p. 12-13.
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The reason why I choose Nasivvik as the name for the column is this : in
Inuktitut, the word means « vantage point », and implies a haight of land
used to look over vast distance. Traditionnaly, and still for hunters today,
there are certain vantage points which have been used for ages in the pursuit
of survival’®.
11 s’agit de se donner les moyens de créer un espace propice pour défendre la culture et

ultimement a en assurer sa survie.

Given the drastic changes which our way of life has seen had undergone in

the past twenty or thirty years, I believe that a vantage point, Nasivvik, is

needed more than ever to look over vast distances of our past and our future

in the unchanging pursuit of survival, whatever obstacles there may be. I

think this is therefore significant that this column be called « Nasivvik »*™.
Les sujets abordés dans la chronique sont politiques — 1’organisation électorale dans le
Nord, le référendum sur la souveraineté¢ du Québec, la francisation des toponymes du
Nunavik — avec une portée plus large culturelle et identitaire. Une posture défensive et
autonomiste transparait dans chacune des chroniques. Chaque question traitée est une
passerelle vers un discours de lutte identitaire et d’indépendance. Selon Nungak,
maintenant que les Inuit du Québec sont des acteurs incontestés et entreprenants de la vie
politique du Canada et du Québec, les deux ordres de gouvernement ne peuvent plus faire

I’impasse sur leur opinion et leurs requétes, qu’elles leur plaisent ou non.

For these and other reasons, the Tagramiut Region [Nunavik] is not.the
average ordinary outer Quebec region, and should be given appropriate
attention. From whatever is going to be said and done, the Inuit of Northern
Quebec should be able to define their place in the future of Quebec®”".
L’auteur de Puvirnituq exhorte sa communauté i refuser toute forme d’intimidation
provenant des autorités québécoises et canadiennes, qu’elle soit linguistique, politique ou

culturelle : « [...] the Tagqramiut will once again refuse to be bullied®” ».

:: Zebedee Nungak, « o_r’ 4\ */Nasivvik », Afuagnik, novembre 1979, p. 11.
Ibid., p. 11.
3 Zebedee Nungak, « CPI*a. DA dALAdeD< [k _o%/Observation on an Effort to Separate »,

op. cit., p. 8.
ﬁzplbid., p. 10.
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En 1982, il signe dans Tagralik une chronique politique dont le titre sarcastique

373

sonne le temps de la critique : « The Hunt is on for Aboriginal Rights®" ». On y retrouve

son style reconnaissable et les illustrations des enjeux politiques dont il discute au moyen

de comparaisons avec la réalité inuit qui caractérisent son écriture.

We all remember the scramble of the constitutional crisis last year in
November when section 34 was removed from the constitution by a deal of
the Federal and Provincial governments. Those anxious days were the
equivalent of a subsistence community waiting helplessly while the fate of
their livelihood was being determined by forces, like very adverse weather,
beyond its control*”, ’

Pour Nungak, I’heure est & I’engagement, il n’y a pas lieu de s’éterniser a regretter le

passé, il faut agir maintenant et pour le futur. Les analogies avec la pensée inuit assurent

les bases de la rhétorique de Nungak et lui permettent de constamment ramener le débat .

au sein de la réalité inuit : « Skepticism, mistrust, suspicion, reluctance, and mutual lack
of faith. Some provincial governments are the equivalent of aulanig, unpredictably

shifiting ice pans.requiring great skill to travel trough and negotiate®”. »

En recourant a la réalité¢ naturelle et traditionnelle inuit dans ses textes révoltés,
Zebedee Nungak espere éveiller les consciences de ses concitoyens et allumer des esprits

militants.

3.1.2 Les écrits de la dissidence

En 1975, les populations de Puvirnituq, Ivujivik et la moitié de celle de Salluit
désapprouvent 1’entente de principe annong¢ant la signature de la Convention et
s’inscrivent en dissidence avec le processus de négociation. Ces Inuit se dissocient aussi
de I’AINQ et donc de tout contrat ou engagement pris par celle-ci. Pendant deux ans, en

1976 et 1977, les Inuit de ces trois villages refusent de participer au vote de ratification de

B g LBAJCPPS® 00 bbrPL¥AS AcCa>D>JNLP</The Hunt is On for Aboriginal Rights »,
Tagralik, novembre-décembre 1982, p. 6-9.

3 Ibid,, p. 8.

35 Ibid., p. 9.
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I’entente et tentent de faire reconnaitre légalement leur statut de dissidents. En 1978,
associés sous le nom d’Inuit Tungavingat Nunamini (ITN), ils refusent la mise en vigueur
de la Convention dans leurs communautés. Ce n’est qu’en 1981 qu’ITN entreprend des
poursuites judiciaires afin de faire annuler la Convention, sans succés. Par la suite, le
mouvement s’étiole mais continue de se refléter dans le mouvement coopératif qui, bien
que moins radical, pronait tout de méme I’autonomie politique du Nunavik depuis 1960.
Pour exprimer la dissidence ou la contestation, il ne reste plus alors que les témoignages

‘oraux par ’entremise de la radio et les écrits.

En effet, du mouvement des Inuit dissidents émane un nombre conséquent de textes
sous forme de lettres, de mémoires ou méme de monographies par des auteurs inuit ou
non inuit*”®. La publication la plus remarquable est éditée en 1983 : Les Inuit dissidents &
I’entente de la Baie James : Inuit Tungavingat Nunamini®"'. Ce recueil de textes se veut
non seulement une rétrospective de la création de I’association, mais aussi une mise au
point historique sur la culture inuit et son peuple, ainsi que la présentation des
revendications et des objectifs de 1’association. Le format de I’ouvrage — qualifié de
« brochure » dans la préface, terme qui ne lui rend pourtant pas justice — laisse penser que
c’est une revue, mais ce n’est pas le cas. Il suffit d’en parcourir le sommaire pour
comprendre les enjeux d’une telle publication, qui a paru seulement en frangais, dans le
but de rejoindre un lectorat précis : le gouvernement québécois et les Québécois. Cette
publication indépendante, organisée a4 partir de textes rédigés par des Inuit, auxquels
s’ajoutent des mises au point historique, politique et sociale du Nunavik, a largement regu

le soutien éditorial d’un groupe de non-Inuit francophones engagé dans le milieu

37 Un grand nombre de productions &crites ont été générées par ce mouvement de dissidence, si bien
qu’il serait possible d’écrire un mémoire entier sur ces textes. Je n’en mentionnetai donc que quelques-uns : la
lettre de Taamusi Qumagq, adressée & Inuit Tapirisat, publiée dans Jnuit Monthly, vol. 3, n° 1, janvier 1974,
p. 75-76; Michel Gauquelin, « A qui appartient le Nouveau-Québec », Québec Science, vol. 17, n° 4, p. 12-13;
la lettre de ITN adressée 4 Camille Laurin intitulée « La solution est de faire en sorte que la langue
esquimaude devienne la seule utilisée chez nous », publiée dans Le Devoir du 18 aolit 1977; I’ouvrage de
Norbert Rouland, dans lequel I’auteur propose une synthése historique et une analyse politique et culturelle du
mouvement, Les Inuit du Nouveau-Québec et la convention de la Baie James, Québec, Association Inuksiutiit
Katimajiit, 1978, 213 p.; et eafin le film de Maurice Bulbulian et Jean Dansereau, Debout sur leur terre, 1983,
54 min.

371 L. Chicoine et al., Les Inuit dissidents & I’entente de la Baie James : Inuit Tungavingat Nunamini,
Montréal et Povungnituk, Inuit Tungavingat Nunamini, Comité d’appui aux nations autochtones et La
Maitresse d’école, 1983, 104 p.
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autochtone, dont le professeur et sociologue Jean-Jacques Simard. Plus précisément, la
publication de ce recueil a été possible grice au soutien fourni par le comité d’appui aux
natiolns autochtones de la Ligue des droits et libertés, et par celui de la Maitresse d’école —
un groupe de recherche de I’Université de Montréal qui travaillait sur de nouvelles fagons

d’enseigner.

La premi¢re partie, intitulée « Le Nouveau-Québec inuit : histoire et conjoncture
actuelle », a pour objectif de rétablir I’histoire inuit et de rappeler qu’immanquablement,
«les projets des “Blancs” s’opposent i ceux des Inuit”®». La deuxidme partie,
« Déclarations et articles concernant Inuit Tungavingat Nunamini et le mouvement
coopératif du Nouveau-Québec », illustre la premiére partie et explique en détail les
tenants et les aboutissants de la lutte et des projets d’ITN, dont voici un résumé :

Mais depuis I’arrivée des premiers « Blancs » sur notre territoire, depuis
qu’on nous « étudie », qu’on nous « aide », qu’on nous met en page et en
image... beaucoup de choses vous ont été racontées sur nous, beaucoup de
choses aussi n’ont pas été dites, escamotées ou tues pour I’avantage de
certains, ou tout simplement reléguées aux oubliettes par d’autres qui n’y
voyaient aucun intérét.

Aussi veut-on aujourd’hui, par cette brochure, vous présenter une tranche de
I’histoire du Nouveau-Québec. Nous voulons vous informer de la lutte que
nous menons pour le respect de nos droits et pour la reconnaissance de notre
spécificité en tant que peuple distinct’”.

Les Inuit dissidents n’en ont pas seulement contre la Convention, ils combattent
également I’instrumentalisation des Inuit et leur folklorisation, dont ce traité, qui en est
selon eux une manifestation parmi d’autres. Ils souhaitent et revendiquent la mise en place
d’un gouvernement autodéterminé car, toujours selon eux, dans un monde qui change
selon les régles établies par les Blancs, les Inuit doivent affronter le défi de préserver leur

différence culturelle®®

. Le mouvement d’ITN est intimement lié au mouvement
coopératif, celui-la méme qui propose un gouvernement autonome depuis les années 1960.
Les déclarations de Taamusi Qumagq et de Davidi Mark (Ivujivik), la lettre d’ITN adressée

au ministre Camille Laurin, sont toutes empreintes d’une puissante conscience culturelle

3”8 Ibid., p. 13.
3% Ibid, p. 2.
38 pid, p. 11.
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distincte et d’une détermination manifeste a la défendre. Alors que l"injustice et
I’exploitation y sont dénoncées, le développement autour d’une culture commune et de la
défense de la langue et du territoire y sont célébrés. Selon Davidi Mark, il est souvent
reproché aux Dissidents de trop regretter le passé et de refuser de regarder vers I’avenir.
Dans sa lettre, il soutient, et c’est 14 une position originale qui alimentera le débat, qu’en
mettant I’accent sur la chasse et la péche et leur importance pour les Inuit, les négociateurs
de la Convention ont confiné les Inuit dans leur réle de chasseurs-pécheurs, les excluant
de toutes activités politiques ou économiques qui permettraient au Nunavik de résister 4 la
pression du Sud. « La Convention de la baie James en nous définissant comme des
chasseurs nous empéche de nous impliquer dans de nouveaux types d’activités

économiques®® », écrit Davidi Mark.

Quant 2 la lettre adressée & Camille Laurin par ITN reproduite dans le recueil, elle
tient le role de manifeste. A la fois texte d’idées et outil de contestation, elle exprime le cri
de douleur d’une culture et son désir de vivre. 11 faut dire que la conjoncture politique
provinciale et le débat autour de la souveraineté offrent a la lutte d’TTN un espace propice
sinon & la reconnaissance, au moins 3 la compréhension. C’est pourquoi les Dissidents

n’hésitent pas une seconde 2 se comparer 2 la lutte des Québécois™ :

Nous les Esquimaux, avons une culture et une langue distinctes et comme
tout autre peuple nous sommes convaincus qu’il nous appartient & nous et a
nous seuls de protéger notre culture. Nous, les premiers concernés nous
voulons avoir les mémes possibilités que les Québécois pour prendre les
mesures qui 8’imposent pour protéger notre langue. Et comme les Québécois,
nous ne voulons pas que la responsabilité et la tiche de 1égiférer sur notre
langue et notre culture appartiennent a d’auntres que nous®,

38! 1bid,, p. 87.

382 Cest d’ailleurs ce qu’avait fait René Lévesque en 1964 4 Kuujjuaaq dans un discours aux Inuit dans
lequel il exprimait son respect vis-a-vis de la culfure inuit et dans lequel il annongait que les Inuit, comme les
Québécois, avaient le droit de décider pour eux-mémes ce qui leur était profitable ou non. Taamusi Qumaq a
exprimé dans son autobiographie I’admiration qu’il porte 4 Lévesque dont les mots, 4 I’époque ’avait inspiré :
« Je I’avais [René Lévesque] rencontré pour la premiére fois 4 une réunion tenue 4 Kuujjuag en 1964. 11 avait
dit qu’il aiderait les Inuit et les Indiens 2 atteindre leurs buts, et je I’avais cru. [...] Je n’ai jamais connu ni
rencontré d’autres hommes politiques dont le discours m’inspire autant que le sien. Ses paroles m’ont
vraiment touché », Taamusi Qumagq, Je vewx que les Inuit soient libres de nouveau : autobiographie (1914-
1993),£p. cit,p. 115.

38 Ibid , p. 83.
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La Convention, son contenu et son application ont fini par diviser les Inuit, et les
cicatrices mal guéries de cette division étaient encore perceptibles longtemps aprés, méme
a I’occasion du référendum sur 1’autonomie gouvernementale du Nunavik en 2011. En
1975, le débat autour de la Convention a déchiré des familles entiéres : « Les conflits
éclatérent méme au sein des familles, pére contre fils, mére contre fille, fréres contre
fréres. Méme les enfants singeaient leurs parents et se chamaillaient entre eux®®. » Ces
divisions provenaient certainement du fait que la signature du traité n’était pas seulement
une question de cession de terres, la culture et I’identité des Inuit du Nunavik se
trouvaient, selon eux, menacées par les principes de la Convention. Enfin, les oppositions
démontraient également une conception de la société différente : alors qu’ITN proposait
une vision autonomiste et démocratique en faisant la promotion d’une autodétermination
régionale et publique, I’AINQ se rangeait plutét du coté corporatiste et était associée de
prés au gouvernement fédéral®®. A ce propos, 3 I’époque du tumulte provoqué par le
mouvement d’ITN, Tagralik, organe de I’ AINQ, publie un seul article, court et neutre, sur
les événements, intitulé « Povungnituk not satisfied*® ». Cette analyse rejoint celle de
Taamusi Qumaqg, pour qui le «conflit n’était pas issu des Inuit, mais bien du
gouvernement des Qallunaat. Nous savions que ce n’était pas les Inuit qui avaient fait

éclater ce conflit™® ».

o

La position, plus ou moins indépendante du journal puisqu’il est financé par I’AINQ,
ne lui permet guére de faire plus. L’affaire a quelques retentissements dans le reste du
monde inuit canadien par I’intermédiaire d’Jnuit Today, mais c’est surtout dans la presse

québécoise que la querelle est détaillée et commentée.

Sans reliche, les revendications territoriales, 1’autodétermination culturelle et
I’autonomie politique occupent les esprits et les écrits du Nunavik de 1’époque. Les Inuit
dissidents promeuvent la satisfaction de se gouvemer soi-méme, refusent de blamer

I’Occident pour tout et pour rien, attitude stérile selon eux. Le poéme de Jaani Uqaittuk et

3 Ibid,, p. 119.

3 Gérard Duhaime, « Le chasseur et le minotaure : itinéraire de 1’autonomie politique au Nunavik »,
Etudes/Inuit/Studies, 1992, vol. 16, n°1-2, p. 149-177.

386 [Sans auteur), « Povungnituk not satisfied », Tagralik, mars 1975, p. 16 et 31.

%7 Taamusi Qumagq, Je veux que les Inuit soient libres de nouveau : autobiographie (1914-1993),
op. cit., p. 131.
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Matiussie Tulugak, écrit en 1979 et publié en 1984 dans la brochure des Dissidents,

intitulé « En quéte d’un pays » affiche sans complexe cette ferveur de s’autodéterminer.

Cours donc a Ottawa

Voir si le gouvernement fédéral ne nous donnerait pas un pays.
Notre vieux pays nous ne I’avons plus

Pour 90 millions, il a été vendu

55

Votre Convention je ne peux 1’accepter

Je dois tracer ma propre vérité

Jai un visage bien a moi

Je ne me reconnais pas sous vos lois**®

L’heure est a4 I’engagement individuel et collectif : on encourage les initiatives, on

stimule I’ingéniosité inuit et on célebre la beauté de la culture et de la langue. 11 s’agit de
reprendre le contrdle sur tout ce qui peut I’étre, 3 commencer par le discours produit sur

les Inuit eux-mémes.

3.1.3 Nous, les Inuit : autoreprésentation et poursuite d’une pensée historique inuit

La création de la Conférence circumpolaire inuit (CCI) en 1980 marque un tournant
pour 1’autoreprésentation des Inuit. Bien qu’elle soit le résultat d’un choix politique, pour
les besoins de 1’unité ethnique et de la survie culturelle, tous les Inuit acceptent & ce
moment de se rassembler sous le terme « Inuit ». Formant ainsi un bloc organisé face aux
pressions des superpuissances, les Inuit sont préts 4 prendre les mesures nécessaires pour
répondre aux inquiétudes qui les tourmentent. Symboliquement, la CCI est une initiative
qui consistait & reprendre le discours sur les Inuit. Aqqaluk Lynge, écrivain, poéte et
homme politique groenlandais, explique qu’a I’époque, I’objectif de la CCI était de

38 Jaani Uqaitiuk et Matiussie Tulugak, « En quéte d’un pays », dans L. Chicoine ef al., Les Inuit
dissidents a ’entente de la Baie James : Inuit Tungavingat Nunamini, op. cit., p. 94.
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répondre adéquatement a la question suivante : « Notre langue, notre civilisation et notre

style de vie sont-ils efficacement proté.gé.s389 7»

Le développement d’une conscience historique collective porte nécessairement en
elle une dimension politique, comme le montre Frédéric Laugrand, dans son article
« Ecrire pour prendre la parole : conscience historique, mémoires d’ainés et régimes
d’historicit¢ au Nunavut ». Dans cet article, ’auteur divise le développement de la

conscience historique des Inuit du Nunavut en trois périodes :

[...] une longue période au cours de laquelle la conscience d’une histoire
collective n’existait pas (XIX-1970); une seconde période d’émergence et de
développement sans précédent de cette conscience historique collective
(1971-1999); et une derniére période, I’actualité méme, ou la notion de
mémoire sociale incarne une nécessité pratique, un instrument politique*”.

Le découpage historique est sensiblement le méme au Nunavik. Toutefois, 3 la
lecture de I’autobiographie de Taamusi Qumagq, on remarque que selon lui, la conscience
d’une collectivité plus grande que celle de la communauté et des villages voisins est
apparue au milieu des années 1960°°'. Selon Laugrand, la prise de parole historique est
absolument nécessaire « & une époque ou I’idéologie dominante consiste précisément 2
nier les différences culturelles® ». Les mémoires écrits des ainés (rédigés de leur main ou
retranscrits de ’oral) ont & I’époque pour fonction non seulement de construire une
identité inuit internationale, mais aussi de construire des identités localés, par
communautés ou méme par régions a I’intérieur méme d’une région, par exemple la baie
d’Hudson et la baie d’Ungava au Nunavik. Ces identités locales forment ensuite un
ensemble plus ou moins hétérogéne mais poursuivant le méme souhait, celui de protéger
la culture inuit et de la maintenir cofite que coiite. Les spécialistes de littérature
québécoise ont repéré un processus semblable chez les Canadiens frangais au milieu du

XIX® siécle : « [...] Pomniprésence de 1’Histoire dans les textes narratifs prendrait toute sa

3% Aqqaluk Lynge, Inuit Issittormiut Kattuffiata Ogaluttuassartaa/Histoire de la Conférence
Circungolaire Inuit/The Story of the Inuit Circumpolar Conference, Nuuk, Atuaqgiartok, 1993, p. 56.

3% PFrédéric Laugrand, « Ecrire pour prendre la parole : conscience historique, mémoires d’ainés et
régimes d’historicité au Nunavut », op. cit., p. 102.

* Taamusi Qumaq, Je veux que les Inuit soient libres de nouveau : autobiographie (1914-1993),
op. cit.é}). 93.

% Ibid., p. 102
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signification dans ’urgence, pour la population canadienne-frangaise, lors de ces années

»393 5, Dans le

d’instabilité politique, d’élaborer une identité par le “recours 4 la mémoire
cas des Inuit, en formulant eux-mémes un discours sur leur histoire, ils lui donnaient une
tout autre réalité et ce discours devenait par la force des choses un discours engagé. Les
ainés, en diffusant leurs souvenirs historiques, faisaient acte de résistance, devenaient
I’autorité historique et les dépositaires d’un savoir qui rivalisait avec celui que 1’on trouve
dans les livres des Blancs. Au Nunavik, la création de I’Institut culturel Avataq en 1980,
initiée par les ainés, répondait & ce besoin de réappropriation et de diffusion. Dans les
années 1970-1980, cet engagement pour une histoire de I’intérieur n’appartenait plus
seulement aux ainés et chaque fois qu’il était possible, les auteurs qui publiaient a
I’époque reprenaient |’initiative du discours sur leur culture, revendiquaient une
perspective inuit de leur histoire et défendaient un systéme de valeurs et de pensées

endogéne.

Pour exister en tant que peuple distinct, il faut commencer par se faire connaitre,
s’affirmer, parler de soi. Ainsi, plusieurs projets sur la culture et I’histoire du Nunavik
naissent entre 1975 et 1986.

Tout d’abord, il faut mentionner les projets historiques a 1’échelle de la communauté.
Plusieurs textes comme celui de Simon Aliqu sur le village d’ Akulivik sont publiés dans
les revues et magazines de 1’époque. Avant tout destinée & un lectorat local, formulée en
inuktitut et potentiellement invisible en dehors de la communauté inuit, cette littérature se
situe au plus prés des affaires quotidiennes et des souvenirs des individus. « The Start of
Akulivik®™ » en fait partie. Dans ce texte, Simon Aliqu raconte comment il a construit la
premiere maison d’Akulivik en récupérant des matériaux laissés par la Compagnie de la
Baie d’Hudson, en allant en chercher dans le village voisin & Puvirnituq et en collectant
chaque clou qu’il pouvait trouver :

I had some hard times trying to get nails. We even looked for some where
people had settled their tents before. We also checked for old nails from drift

3% Louise Frappier, « Littérature, société et histoire dans Le Canadien », dans Micheline Cambron [dir.],
Le journal Le Canadien. Espace, public et utopie. 1936-1845, Montréal, Fides, 1999, p. 290.
3% Simon Aliqu, « The Start of Akulivik », Tagralik, janvier 1978, p. 23-24.
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wood. Some of the nails were so rusted that they broke in half when I tried to
hammer them in. One night, I thought of cutting up an old gas drum and
make nails from it*”’.

Un ouvrage édité en 1977 par I’Association Inuksiutiit Katimajiit de 1’Université
Laval, préparé par des Nunavimmiut (Jimmy Innaarulik Mark, Paul Jaaka et Annie
Angotigirk), sous la supervision et avec ’aide de Bernard Saladin d’ Anglure et de Louis-
Jacques Dorais, contient plusieurs projets historiques locaux. Réunis sous le titre
Allaniagait (« livies » ou «choses & lire »), ces textes constituent un morceau du
patrimoine de plusieurs communautés: Puvirnituq, Sanikiluaq, Kangirsujuaq. Ils

contiennent des récits du passé et des patrons de couture.

Le discours que prononce Charlie Watt devant le parlement du gouvernement fédéral
en février 1978 révolutionne I’interprétation conventionnelle de I’histoire des Inuit.
Reproduit dans Taqralik:’96 le méme mois, ce discours sur I’histoire des différents contacts
entre Inuit et Blancs ainsi que sur des événements politiques et sociaux majeurs au
Nunavik et leurs effets, est un texte remarquable d’un point de vue symbolique. Charlie
Watt, le créateur de I’AINQ et le principal acteur de la signature de la Convention de la
Baie James, opére une mise au point. Enti¢rement prononcé en inuktitut et traduit en
simultané par Zebedee Nungak, ce discours est un authentique acte de résistance sur
plusieurs plans, dont celui du contenu et celui de la forme, en raison du choix en faveur de
I’inuktitut. Le contenu du texte montre bien le transfert de point de vue qui provient de
I’intérieur, construit sur les bases de la réalité des Inuit. Chaque événement historique,
comme I’installation de la Compagnie de la Baie d’Hudson, I’aide sociale, la
sédentarisation, est associé aux conséquences qu’il a eues sur la population locale, aux
effets sur la vie quotidienne, sur la vision du monde et sur le développement culturel.
C’est ’occasion pour Charlie Watt de souligner les initiatives inuit contre les pressions
économiques et politiques du Sud, parmi lesquelles la formation de la Fédération des
coopératives du Nouveau-Québec (FCNQ).

%% Ibid., p. 24.
3% Charlie Watt, « bso. ACcld*Lodo™' AoAS oa ™ Mo/A Short History of Outside
Contact », Tagralik, janvier-février 1978, p. 5-8.
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It was during this activity of the government’s struggling to have authority
over the Inuit people, that for the first time, the Inuit made an effort to act as
a group. It was around 1967 with the formation of the Federation of
Cooperatives in Northern Quebec®”.
Ce texte de 1978 est le premier discours historique d’ensemble sur le Nunavik
formulé par un Inuk. C’est un texte qui porte également un message politique puisque
Charlie Watt insiste 2 la fin sur le fait que depuis 1965, les Inuit du Nunavik souhaitent un

gouvernement autodéterminé et qu’en 1978, c’est toujours le cas.

L’ultime illustration de la prise de conscience historique par les Inuit du Nunavik est
le projet d’envergure sur I’histoire des Nunavimmiut lancé en 1983, « The Inuit history
project », organisé par la Commission scolaire Kativik, ’Institut culturel Avataq et la
société Makivik. Plusieurs raisons poussent a 1’époque Daniel Weetaltuk — anthropologue
autodidacte inuit d’Inukjuak né en 1951 — & proposer cette idée. Lorsqu’il découvre que la
plupart des écrits concernant les Inuit sont rédigés par des individus extérieurs au monde
inuit, lesquels détiennent une maigre connaissance des croyances et du mode de vie des
Inuit, principalement parce qu’ils recueillent leurs informations de courts séjours dans
I’ Arctique ou bien ce sont des connaissances de seconde main, Daniel Weetaltuk ressent
P’urgence de remédier 4 cet embargo discursif sur I’histoire des Inuit. Il lui semble
d’autant plus inquiétant que ces livres — Weetaluktuk ne donne pas d’exemple — qui
donnent une image inadéquate des Inuit se retrouvent entre les mains de jeunes Inuit 3
I’école et leur brossent un tableau confus de leur propre culture et de leur histoire®®,
Principalement financé par le ministére des Affaires culturelles du Québec et par le
ministére fédéral des Affaires indiennes et du Nord, ce projet est formé d’une équipe de
20 personnes, dont 13 chercheurs inuit sur le terrain. Basé sur les histoires locales
récoltées dans chacune des communautés, illustré de photographies, le livre devait couvrir
4 000 ans d’occupation inuit sur le territoire du Nunavik et 12 thémes devaient y étre
exploités, parmi lesquels les origines inuit, les bases sociales de la vie en communauté,

I’arrivée des Européens, I"histoire politique des droits autochtones ou encore la formation

397 1y
Ibid., p. 7.
3% Harry Hill, « Project to Research the History of Northemn Quebec Inuit », Tagralik, juin-juillet 1984,
p. 65.
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des organisations inuit. « Inuit will be writing their own history®” », affirmait, non sans
fierté, Daniel Weetaltuk. Non seulement les Nunavimmiut allaient-ils rédiger leur histoire,
mais ils le feraient & leur fagon. Finalement, le livre n’a pas été publié, seulement le début
de la collecte de données aux archives nationales, aux archives de la Compagnie de la
Baie d’Hudson, le démarrage d’une collection de photos historiques et une série
d’entrevues dans dix villages du Nunavik, suivie de plusieurs années de transcriptions et
de traductions ont été complétées. La compilation n’a jamais eu lieu, faute de financement
additionnel, car la collecte des données, requerrant une importante somme d’argent, a
épuisé les fonds alloués au projet*®. Toutefois, plusieurs projets de I’Institut culturel
Avataq réalisés depuis une trentaine d’années en sont une ramification parmi lesquels la
création en 1985 du centre de documentation et d’archives et la numérisation des

collections d’enregistrements d’entrevues avec des ainés.

Quelques années avant, un projet institutionnel & plus petite échelle avait aussi
émergé : la création d’un musée a Puvirnituq. Le Musée Saputik, créé¢ en 1978 par le non
moins fameux Taamusi Qumag, a ét¢ le premier musée inuit de I’histoire du Nunavik*',
Le texte publié par Paulosie Sivuak dans /nuktitut a I’hiver 1979, « Conserver I’histoire
des Inuit'®», parle du projet et le présente comme un outil fondamental pour le
développement d’une histoire de I’intérieur. Dans cet article, Sivuak mentionne également
le besoin urgent de prendre des mesures pour conserver le patrimoine traditionnel,
véritable armature de ’histoire. Le premier pas vers la réalisation du projet était de
« démontrer que la culture traditionnelle était toujours vivante 3 Povungnituk*® ». Puis,
pour alimenter la collection du musée, a coté des objets et artéfacts anciens amassés

quelques années avant la création du musée, des Inuit de la communauté ont fabriqué des

3 Ibid., p. 65.

- Echange de courriel avec Sylvie C6té Chew, directrice des archives et des publications a 1’Institut
Culturel Avataq, 24 mars 2014.

40l En 1993, lorsque Taamusi Qumagq décéda, le musée fut abandonné en 1’absence d’une reléve et de
moyens financiers. L’Institut culturel Avataq a alors entrepris de sauver les collections en 1994. Depuis 1996,
le projet de réouvrir le musée & Puvirnituq est en cours et fait ’objet de consultations et de recherche de
financement. ;

42 paulosie Sivuak, « AoA¢ Ac’dP dPP<CAco*/Preserving Inuit History/Conserver Phistoire
des Inuit », Inuktitut, hiver 1979, p. 41-46.

43 1bid., p. 43. ;
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modeéles d’objets traditionnels, vétements, outils, matériel de chasse dont ils n’avaient plus

d’exemplaire original.

Au milieu des années 1970, les Inuit sont en plein processus de revalorisation
culturelle, processus qui provient d’une prise de conscience de la différence, se matérialise
et reprend les mécanismes qui rappellent ceux de la négritude — « comme mémoire,
comme fidélité et comme solidarité*™ ». Dés lors, la question ethnique n’est pas au centre
de la bataille, c’est I’autodéfinition par opposition & I’Autre qui prévaut, le génie d’une
culture en particulier et enfin ’unité collective. En rétablissant I’histoire, les Inuit
souhaitent assurer une cohésion sociale et culturelle, veillent & ce que les générations
soient interreliées par le méme discours, par le méme patrimoine et par la méme envie de

survivre en tant que peuple.

3.1.4 Défense et illustration de la langue inuit

En 1974, la résolution d’entreprendre des études sur les cultures et les langues
arctiques est adoptée lors de la 18° Conférence générale de 'UNESCO a Paris*®. Cela
marque le début du grand projet Unesco Arctic Project, qui vise & sauvegarder 1’héritage
linguistique des peuples de I’ Arctique. Au méme moment, des débats majeurs autour de
I’inuktitut secouent le monde inuit et continueront de le faire pendant quelques années.
Entre 1975 et 1986, les pourparlers sur une langue standardisée, la controverse autour de
I’usage du syllabique, les différends au sujet des réformes orthographiques, 1’introduction
de la télévision et la question de I’inuktitut par rapport a I’anglais et au frangais occupent
les leaders inuit du Canada, et remplissent les pages des revues et journaux inuit parmi

lesquels Inuktitut, Inuit Monthly, Tagralik, Atuagnik.

Tout d’abord, une idée est lancée par ITC lors d’une réunion de la Commission

linguistique inuit (créée en 1973) en février 1975 a Ottawa : adopter un systéme d’écriture

404 Aimé Césaire, Discours sur le colonialisme suivi de Discours sur la Négritude, Paris, Présence
Africaine, 2004, p. 83.

405 Résolution 3.31, unesdoc.unesco.org/images/0011/001140/114040¢.pdf, site consulté le 15 janvier
2014.
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et un dialecte communs 3 tous les Inuit du Canada, comme c’est le cas au Groenland.
L"objectif, selon ITC, est de permettre a tous les Inuit du Canada de communiquer entre
eux plus facilement, a I’écrit comme a 1’oral. La suggestion provoque cependant de vives
contestations, contre I’abandon de I’écriture syllabique d’une part et contre la mort des
dialectes locaux d’autre part. Beaucoup, comme Mark Kalluak (Nunavut), éditeur du
journal Keewatin Echo et consultant linguistique dans les années 1970, réagissent mal 3 la
proposition d’abandonner I’écriture syllabique, pour des raisons de logistique, mais

surtout pour sa signification symbolique et sa fonction identitaire :

Une fois bien familiarisé avec 1’emploi des caractéres syllabiques, je les ai,
c’est le cas, pris en affection, au point d’en défendre 1’emploi lorsqu’une
personne n’était pas satisfaite de la fagon dont j’écrivais... Certains Inuit ne
veulent pas abandonner 1’écriture syllabique pour la seule raison qu’elle est
différente et qu’elle les fait paraitre véritablement Inuit; il est d’ailleurs
possible que certains d’entre eux croient que I’écriture syllabique ait été
inventée par les Inuit'®.
Revue préoccupée par la question de la langue qui agite alors les Inuit, Inuktitut lance
4 I’été 1976 un numéro spécial sur la langue. Pour les rédacteurs de cette revue, il semble
a ce moment que tout est mis en ceuvre pour appuyer ’uniformisation de I’inuktitut. Les
efforts de la Commission linguistique inuit y sont soulignés et une entrevue avec Alex
Stevenson, employé du ministére fédéral des Affaires indiennes et du Nord pendant trente
ans, fervent défenseur de 1’abandon du syllabique, occupe une majeure partie du numéro.
Devenu coordinateur linguistique, Stevenson explique que le systéme syllabique est non
seulement imparfait, puisqu’il ne rend pas compte de tous les sons de la langue inuit, mais
surtout : « the use of syllabics in the Eastern Arctic has isolated the people there from
communication with other Inuit in Labrador, the Western Arctic, Alaska and Greenland
who all use Roman letters, although not exactly in the same way*”’. » En effet, seuls les
Inuit de I’actuel Nunavut et du Nunavik utilisaient & 1’époque et utilisent encore les
caractéres syllabiques pour écrire leur langue. Selon lui, la seule fagon de protéger

I’inuktitut est de I’uniformiser.

406 Mark Kalluak, « Letire envoyée 4 Jose Kusugak le 18 mars 1976 », cité par Kenn Harper, « Ecriture
inuit : historique », op. cit., p. 4647.
407 Alex Stevenson, « About the Inuit Language », Inuktitut, &€ 1976, p. 10.
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Par ailleurs, la proposition faite par ITC en 1975 n’était pas inédite. A la fin des
années 1950, le gouvernement fédéral, devant la multiplication des publications (littéraires
et administratives) en inuktitut, avait commandé une étude qui fut publiée en 1957 sous le
titte A Draft Orthography for the Canadian Eskimo : Towards a Future Unification with
Greenlandic. L’ auteur, le linguiste Gilles Lefebvre, rejetait 1’utilisation du syllabique, et
recommandait d’utiliser le méme systéme qu’au Groenland et d’uniformiser la langue
dans tout le Canada inuit. Son rapport fut critiqué, on reprochait a I’auteur de n’avoir pas
tenu compte de ’avis des Inuit eux-mémes et de n’avoir pas pris la peine de les inclure

dans le processus. En effet, Lefebvre écrivait dans son rapport :

In order to achieve an Eskimo cultural unity through writing and literature in
Canada, the co-operation of all the missionaries, educators, nurses and
traders, as well as the administrators” efforts, are strongly needed*®.

Finalement, le gouvernement n’a jamais adopté les recommandations formulées par
Lefebvre. En 1961, un autre linguiste, Raymond Gagné, avait soumis un nouveau rapport,
Tentative Standard Orthography For Canadian Eskimos*®. 1l rejetait 1’idée d’une langue
uniforme, concluant notamment que le syllabique est un bon moyen de transcrire
I’inuktitut, mais qu’il fallait réviser le systtme. Moins radical que Lefebvre, il
recommandait tout de méme 2 la fin de son rapport d’abandonner le syllabique au profit
de I’alphabet romain dans le but principal de développer une littérature « nationale »,
¢’est-a-dire canado-inuit. Robin McGrath affirme quelque chose de semblable lorsqu’elle
argumente que 1’usage de différents systémes d’écriture 3 travers le monde inuit canadien
empéche 1’émergence d’une littérature de qualité*’®. Mais Gagné, le gouvernement
fédéral, ITC et, plus tard Robin McGrath, qui affirme que la demande pour une
standardisation de la langue était populaire*'’, ont tous mal mesuré 1’attachement des Inuit
au syllabique.

% Gilles Lefebvre, 4 Draft Orthography for the Canadian Eskimo : Towards a Future Unification with
Greenlandic, Ottawa, Department of Northern Affairs and National Resources, 1957, p. 6.

4% Raymond Gagné, Tentative Standard Orthography For Canadian Eskimos, Ottawa, Canada
Department of Northern Affairs and National Resources, Welfare Division, 1961, [s.p.].

410 « Prior to the ratification of Language Commission’s recommendations, written Inuktitut in Canada
was in a constant state of flux which made it difficult for a really high level of written literature to emerge. »
Robindﬁicl??ﬂl, Canadian Inuit Literature : The Development of a Tradition, op. cit., p. 24.

Ibid., p. 23.
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A une époque ot les Inuit ont 1’impression que leur culture est menacée*’?, 1

*écriture
syllabique revét une importance symbolique au point que la tentative de 1’éliminer échoue.
Finalement, en 1976, il est statué par la Commission linguistique inuit que chacune des
régions* peut librement décider dutiliser I’alphabet romain ou 1’alphabet syllabique. Les

44 Deux ans

deux systémes sont révisés et ils deviennent compatibles et interchangeables
aprés ces décisions, Jose Kusugak, alors président de la Commission, commente en ces

mots I’issue des délibérations :

La [Clommission linguistique inuit nous montre pour quelle raison les Inuit
cherchent tellement a conserver et & apprendre leur langue... Si cette étude
avait été réalisée par des non-Inuit, il est probable que les Inuit auraient été
obligés d’apprendre 1’un ou ’autre des deux syst¢mes d’écriture. Nous avons
constaté que ce n’était pas le souhait de la population. Quiconque a perdu le
droit de faire quelque chose sur cette terre comprend qu’un droit, méme
infime, ne doit jamais étre perdu*'®.

L’Arctique de 1’Est, comprenant 1’actuel Nunavut et le Nunavik, est la région qui
utilisait le plus le systéme syllabique et elle ne voulait pas en changer. Cela dit, si le
Nunavut accepte bien la réforme, ce n’est pas le cas au Nunavik, ou il faut attendre
quelques années et 1’appui de I’Institut culturel Avataq a la réforme en 1984 pour voir la
nouvelle orthographe syllabique utilisée dans les écrits. Quant & 1’adoption, vivement
contestée, d’une seule langue standardisée pour 1’ensemble du monde inuit canadien que
la Commission recommandait sans pour autant exclure les dialectes locaux, elle n’a pas
abouti. Sans parler de la différence des dialectes, bien qu’au Canada, I’ensemble des Inuit
sont capables de se comprendre en inuktitut, les différentes graphies de la langue ont pour
conséquence de freiner la diffusion et le développement d’une littérature en inuktitut qui

s’exporterait uniformément dans toutes les régions inuit.

Un autre débat qui entretient un lien étroit avec la question de la langue émerge dans

ces années-1a : la controverse autour de la télévision. De plus en plus de penseurs inuit

“2 En témoignent le discours des Inuit Dissidents et les manceuvres engagées par I'Institut Culturel
Avamﬁ ?our préserver la culture inuit et son histoire.
Pour les besoins de la Commission linguistique inuit, ’Arctique canadien avait été divisé en six
régions dont chacune devait nommer un commissaire.
U genn Harper, « Systémes d’écriture inuit ; situation actuelle », Inuktirut, n° 53, 1983, p. 58.
415 Jose Kusugak, cité par Kenn Harper, ibid., p. 58.
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craignent que celle-ci, récemment introduite et dont les émissions sont majoritairement en
anglais, ne mette en péril I'usage et la connaissance de I’inuktitut*'. La décision par la
CBC en 1975 d’annuler la seule émission télévisée en inuktitut, Targavut, met le feu aux
poudres*'’. La comparaison de la télévision 3 la bombe atomique développée par

Rosemarie Kuptana est saisissante :

We might liken the onslaught of southern television and the absence of native
television to the neutron bomb. This is the bomb that kills the people but
leaves the buildings standing. Neutron bomb television is the kind of
television that destroys the soul of a people but leaves the shell of a people
walking around. This is television in which the traditions, the skills, the
culture, the language, count for nothing. The pressure, especially on our
children, to join the invading culture and language and leave behind a
language and culture that count for nothing is explosively powerful*'®,
L’anglais devient alors clairement une menace autant pour la langue que pour la culture
inuit. Devant le danger qui grandit, certains, comme Alootook Ipellie, recommandent le
financement par le gouvernement fédéral d’émissions télévisées produites par des Inuit
pour les Inuit et donc en inuktitut*’®,

La littérature va naturellement se faire le relais de la question linguistique, de 1’usage
de Pinuktitut et de sa sauvegarde. Bien des textes*?’ sont alors publiés au sujet de la
langue et sont les figurations des débats contemporains. Certains sont restés pour la
postérité, comme celui de John Amagoalik, intitulé « We Must Have Dreams ». John
Amagoalik est a cette époque en train de devenir une figure clé dans les négociations pour

les revendications territoriales des Territoires du Nord-Ouest; il est d’ailleurs aujourd’hui

416 1 .a population d’Igloolik au Nunavut a refusé 1’introduction de la télévision dans la communauté
jusqu’en 1983, date 3 laquelle le gouvernement fédéral canadien garantit qu’une partie des émissions seront en
inuktitut.

417 Voir I"éditorial de Inuit Today, vol. 1,n° 9, octobre 1975, p. 2.

48 Rosemarie Kuptana, alors présidente de I’Inuit Broadcasting Corporation, a prononcé ces mots lors
d’une commission sur les télécommunications au Canada en décembre 1982 2 Ottawa. Citée par Debbie
Brisebois, « The Inuit Broadcasting Corporation », Anthropologica, vol. 25, n° 1, p. 107,

415 Alootook Ipellie, « A case for Inuit Films », Inuit Monthly, vol. 3, n° 7, septembre 1974, p. 24.

2 Jimmy Mark, « Inuit language », Tagralik, mai 1977, p. 15; Davidie Niviaxie, Peter Crow et Robbie
Tookalook, « Comments on Changes in the Syllabic Writing System », Atwagnik, novembre 1979, p. 14-16;
Zebedee Nungak, « IN® AGAPIND % AcCia oI */Definition of Identity », 4fuagnik, février 1980,
p- 11-12; Zebedee Nungak, « P bDrbScD< AP cd*CDIM<dbo-*L/To Preserve the Language »,
Tagqralik, février 1984, p. 8-10; Jobie Weetaluktuk, « o_P>“¥J®4\*/Essay on Language », Tagralik, novembre
1985, p. 9-11 et 51.
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connu comme le « pére » du Nunavut. Mais il est aussi un fin penseur et ses textes sont de
véritables essais sur la culture inuit et son avenir. John Amagoalik est né en 1947 dans un
camp saisonnier prés d’Inukjuak et se trouve étre le frére de I’écrivain Markoosie. Déporté
a2 Resolute Bay ou il a grandi, il a quitté trés tdt cette communauté pour étudier
successivement dans les pensionnats de Churchill et d’Igaluit. Sa carriére politique est
remarquable : il a notamment été président de la Commission des revendications
territoriales du Nunavut (1977-1979), président de 1’Inuit Tapirisat du Canada (1981-
1985; 1988-1991) et président de I’ Assemblée constitutionnelle du Nunavut (1986-1987).
Pendant plus de vingt-cinq ans, son combat politique a eu pour visée principale de

défendre les droits et la culture de son peuple.

John Amagoalik a 4 peine trente ans, mais il est déja plongé dans les affaires
politiques inuit lorsque son texte « We Must Have Dreams » est publié en 1977 dans la
revue Inuit Today. Ce texte a été ensuite repris de nombreuses fois et cité comme un

421

exemple de détermination et un acte de revendication culturelle™’. Dans ce texte, la

question de la langue inuit est centrale, elle est la clé, selon lui, de la survie culturelle :

We must teach our children their mother tongue. We must teach them what
they are and where they came from. We must teach them the values which
have guided our society over the thousands of years. We must teach them our
philosophies which go back beyond the memory of man. We must keep the
embers burning from the fires which used to burn in our villages so that we
may gather around them again. It is the spirit we must keep alive so that it
may guide us again in a new life in a changed world*Z.

Alors que ces préoccupations linguistiques et par extension culturelles agitent le
monde inuit canadien en général, il semble que cette question devient encore plus sensible
pour les Inuit du Nunavik lorsque le gouvernement du Québec adopte en 1977 la Charte

de la langue frangaise, connue sous 1’appellation « Loi 101 ». Celle-ci rend le Québec

officiellement unilingue et quand bien méme les Inuit et les Cris ne sont pas concernés par

“21 Robin Gedalof a inclus ce texte 4 son anthologie de textes inuit, Paper Satys Put : A Collection of
Inuit Writing, 1980. William H. New mentionne le texte dans I’entrée « Inuit Literature » de son encyclopédie
de la littérature du Canada, Encyclopedia of Literature in Canada, 2002. Le texte est également cité comme
référence dans I'ouvrage préparé par le Conseil d’alphabétisation du Nunavut, Unikkausivut. Building
Languazge and Literacy Skills, 2004.

“2 yohn Amagoalik, « We Must Have Dreams », Jnuit Today, vol. 6, n° 4, 1977, p. 52.
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cette loi, des manifestations organisées par I’AINQ ont lieu. Ce mouvement apparait
contradictoire dans la mesure ou I’inuktitut est principalement menacé par I’intrusion de
’anglais. A cette époque, la langue utilisée pour communiquer avec ’extérieur est
I’anglais et la langue de travail dans les administrations installées au Nord est également
I’anglais. Avec I’annonce de la Loi 101, les Inuit craignaient alors de devoir utiliser le
frangais dans ces situations particuliéres. Quant aux Inuit dissidents, leur inquiétude quant
a la Loi 101 était d’un autre ordre. Selon eux, I’exemption de 1’application de la Loi 101
sur le territoire inuit pourrait ultimement les diviser, car elle risquerait « de faire du
Nouveau-Québec un terrain de bataille out les francophones et les anglophones vont se
battre comme ils le font aujourd’hui au Québec au sujet de la langue*® », et t6t ou tard, les

Inuit seront appelés a prendre parti.

L’ensemble de ces débats linguistiques a suscité, chez les Nunavimmiut, le sentiment
que Pinuktitut était en danger. C’est dans ce climat d’inquiétude que Taamusi Qumaq
décide, en 1980, de réaliser un dictionnaire de langue inuit du Nunavik, un travail
colossal. Grice a une subvention du ministére de la Culture du Québec, il obtient de 1’aide
en employant des secrétaires qui sans nul doute ont permis la publication du dictionnaire;
sans quoi, il aurait été¢ décourageant de poursuivre ce projet. 1l regoit par la suite de 1’aide
d’Avataq, qui désigne six personnes de différentes régions du Nunavik pour 1’appuyer
dans son projet. C’est lorsque Taamusi Qumagq s’est rendu compte que la jeune génération
perdait ’usage de I’inuktitut et commengait 3 parler de plus en plus en anglais que ’idée
lui était venue de réaliser ce dictionnaire?*, Lorsque, dans une entrevue, on I’interroge sur
I’origine de son projet, il répond : « C’est moi qui ai eu I’idée. Personne ne m’a demandé
de le faire, ni le gouvernement, ni les écoles. [...] Je me suis dit qu’il était peut-étre

possible de protéger notre langue*®. » Le dictionnaire a été publié en 1991 sous le titre

3 Inuit Tungavingat Nunamini, « Lettre d’Inuit Tungavmgat Nunamini 4 M. Camille Laurin, ministre
& Etat au développement culturel », dans Les Inuit dissidents a I’entente de la Baie James, op. cit., p. 83.
2 Voir larticle d’Isaac Anowak, « AoND¢ D%DP® ao¢PN*  Aa<4™C>S>%/Inuktitut
chtxonary Development is No Easy Task », Tagralik, novembre-décembre 1982, p. 53-54.
Taamusi Qumag, «PbP>Pcnoc®/Interview with Tamusi Qumak on the Inuktitut
Dictionary/Entrevue avec Tamusi Qumak au sujet du dictionnaire inuktitut », Inuktitus, automne 1984, p. 15-
16.
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Inuit uqausillaringit*®® et reste encore aujourd’hui la principale référence linguistique au
Nunavik. De plus, il répondait a ’inquiétude grandissante des Inuit depuis le milieu des
années 1970, quant 4 la perte de leur langue et de leur culture.

Ainsi, Caroline Palliser (Inukjuak) écrivait en 1978 : « My age group is in between a
nomadic and modern age and if we don’t take dramatic measures to preserve our culture,
which was harsh, yet refined, invaluable and unique, we will loose it, for once our elders
die our culture dies with them*’.» Le texte dont provient cette citation obtient un
retentissement notable lors de sa parution dans Tagralik. En effet, il est largement cité,
appuyé¢ et discuté dans le courrier des lecteurs des numéros suivants de la revue. Dans cet
article, tout en critiquant le systéme d’éducation en place au Nunavik*”® — qui, selon elle
érode la culture inuit et la met en péril —, I’auteure rappelle la valeur inestimable de la
culture inuit du Nunavik, sa singularité, dont le systéme d’écriture en syllabique est un
symbole :

We have our own culture, our own language, both very beautiful, our own
writing system. I say unless Kativik School Board or other Education system
recognize our need to Inuitized Education system up here we will loose our
foundation, very root we grow from will die away and won’t be replantable
either*”.

L’emploi du néologisme « inuitisé » annonce une nouvelle ére ou les Inuit veulent et
revendiquent un systéme qui s’adapte a leurs propres besoins. Aprés avoir passé des
années 3 assimiler un systéme venu du Sud, ils souhaitent que la situation se renverse. Ce
seul mot résume la tendance de cette époque et caractérise la bataille culturelle et

linguistique qui est en marche.

La fonction sociale et politique de la littérature semble inévitable lorsque les auteurs

viennent d’une culture en danger, se définissant eux-mémes comme les porte-paroles des

4% Taamusi Qumag, Inuit ugausillaringit/Les véritables mots inuit : un dictionnaire des définitions en
inuktitut du Nunavik, Québec arctique, Québec, Montréal et Inukjuak, Association Inuksiutiit Katimajiit et
Institut culturel Avataq, 1991, 600 p.

427 Caroline Palliser, « [sans titre] », Tagralik, mars 1978, p. 5.

428 En effet, dans les années 1980, un mouvement de grogne grandit au Nunavik concernant le systdme
d’éduiza;ion et le curriculum en place, qui ne semble pas assurer correctement le maintien de 1’identité inuit.

Ibid,, p. 6.
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opprimés ou étant considérés ainsi, exprimant les doléances d’une conscience collective
ou bien s’érigeant comme ceux qui éveillent cette conscience. Ainsi, au courant des
années 1970, beaucoup d’écrivains du Nunavik s’arrogent un type d’écriture qui veut
secouer les esprits et changer le monde. Sans ’ombre d’un doute, I’émergence de cette
littérature engagée favorise une prise de conscience collective tout en promouvant la
valeur d’une iden<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>